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VORREDE. 


Das  Studium  der  chrisUichen  Alterthumer,  vor  einem  MenschenaUer  noch 
die  Nebenbeschdftigung  weniger  Gdehrten,  ja  fast  nirgend  in  umfassender  und 
methodischer  Weise  betrieben,  hat  seit  den  letzten  dreissig  Jahren  einen  un- 
geahnten  Aufschwung  genommen :  die  grossartigen  Entdeckungen  in  den  romischen 
Katakomben  nahmen  die  Auftnerksamkeit  aUer  GebUdeten  Europa's  in  Anspruch, 
und  jene  Ruhestdtten  unserer  chrisUichen  Vorfahren,  von  denen  Goethe  noch 
(ds  van  einem  hochst  unerfreulichen  Orte  sprach,  werden  jetzt  aUJdhrlich  von 
Tattsenden  staunender  Eeisenden  besucht.  Die  VorsteUungen  von  den  Zustdnden 
der  aUchristlichen  Welt  haben  eine  merkwilrdige  Umwandlung  erlitten,  die  nicht 
ohne  Fclgen  fUr  die  wissenschafUiche  und  religiose  Wdtauffassung  der  Zu- 
kunft  sein  kann.  Es  darf  somit  nicht  Wunder  nehmen,  wenn  von  verschie- 
denen  Seiten  der  Versuch  gemacht  wurde,  die  bisher  durch  die  DetaUforschung 
gewonnenen  Ergebnisse  zu  einer  GesammtdarsteUung  zu  vereinigen,  —  ein  Ge- 
danke,  den  zuerst  Martigny  in  Frankreich  erfasst  und  ausgefiihrt ,  den  dann 
der  Verleger  dieses  Werkes  auch  fur  Deutschland  aufgenommen  hat,  Nicht 
ohne  Bedenken  habe  ich  mich  dieser  Arbeit  unterzogen.  Es  konnte  mir  nicht 
entgehen,  wie  gewagt  es  erscheinen  miisse,  auch  nur  das  vorldufige  Facit  einer 
so  jungen  Wissenschaft  Ziehen  zu  woUen;  wie  schwer  es  sei,  ein  so  umfassendes 
Gebiet  auch  nur  anndhemd  zu  ubersehen,  geschweige  zu  beherrschen;  es  war 
mir  nicht  unbekannt,  wie  vide  gerade  der  schwersten  Probleme  noch  ungdost 
vorliegen:  ich  musste  schliesslich  mich  erinnem,  wie  vide  undankbare,  ermOdende 
MUhewaltung  ein  Unternehmen  forderte^  das  auf  Jahre  hinaus  meine  Kraft 
zum  besten  Theile  der  unendlich  reizvoUem  und  anscheinend  lohnendem  For- 
schung  sdbst  entzog,  Wenn  ich  gleichwol  mich  zur  Uebemahme  des  Werkes 
verstand,  so  geschah  es  von  der  Erwdgung  aus,  doss  ein  tvirfdiches  BedUrfniss 
fur  ein  sdches  vorliege.  Die  Schwierigkeit,jder  monumentalen  wie  der  litterarischen 
Quellen  der  chrisUichen  Archdologie  habhaft  zu  werden,  steUt  sich  Jedem,  der  in 
dieses  Studium  einzudringen  versucht,  entgegen,  —  Viden  unObersteiglich ;  der 
Wust  einer  veraUef^n,  zum    TheU  unbrauchbar  gewordeneu   und  Idngst   Ober- 
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wundene  Dinge  fortwdhrend  weiterscfdeppenden  LiUeratnr  tritt  himu,  urn  dem 
Anf anger  den  Weg  zu  erschweren.  Der  Erfolg,  welchen  der  Canonicus  Martigny 
mit  setnem  ,Didionnaire  des  AntiquiUs  Chritiennes'  aufzuweisen  hcUte,  bewies,  tvie 
zeitgemdss  eine  solche  Gesammtdarstellung  unserer  Disciplin  sei;  und  so  entschloss 
ich  mich  zu  einer  solchen,  wdche  die  Thatsachen  tnoglichst  einfach  und  Jdar 
herausstellen  und,  von  jeder  personlichen  Fdrbung  absehend,  alle  einzelnen  Er- 
scheinungen  des  CuUur-  und  Kunstlebens  der  alien  Christenheit  im  Umfange  der 
griechisch-romischen  Bildung  im  Lichte  der  neuesten  Forschunge^i  aufweisen 
soUte.  Die  Grundsdtze,  nach  welchen  hiebei  zu  verfahren  war,  ergeben  sich  aus 
dem  Zwecke  des  Buches  von  sdbst.  Es  wurde  demnach  das  Mittelalter  gdnzlich 
von  der  Betrachtung  ausgeschhssen^  und  nur  da  konnten  die  Alterthumer  dessdben 
herangezogen  werden,  wo  dies  zur  Illustration  der  altchristlichen  Zeit  nothwendig 
war.  Strenger  als  dies  bei  Martigny,  besonders  aber  bet  Smith  und  Cheetham, 
geschehen  ist^  wurde  aUer  Stqff  ausgeschieden^  der  zundchst  kirchen-  und  litterar- 
geschichtlicher  Natur  ist,  —  eine  Ausnahme,  und  auch  wol  nur  eine  scheinbare,  ist 
bloss  fur  die  Christenverfolgungen  gemackt  worden,  und  zwar  wegen  der  emi- 
nenten  Bedeutung,  welche  dieseJhen  fur  die  gesammte  chrisUiche  AUerthumskunde 
haben,  so  doss  hier  eine  erneute  kritische  Grundlegung  erforderlich  schien.  Was 
unsere  Recd-Encyklopddie  geben  wiU,  beschrdnkt  sich  also  auf  die  AUerthumer 
der  Verfassung,  des  Rechts,  des  Cultus,  des  Privatlebens  und  der  Kunst  der 
ersten  sechs  Jahrhunderte  der  Christenheit,  Aber  auch  hier  mussten,  um  dem 
Buche  seine  ricktige  SteUung  zu  geben,  gewisse  Gesichtspunkte  vorwalten,  andere 
zurilcktreten :  es  konnte  nicht  daran  gedacht  werden,  aus  den  Monumenten  alle  in 
ein  richtiges  Bild  altchristlicher  Dinge  und  Zustdnde  zu  entwerfen;  wol  aber 
sind  es  die  Denkmdler,  auf  welche  hier  in  erster  Linie  stets  Bezug  genommen 
wurde,  im  Gegensatze  zu  jener  dUem  Behandlung  der  chrisUichen  Archdologie, 
welche  sich  fast  nur  auf  litterarische  QuMen  stutzte, 

Herr  Martigny  hat  sein  Werk  aUein  geschrieben,  die  Herren  Smith  und 
Cheetham  arbeiteten  im  Verein  mit  etwa  siebenzig  Mitarbeitem.  Auch  ich  zog 
es  vor,  die  Fachgenossen  zu  dieser  Arbeit  heranzuziehen :  einmal,  weU  es  nur 
zum  VortheU  des  Untemehmens  gereichen  konnte,  wenn  die  Specialstudien  jedes 
einzelnen  dieser  Gelehrten  hier  zur  Verwendung  kamen,  dann  aber^  weil  ich  mir 
von  einem  derartigen  Zusammenwirken  zahlreicher  Krdfte  eine  frucktbringende 
Anregung  und  eine  fur  den  Betrieb  unserer  chrisUichen  Alterthumswissenschaft 
erspriessliche  Concentrirung  bisher  zusammenhangloser  Bestrebungen  versprach. 

Man  konnte  der  Ansickt  sein,  dass  eine  systematische  Darstellung  des  Stoffes 
vor  der  lexikalischen  Form  den  Vorzug  verdient  hdtte.  Gewiss  hdtte  jene  Be- 
trachtungsweise  den  innem  Zusammenhang  des  antik-chrisUichen  Lebens  besser 
und  abersichilicher  aufweisen  konnen;  hier  aber  gait  es  zundchst,  das  weitschichtige 
Material  zu  sdmmdn,  kritisch  zu  unlrdigen,  die  einzelnen  Thatsachen  festzttsteUen 
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und  ein  Repertorium  zu  schaffen,  welches  der  fortschreitenden  Einzdforschung 
ein  unenibehrliches  Hvlfsmittel  bieten  soUte.  Jener  andern  Aufyabe,  der  syste- 
maiischen  DarsteUung  der  chrisUichen  Archdologie,  gedenke  ich  in  einem  Hand- 
buche  ndher  zu  treten,  welches  der  Recd-EncyUopadie  fclgen  sclL 

Eine  Publication  wie  die  vorliegende  konnte  selbstverstdndlich  der  Illustration 
durch  artistische  Beigaben  nicht  enibehren.  Die  Verlagshandlung  hat  daher  eine 
Anzahl  Hdzschnitte  schneiden  lassen,  andere  sind  unserer  ,Roma  Sotterranea' 
entnommen,  fUr  den  grossem  TheU  erwarb  die  Verlagshandlung  die  Clichis  der 
675  Holzschnitte,  wdche  die  zweite  Ausgabe  des  Martigni/schen  Dictionnaire 
begleiten.  Der  Ankauf  dieser  ClicMs  bot  den  nicht  zu  unterschdtzenden  Vortheil, 
doss  der  Preis  unserer  EncyUopddie  um  die  Hdlfte  ermdssigt  werden  konnte. 
Am  ScMusse  des  Werkes  wird  bei  dem  Verzeichniss  der  Holzschnitte  die  Pro- 
venienz  der  einzdnen  Vorlagen  angegeben  werden.  Desgleichen  soil  daselhst  eine 
Uehersicht  der  Litteratur  der  chrisUichen  Archdologie  folgen ,  wdche  die  in  dem 
Text  gd)rauchten  AbkUrzungen  erkldrt. 

Da  die  Beitrdge  der  einzdnen  Herren  Mitarbeiter  unterzeichnet  sind,  uber- 

nimmt  der  Herausgeber  nur  die  Verantwortung  fur  die  mit  seinem  Namen,  some 

fUr  die  kleineren,  regdmdssig  nicht  unterzeichneten  Artikd.    Zusdtze  zu   den 

Aufsdtzen  der  Mitarbeiter  sind  regdmdssig  in  Klammern  [—]  geschlossen  und 

mit  einem  K  als  von  der  Redaction  herrilhrend  vermerkt. 

Der  vidfach  ausgesprochene  Wunsch,  die  seit  Jahren  angekUndigte  Publi- 
cation endlich  verwirklicht  zu  sehen,  hat  die  Verlagshandlung  bewogen,  die 
Encykhpddie  in  Lieferungen  erscheinen  zu  lassen,  der  en  erste  wir  hiermit  der 
Oeff^enUichkeit  uhergeben.  Moge  diesdbe  bei  Theologen  wie  Archdologen,  beiFreunden 
der  Kunst-  wie  der  Culturgeschichte  wolwoUende  Aufnahme  finden  und  jener 
Nachsicht  begegnen,  wdche  ein  mit  so  grossen  Schwierigkeiten  kdmpfendesj  dem 
VerUger  wie  dem  Herausgeber  namhafte  Opfer  auferlegendes  Untemehmen  biUig 
beanspruchen  darf. 

Freiburg  i.  B.,  October  1879. 


F.  X.  KRAUS. 
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ISDANKUNG^  freiwillige  (abdica- 
tio)^  stand  dem  Bischofe  in  zwei  Fallen 
zu;  zanachst,  wenn  derselbe  bei  den  Glau- 
bigen  seines  Sprengels  auf  unuberwindliche 
Abneigung,  auf  einen  Widerstand  stiess, 
der  ihm  die  Ausiibung  seines  Amtes  sozu- 
sagen  anmoglich  machte.  So  entsagte  Gre- 
gor  Y.  Nazianz  mit  Zustimmung  der  all- 
gemeinen  Synode  von  Cst.  seinem  Patriar- 
chalstuhle,  wie  Theodoret  (lib.  V,  c.  8),  So- 
cr€Ues  (lib.  V,  c.  7)  und  er  selbst  (Orat. 
XXXII,  bes.  p.  527  und  Carm.  de  vit.  sua 
p.  26 :  "^fuv  Si  ffUT^copTQuax  aOpovov  pfov  u.  s.  f .) 
berichten;  ahnlich  der  B.  Meletius  von  An- 
tiochien,  der  sein  Bisthum  in  Annenien  auf- 
gab  (Theodoret.  lib.  II,  c.  31)  und  der  B. 
Martyrius  von  Antiochien,  welcher  dem  Ein- 
dringling  Petrus  Fullo  und  dem  Abfall  sei- 
nes Klerus  und  Volks  gegenuber  mit  der 
Erklarung  schied:  xXTJpcp  dh'UTcoxaxTt})  xal  Xaij) 
dbcEiBci  xal  ixxXT}(7((x  ippuirojiivT)  diroxarroixat, 
^poXdtxTov  i(juxoT(o  t6  t^c  tsp(oauvT)C  iEicojxa 
(Theod,  Led.  I  555  ed.  Vales.).  Bin  an- 
derer  Fall,  in  welchem  freiwilliger  Verzicht 
stattbaft  schien,  war,  wenn  durch  denselben 
ein  Schisma  beigelegt  werden  konnte.  So 
erboten  sich  Cbrysostomus  (Hom.  XI  in 
Ephes.  p.  1 1 10)  und  der  B.  Flavianus  v.  An- 
tioehien  {Theodoret.  lib.  V,  c.  23),  zu  ent- 
sagen ;  ebenso  schlugen  B.  Aurelius  von  Kar- 
thago  und  Augustin  bei  Bh'offnung  der  be- 
riQmiten  Collatio  c.  Donatistis  letztem  vor, 
wo  in  einer  Stadt  ein  katholischer  und  ein 
donatistischer  Bischof  nebeneinander  standen, 
Bollten  zur  Beseitigung  des  Schismas  beide 
ihre  Entlassung  nehmen:  ,quid  enim\  sag- 
ten  sie,  ,dubitemu8  redemptori  nostro  sacri- 
fieium  istius  humilitatis  offerre?  an  vero  ille 
de  coelis  in  membra  humana  descendit,  ut 
membra  eius  essemus,  et  nos,  ne  ipsa  eius 
membra  crudeli  divisione  lanientur,  de  ca- 
thedns  descendere  formidamus?  propter  nos 
nihil  sufficientius,  quam  christiani  fideles  et 
obedientes  simus.  Hoc  ergo  semper  simus. 
episcopi  autem  propter  christianos  populos 
ordinamur.  Quod  ergo  christianis  popuUs  ad 
christianam  pacem  prodest,  hoc  de  nostro 
episcopatu  faciamus.  Si  servi  utiles  sumus, 
cur  domini  aetemi  lucris  pro  nostris  tempo- 
ralibos  sublimitatibus  invidemus?  Episcopa- 
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lis  dignitas  fructuosior  nobis  erit,  si  gregem 
Christi  magis  deposita  collegerit,  quam  re- 
tenta  disperserit.  Nam  qua  fronte  in  futuro 
saeculo  promissum  a  Christo  sperabimus  ho- 
norem ,  si  christianam  in  hoc  saeculo  noster 
honos  impedit  unitatem  ?  Collat.  Carth.  die  I, 
c.  16.  Concil.  II  1352).  Bei  einer  solchen 
freiwilligen  A.  scheint  der  betr.  Bischof 
jedoch  seinen  Rang  (t^v  T{fi.7)v  xal  tyjv  xot- 
v(ov(av)  bewahrt  zu  haben,  wie  dies  die  allg. 
Synode  von  Ephesus  (Act.  VII  in  epist.  ad 
synod.  Pamphyl.  Cone.  Ill  807  D)  betr.  des 
pamphylischen  Metropoliten  Eustathius  von 
Perga ,  der  aus  Rucksicht  auf  sein  Alter  ab- 
dankte,  festsetzte.  Doch  sollte  er,  vom  Noth- 
fall  abgesehen,  nur  mit  Erlaubniss  eines  Bi- 
schofs  weihen  und  das  heilige  O^fer  darbrin- 
gen  diirfen  (. . .  &<rce  ji9)  ^etpoxovetv  aGx^v  iiinTe 
jji9)v  ixxX7)a(av  xaxaXapivra  lepoupYetv  i£  feiac 
addevxetac).  Der  freiwillig  abgedankte  Bischof 
diirf te  wol  auch  in  der  Regel  einen  Theil  des 
Einkommens  als  Pension  behalten  haben; 
wenigstens  ward  diese  Vergiinstigung  dem 
zu  Gunsten  des  Maximus  dem  Stuhl  von  An- 
tiochien entsagenden  Domnus  von  dem  Con- 
cil zu  Chalkedon  (Act.  VII  al.  art.  VIII, 
Cone.  IV  681  Labb^)  zugesprochen.  Vgl. 
Bingham  VII  382  ff.  kraus. 

ABDON  und  SENNEN^  die  Beisetzung 
zweier  Martyrer  dieses  Namens  in  dem  Coe- 
meterium  des  hi.  Pontianus  erwahnt  bereits 
die  Depositio  martyrum  des  Chronographen 
von  354  (ed.  Mommsen  632) :  ///  Kal.  aug. 
Abdos  et  Semnes  in  Pontiani,  quod  est  ad 
ursum  pileatum;  spater  findet  sich  die  Notiz 
vieder  in  dem  von  Fronto  herausgegebenen 
Capitulare  Evangg.  (die  XXX  natalis  Ab- 
don  et  Sennes),  den  Martyrologien  des  hi. 
Willibrord  und  dem  von  Corbie  (III  Kal. 
augusti,  Romae,  Abdo  et  Sennis)  u.  s.  f. 
Die  sehr  verdachtigen  Acta  s.  LaurenHi  und 
andere  ihrem  Werthe  nach  schwer  zu  beur- 
theilenden  Acten  bei  Bosio  120  lassen  die 
Beisetzung  der  beiden  Leichen  in  den  Ta- 
gen  Constantins  geschehen:  das  Martyrium 
soUen  sie  unter  Valerian  erlitten  haben.  — 
Die  beigegebene  Fig.  1  gibt  einen  Theil 
des  in  dem  dritten  Cubiculum  der  Kata- 
kombe  von  S.  Ponziano  erhaltenen  Wand- 
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Fig.  1.    Wandgem&lde  ans  S.  PonxUno. 

gemaldes  (nach  Bosio  133.  Bottari  Tav.  45). 
Dasselbe  zeigt  die  beiden  Martyrer  in  orien- 
talischer  Tracht,  zwischen  ihnen  das  Brust- 
bild  des  von  dem  griechischen  Nimbus  urn- 
gebenen  Christus,  der  den  Heiligen  die 
Krone  aufs  Haupt  setzt;  ferner  zwei  an- 
dere  Heilige,  welche  iins  die  beigegebenen 
Inschriften  kennen  lehren: 
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Also  ScsMUix  und/Scs  Vi(n)ce(n)Hus?  Ueber 
die  eigenthilmliche  Bekleidung  der  hhl.  A. 
und  S.  sprechen  sich  Bosio,  Bottari  a.  a.  0. 
und  Lami  de  eruditione  apostol.  p.  121 — 166 
weiter  aus.  Im  Gegensatz  zu  den  zwei 
andem  Martyrern  tragen  sie  eine  aus  Thier- 
fellen  bestehende  Tunica,  welche  die  un- 
teren  Gliedmassen  von  der  Halfte  der  Ober- 
schenkel  herab  nackt  lasst;  dartLber  haben 
sie  einen  mantelartigen  Ueberwurf  mit  Ka- 
puze  (ependyton,  wie  Hieronym.  im  Leben 
des  hi.  Hilarion  es  nennt,  superindu- 
mentum  bei  Augustin,  Quaest.  in  Judic. 
Vn  51;  vielleicht  identisch  mit  der  von 
Polidori  Imag.  di  san  Pietro  e  Paolo  59 
erwahnten  lacerna?)^  der  auf  der  Brust 
mit  einer  Spange  (fibula)  zusammengehalten 
wird.  Die  sonst  bei  Orientalen  gewohnlichen 
Hosen  (saraballa)  fehlen  hier.  —  Martigny 
setzt  dies  Gemalde  nicht  vor  das  7.  Jahrh. ; 
vielleicht  ist  es  noch  spater.  Da  das  Papst- 
buch  ausdrucklich  eine  Restauration  des 
Coemeteriums  und  der  dariiber  erbauten 
Eirche  der  hhl.  Candidus,  A.  und  S.  durch 
Hadrian  I  und  dann  wieder  durch  Nikolaus  I 
berichtet,  so  kann  dasselbe  bei  einer  dieser 
Yeranlassungen  entstanden  sein.      kraus. 

ABECEDASn  p salmi  hiessen  Psalmen, 
welche  nach  dem  Vorgang  des  119.  Ps. 
so  eingerichtet  waren,  dass  die  Verse  der 
Reihe  nach  mit  den  Buchstaben  des  Alpha- 


bets begannen.  Der  Art  war  der  Gesan^, 
welchen  der  hi.  Augustin  gegen  die  Do- 
natisten  dichtete  (Ps.  contra  partem  Donati. 
0pp.  VII  5  ff.  Retractat.  lib.  I.  c.  20)  und 
dessen  Hypopsalma  (wir  wiirden  sagen  Re- 
sponsorium,  am  Schlusse  jedes  Ps.)  in  den 
Worten :  omnes  qui  gaudetis  de  pace,  modo 
verum  indicate  abgefasst  war.        kraus. 

ABEL  und  KAIN.  A.  und  K.,  Gott  ihre 
Opfer  darbringend,  sind  bis  jetzt  in  Ge- 
malden  der  Katakomben  und  in  Goldglasern 
nicht  nachgewiesen ,  sondern  nur  in  den 
Reliefs  dreier  Sarkophage.  Zwei  davon  sind 
zu  Rom,  der  eine  im  Coemeterium  der  hi. 
Lucina  {AHnghi  R.  8. 1  254,  ed.  Paris.  427), 
der  andere  in  dem  der  hi.  Agnes  (Aringhi 
R.  S.  II  167,  ed.  Par.  73 ;  vgl.  beistehende 


Fig.  2.    Sarkophag^-Bellef  aua  8.  Agneae. 

Figur)  gefunden  worden.  A.  opfert  ein  Lamm, 
K.  Auf  dem  erstern  eine  Traube,  die  er  in 
der  Hand  halt,  und  Aehren,  die  zu  seinen 
Fiissen  liegen,  auf  dem  zweiten  eine  Garbe. 
A.  tragt  als  Hart  die  Tunica  und  Penula,  K. 
ist  als  Ackerbauer  nach  antiker  Sitte  (Ver- 
gil.  Georgic.  I  299 :  nudus  ara,  sere  nudus) 
fast  unbekleidet.  Gott,  mit  der  Tunica  und 
dem  nach  Art  der  griechischen  Philosophen 
angelegten  Pallium  bekleidet,  sitzt  in  der 
Gestalt  eines  Mannes  reifern  Alters  in  der 
erstern  Darstellung  auf  einem  Felsstiick, 
in  der  zweiten  auf  einem  geflochtenen  Sitze, 
welcher  theilweise  mit  einer  Decke  verhiillt 
ist;  seine  Fiisse  ruhen  auf  einem  Schemel, 
ein  Zeichen  der  Wiirde  bei  den  Alten.  In 
der  erstern  Darstellung  erblickt  man  im 
Hintergrunde  zwei  andere  Personen  —  Adam 
und  Eva  — ,  in  der  zweiten  eine,  Adam. 
Gott  streckt  in  jener  beide  Hande  gegen 
die  Gabe  K.s  aus,  in  dieser  die  rechte  ge- 
gen dessen  Traube,  ohne  Zweifel  ein  Aus- 
druck  des  Zuriickweisens  seines  Opfers.   Die 
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dritte  ahnliche  Darstellung  findet  sich  auf 
einem  Sarkophage  zu  Aries  (Millin  Midi 
de  la  France,  Atl.  pi.  LXVUI). 

Die  Bedeutungen  dieser  Darstellung  er- 
^ben  sich  aus  den  Worten  der  heiligen 
Yater.  Nach  diesen  ist  A.  erstens  das 
Vorbild  der  chrisflichen  Kirche,  K.  das 
der  Synagoge.  So  schreibt  Ambroskis  de 
Abel  et  Cain  lib.  I.  c.  2:  haec  figura 
Synagogae  et  Ecclesiae  in  his  duobus  fra- 
tnbus  ante  praecessit  Cain  et  Abel.  Per 
Cain  parricidialis  populus  intelligitur  Ju- 
daeorum,  qui  Domini  et  auctoris  sui  et  se- 
cundum M.  V.  partum  fratris  .  .  .  sangui- 
nem  perseeutus  est.  Per  Abel  autem  in- 
telligitur populus  christianus  adhaerens  Deo. 
Derselbe  hi.  Ambrositis  gieht  uns  eine  zweite 
Deutung:  in  isto  [Abel]  mundi  redemptio 
annuntiatur ,  ab  illo  mundi  ruina.  In  hoc 
Christi  sacrificium,  in  illo  diaboli  parrici- 
diom  {Ambros.  exhort.  Virg.  cap.  6).  A. 
ist  durch  das  Lamm,  welches  er  opfert, 
and  durch  seinen  Tod  von  der  Hand  seines 
Binders  ein  Vorbild  des  Lammes  Gottes, 
welches  fQr  seine  Briider  und  durch  seine 
Briider  am  Kreuze  sich  opfern  woUte,  dessen 
Blut  aber  nicht,  wie  das  A.s,  um  Rache, 
sondern  um  Barmherzigkeit  zum  Himmel 
rief  (Hebr.  14,  24).  Abel,  ...  qui  in  typo 
Salyatoris  a  fratre  occisus  est.  Cain,  .  .  .  i 
qui  in  figura  Judaeorum  parricidium  in  i 
fratre  perpetravit,  sicut  et  illi  in  Christo 
(S.  Mditonius  Clavis  Spicileg.  Solesm.  Ill 
301).  Wie  mit  dem  Kreuzesopfer,  so  finden 
wir  auch  bereits  beim  hi.  Irenaeus  (lib.  IV. 
c.  18.  n.  3)  das  Opfer  A.s  mit  dem  eucha- 
ristischen  Opfer  in  Beziehung  gebracht,  eine 
Beziehung,  welche  auch  in  den  Worten  des 
Canons  der  heiligen  Messe:  supra  quae 
respicere  digneris,  sicuti  respicere  dignatus 
es  et  accepta  habere  munera  pueri  tui  iusti 
Abel  .  .  .  et  quod  tibi  obtulit  sunmius  sa- 
eerdos  tuus  Melchisedech ,  hervorgehoben 
wild.  Hieraus  ergibt  sich  auch  die  Er- 
klarung  eines  musivischen  Bildes  aus  dem 
6.  Jahrh.  in  San  Vitale  zu  Ravenna  (Ciam- 
pifU  Vet.  mon.  II  tav.  XXI),  wo  an  der 
einen  Seite  eines  Altars,  auf  welchem  Brod 
und  Kelch  steht,  Melchisedech,  an  der  an- 
deren  Seite  A.,  beide  die  Hande  zum  Him- 
mel erhebend,  mit  Angabe  ihrer  Namen  dar- 
gestellt  sind,  um  das  eucharistische  Opfer 
und  das  Kreuzesopfer,  sowie  das  Verhalt- 
niss  beider  durch  zwei  Vorbilder  zu  be- 
zeichnen,  welche  in  der  Geschichte  Jahr- 
tausende  von  einander  entfemt  sind.  Auf 
den  Sarkophagen  hatte  aber  diese  Dar- 
stellung des  Opfers  A.s  und  K.s  nicht  nur 
die  Aufgabe,  in  Verbindung  mit  den  ande- 
ren  darauf  befindlichen  Scenen  auf  die  Grund- 
wahrheiten  des  christlichen  Glaubens  und 
der  christlichen  Hoffnung  hinzuweisen,  son- 
dem  man  fand  in  ihr  auch  eine  besondere 


Erinnerung  an  die  Auferstehung  der  Todten. 
Wir  sehen  dies  aus  den  Worten  des  hi.  Epi- 
phanius  (contra  haer.  Ub.  I.  sec.  10 :  iX^T^ov- 
xat  6e  a^Tol  tzTnoyj^bzy  irepl  vexpuiv  iva^a^etoc, 
icp<oTOv  hzb  TOO  xi^eX,  8zi  [lexa  xb  iTCo^ovetv 
xh  atjxa  irpojSioXeTSTat  xtp  ^g<jiz6rq  .  .  .  xal  o4x 
elitev,  T)  i|;o^  jiof  irpoc  fxs,  Setxvuc,  Sitt  i<;lv 
IhzU  dwaca'ys«>C  'cwv  (7ti>(i,d[Tu>v.         heuser. 

ABENDGEBET^  s.  Gebet. 

ABENDMAHL;  s.  Eucharistie. 

ABENDMAHLSELEMENTE;  s.  Eucharistie. 

ABEBGLAUBE,  s.  Amulete,  Phylakterien, 
Todtenbestattung. 

ABLASS^  s.  Indulgentia. 

ABLUTIONEN,  s.  Waschungen. 

ABBAHAM.  Das  Opfer  Abrahams. 
Aus  dem  Leben  dieses  Patriarchen  war  das 
Opfer  Isaaks,  wie  man  aus  den  zahlreichen 
Darstellungen  desselben  ersieht,  eine  Hand- 
lung,  welche  den  Christen  der  ersten  Jahr- 
hunderte  besonders  bedeutungsvoll  erschien, 
wie  sie  denn  auch  besonders  geeignet  war, 
den  Glaubigen  in  jenen  Zeiten  der  Ver- 
folgung  Muth  und  Ergebung  im  Marter- 
thum  einzuilossen.  Eaum  eine  andere  bib- 
lische  Scene  finden  wir  so  oft  wiederholt. 
Sie  begegnet  uns  auf  den  Sarkophagen,  in 
den  Fresken  der  Katakomben,  auf  Ringen, 
Goldglasem,  geschnittenen  Steinen  u.  s.  w. 
Die  Darstellungen  sind  bei  aller  Einheit  des 
einfachen  G^genstandes  ausserst  mannig- 
faltig:  man  sieht,  dass  es  den  Kiinstlem 
darum  zu  thun  war,  nicht  sich  sklavisch  an 
die  Worte  der  heiligen  Schrift  zu  halten, 
sondern  die  verschiedenen  vorbildlichen  Be- 
deutui^en  und  den  reichen  mystischen  Sinn 
dieses  Ereignisses  zum  Ausdruck  zu  bringen. 

Die  Darstellungen  zerfallen  nach  den  ver- 
schiedenen Momenten  des  Ereignisses  in 
drei  Klassen.  Die  erste  Elasse  stellt  die 
Vorbereitung  zum  Opfer  dar ;  sie  findet  sich 
in  drei  Gemalden  der  Katakomben.  Isaak 
tragt  das  Holz  auf  seinen  Schultem  herbei 
(Annghi  R.  S.  II  67  und  311;  de  Rossi 
Bull.  1865,  3),  wahrend  A.  in  dem  ersten 
Bilde,  neben  dem  noch  feuerlosen  Altar 
stehend,  das  Opfermesser  bereits  in  der 
Hand  halt,  in  dem  zweiten  auf  das  ange- 
ziindete  Feuer  hinweist. 

Die  zweite,  haufigere  Klasse  zeigt  das 
Op^er  selbst:  A.  hat  das  Opfermesser  in  der 
erhpbenen  Rechten,  die  Linke  ist  meist  auf 
das  Haupt  Isaaks  gelegt;  in  der  Hohe  er- 
scheint  die  Hand  Gottes,  welche  ihm  Ein- 
halt  gebietet,  wie  denn  die  aus  den  Wolken 
herausragende  Hand  auf  den  christlichen 
Monumenten  ttberhaupt  Sinnbild  der  Einwir- 
I  kung  Gottes  des  Vaters,  hier  Hindeutung  auf 
I  den  Engel  ist,   welcher  von  Gott  gesendet 
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wurde,  um  A.  von  der  Vollbringung  des 
Opfers  zurfickzuhalten.  Meist  erblickt  man 
auch  den  Widder,  welcher  an  Isaaks  Stelle 
geopfert  wurde,  und  einen  Baum  oder  Ge- 
strauch.  Diesen  Theil  des  Ereignisses  linden 
wir  siebenmal  in  den  Fresken  der  romischen 
Coemeterien  (Aringhi  R.  S.  I  539, 11  67,  87, 
123,  255,  279;  de  Rossi  Bull.  1868,  88;  vgl. 
beist.  Fig.  3  nach  einem  Fresco  in  S.  Pietro  e 


Fig.  3.    WandgemSlde  aas  8.  Pietro  e  Maroelllno. 

Marcellino  bei  Bottari  tav.  CXXIX;  vgl.  tav. 
CXI) ;  auf  einem  Lolfelchen  zu  Aquileja  {de 
Rossi  Bull.  1868,  81);  auf  zwei  Medaillons 
aus  dem  3.  oder  4.  Jahrh.  {de  Rossi  Bull. 
1869,  49) ;  zehnmal  auf  Sarkophagen  aus  den 
romischen  Coemeterien  {Aringhi  I  277,  305, 
309,  317,  325,  331,  423,  613,  623;  II  399); 
auf  einem  Sarkophag  zu  Syrakus  aus  dem 
4.  Jahrh.  {de  Rossi  Bull.  1872,  82);  neun- 
mal  auf  Glasgefassen ,  auf  sechs  romischen 
{Garrucci  Vetri  ed.  II.  tav.  I  2;  4,  8;  II  8; 
de  Rossi  Bull.  1868,  32);  einem  zu  Podgo- 
ritza  in  Albanien  gefundenen  {de  Rossi  Bull. 
1873,  153);  zwei  rheinischen,  einem  Kolner 
in  der  Sammlung  Disch  {de  Rossi  Bull.  1864, 
91),  und  einem  Trierer  {de  Rossi  Bull.  1873, 
141);  auf  einem  Ringe  aus  dem  3.  oder 
4.  Jahrh.  in  der  Sammlung  Fortnum  zu 
Loudon  {de  Rossi  Bull,  1871,  35);  auf  einem 
jetzt  zerstorten  Gemalde  in  einer  unterirdi- 
schen  Grabeskammer  zu  Rheims  {Le  Blant 
Inscript.  de  la  Gaule  I  448);  einem  Relief 
in  Frankreich  (Les  traditions  relat.  k  Ste- 
Madeleine  I  774) ;  auf  einem  Abraxas  {Mont- 
faucmi  Antiq.  suppl.  II,  pi.  LV  n.  6);  auf 
einem  Mosaikbilde  in  San  Vitale  zu  Ra-. 
venna  aus  dem  6.  Jahrh.,  wo  daneben  die 
Scene  dargestellt  wird,  wie  A.  die  drei 
Engel  bewirthet,  wahrend  man  Sarah  in 
dem  Hause  stehend  erblickt,  Scenen,  an 
welche  die  Verheissung  Isaaks  sich  kniipft 
{Ciampini  Vet.  mon.  II,  tab.  XX);  auf 
einem  kleinen  Erzrelief  aus  dem  Coemete- 
rium  des  hi.  Pontianus  {Ciampini  de  sacris 
aedif.  226) ;  auf  einer  in  den  Katakomben 
gefundenen  Myrrhennuss  {Boldetti  Osserv. 
J  298,   n.    10);   auf  dem    Elfenbeinbecher 


des  Berliner  Museums  {Kraus  Chr.  K.  in 
ihr.  fr.  Anf.  122).  In  den  Einzelnheiten 
zeigen  diese  vielen  Darstellungen  der  glei- 
chen  Handlung  charakteristische  Verschie- 
denheiten.  A.  erscheint  bald  mit  einer  ge- 
giirteten  oder  ungegiirteten ,  kurzen  oder 
langen  Tunica,  bald,  und  zwar  moistens, 
mit  einem  Pallium  bekleidet,  einmal  {Aringhi 
R.  S.  II  255)  in  der  Kleidung  des  Hohen- 
priesters  des  Alton  Bundes.  Isaak  erscheint 
bald  in  gewohnlich  unverzierter  Tunica, 
bald,  zumeist  auf  Sarkophagen,  unbeklei- 
det;  gewohnlich  vor  oder  auf  dem  Altare 
knieend,  wie  auch  auf  der  Darstellimg,  die 
der  hi.  Ephram  (0pp.  II  317,  ed.  Assemani) 
erwahnt;  die  Hande  auf  dem  Riicken  ge- 
bunden,  nur  zweimal  {Ciampini  de  sacris 
aedif.  II  226;  Buonarruoti  Osserv.  tav.  I, 
n.  1 ;  Garrucci  Vetr.  tav.  II  8  f.)  mit  ver- 
bundenen  Augen.  Meist  erscheint  nur  die 
Hand  Gottes  in  den  Wolken,  zuweilen  auch 
der  ganze  Arm  {de  Rossi  Bull.  1873,  141). 

Eine  dritte  Klasse  bilden  die  Dar- 
stellungen, in  welchen  A.  und  Isaak  betend 
erscheinen.  In  einer  derselben  erblicken 
wir  A.  auf  dem  Altar,  Isaak  am  Fusse  des 
Altars;  beide  aufrecht  stehend  und  mit 
einer  durch  Purpurstreifen  verzierten  Pe- 
nula  bekleidet,  haben  die  Arme  betend  aus- 
gebreitet  {Aringhi  R.  S.  II  257).  Die  gleiche 
Scene,  jedoch  ohne  den  Altar,  findet  sich 
im  Coemeterium  des  hi.  Callistus;  A.  und 
Isaak,  in  der  gleichen  Haltung,  aber  mit 
der  umgurteten  Tunica  bekleidet,  sind  an 
dem  Reiserbundel  und  dem  Widder  kennt- 
lich  {de  Rossi  R.  S.  II,  tav.  XVI). 

Was  die  Bedeutung  betrifft,  welche  diese 
verschiedenen  Darstellungen  in  den  Augen 
der  Christen  jener  Jahrhunderte  hatten,  so 
war  diese  eine  mehrfache.  Die  gewohnliche 
war  die  des  Kreuzesopfers  Christi.  Isaak, 
das  Holz  zur  Opferstatte  tragend,  gait  als 
ein  Vorbild  des  kreuztragenden  Heilandes. 
Terttdliant  der  zu  Rom  gewiss  selbst  die 
Gemalde  der  Katakomben  oft  betrachtet 
hatte,  schreibt  (adv.  Jud.  cap.  10):  Isaac 
cum  a  patre  hostia  duceretur  et  lignum 
ipse  sibi  portaret,  Christi  exitum  iam  tunc 
denotabat,  in  victimam  concessi  a  Patre, 
lignum  passionis  sibi  baiulantis.  In  dem 
Opfer  selbst  erblickte  man  ein  Vorbild  des 
Opfertodes  Christi  am  Kreuze.  TertuUian 
gibt  uns  auch  hiefiir  den  Nachweis  (adv. 
Judaeos  c.  13):  quoniam  haec  fuerunt  sacra- 
menta,  quae  temporibus  Christi  perficienda 
servabantur,  et  Isaac  cum  ligno  reserva- 
tus  est,  ariete  oblato  in  vepre  cornibus 
haerente,  et  Christus  suis  temporibus  lig- 
num humeris  suis  portavit,  inhaerens  cor- 
nibus crucis,  corona  spinea  in  capite  eius 
circumdata.  Auch  darin  fand  man  die  Vor- 
bildlichkeit  des  Opfers  A.s  ausgedriickt, 
dass  derselbe  sein  eigenes  Fleisch  in  Isaak 
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opferte  (nam  quid  aliud  Abraham,  quam 
corpus  suum  immolab^t  in  filio  ?  Petr. 
ChrysoL  Serm.  108),  uiid  der  unschuldige 
Leib  des  Erlosere  in  Isaak,  das  Fleisch  der 
Siinde,  das  Fleisch  Adams  in  dem  Widder 
symbolisirt  war  (S.  Zeno  II  Tract.).  Mit 
Uebergehung  anderer  Stellen,  welche  zeigen, 
wie  gelaufig  den  Christen  jener  Zeiten  diese 
Bedeutuug  war,  fiihren  wir  noch  die  Worte 
eines  Kirchenlehrers  an,  welcher  die  Dar- 
stellungen  der  romischen  Coemeterien  eben- 
falls  aus  eigener  Anschauung  kannte.  Der 
hi.  Hieronymm  sagt  (Hom.  29  de  resurrect.) : 
hie  idem  Dominus  .  .  .  per  figuram  b.  Abra- 
hae  longaevi  patris  offertur  •  in  victimam ; 
quo  tempore  dum  novo  sacrificio  in  unici 
filii  sui  iugulum  pius  parricida  consurgit,  ex 
improviso  aries  oculis  eius  apparuit,  sicut 
eloquitur  sermo  divinus :  ,et  videns  Abraham 
arietem  inter  vepres  haerentem  cornibus.' 
Inter  vepres,  inquit,  requiramus,  quae  sit 
ista  no  vitas,  id  est,  in  multitudine  circum- 
stantium  peccatorum  haerentem  comibus,  id 
est  ad  crucis  cornua  clavorum  confixione 
pendentem,  sicut  in  alio  loco  legimus :  ,cor- 
nua  in  manibus  eius.^ 

Die  Symbolik  dieser  Handlung  war  in 
den  Augen  der  damaligen  Christenheit  eine 
noch  reichere.  Hatte  schon  nach  den  Wor- 
ten  des  Apostels  (Hebr.  11,  19)  in  der 
Opferwilligkeit  A.s  der  Glaube  an  die  Auf- 
erstehung  der  Todten  sich  ausgesprochen, 
—  wol  einer  der  Griinde,  wesshalb  diese 
Darstellung  auf  den  Sarkophagen  so  oft 
wiederholt  wurde,  —  so  fand  man  gerade 
in  der  Erhaltung  Isaaks  und  dem  Opfer 
des  Widders  auch  eine  Erinnerung  wie  an 
den  Tod,  so  auch  an  die  Auferstehung 
des  gottlichen  Mittlers,  welche  die  Biirg- 
schaft  unserer  Auferstehung  ist  (cf.  Aringhi 
R.  S.  II  479). 


Fig.  4.    Goldglas. 

Auf  zwei  Goldglasern  {Gaii-ucci  Vetri  tav. 
n  8 ;  Buonanruoti  Osserv.  tav.  II  1 ;  de  Rossi 
Bull.  1868,  32)  findet  sich  in  der  Hohe, 
wo  man  sonst  die  Hand  Gottes  erblickt, 
ein  Altar  und  auf  diesem  die  Schnur  eines 
Feldmessers  mit  zwei  Staben.  Diese  Ge- 
genstande  geben  uns  eine  weitere  Bedeu- 
tuug, welche  man  in  dieser  Darstellung  er- 


kannte:  dieselbe  enthielt  so  eine  Hinwei- 
sung  auf  die  Verheissung,  welche  A.  durch 
den  Engel  verkfindet  wurde.  Dicit  Domi- 
nus, quia  .  .  .  non  pepercisti  filio  tuo  uni- 
genito  propter  me,  benedicam  tibi  et  multi- 
plicabo  semen  tuum  sicut  Stellas  et  velut 
arenam  quae  est  in  littore  maris,  —  et 
benedicentur  in  semine  tuo  omnes  gentes 
terrae  (Gen.  22,  16—18).  In  dieser  Ver- 
heissung lag  aber  nach  dem  ausdriicklichen 
Zeugnisse  der  Apostel  (Gal.  3,  16;  Apg. 
3,  25)  eine  Hinweisung  auf  Christus,  in 
welchem  A.  wahrhaft  der  Vater  aUer  zum 
Glauben  gelangenden  Nationen  wurde.  So 
ist  A.  auch  als  Vater  der  Glaubigen  Vor- 
bild  Jesu  Christi,  und  wie  diese  Anschauung 
den  Vatem  gelaufig  war  (Hilarius  in  Ps. 
II  31),  so  erscheint  sie  auch  auf  einem 
Goldglase  (Garrucci  Vetri  tav.  I  2),  wo  in 
der  Darstellung  des  Opfers  Isaaks  Christus 
an  Stelle  A.s  sich  findet.  Was  in  dem 
vorhin  erwahnten  Goldglase  die  Messschnur 
andeutet,  das  wird  auf  dem  oben  erwahn- 
ten Ringe  aus  dem  3.  oder  4.  Jahrh.  (de 
Rossi  Bull.  1871,  35)  durch  die  SchriftroUe 
bezeichnet,  welche  als  Symbol  der  prophe- 
tischen  Bucher,  in  welchen  die  Verheissung 
A.s  niedergelegt  war,  in  der  Hohe  sichtbar  ist. 
Das  Opfer  A.s  erscheint  aber  in  den  Dar- 
stellungen  jener  Jahrhunderte  nicht  nur  als 
Symbol  des  blutigen  Kreuzesopfers,  sondern 
auch  als  Bild  des  unblutigen  eucharisti- 
schen  Opfers,  in  welchem  sich  das  Kreuzes- 
opfer  erneuert.  Hierhin  gehoren  die  oben 
der  dritten  Klasse  zugetheilten  Gemalde 
(Aringhi  B.  S.  II  257 ;  de  Rossi  R.  S.  II, 
tav.  XVI),  in  welchen  A.  und  Isaak  betend 
erscheinen.  Auch  auf  den  Sarkophagen 
findet  sich  das  Opfer  A.s  mit  biblischen 
Darstellungen  in  Zusammenhang  gebracht, 
welche  auf  das  Opfer  und  das  Priester- 
thum  des  N.  B.  hinweisen.  Am  deutlich- 
sten  erscheint  diese  Beziehung  in  dem  vor- 
hin erwahnten  Gemalde  aus  dem  Ende  des 
2.  oder  dem  Anfange  des  3.  Jahrh.,  wel- 
ches in  den  Grabkammem  des  Coemeteriums 
des  hi.  Callistus  mit  den  Darstellungen 
zu  den  heiligen  Sacramenten  sich  findet, 
und  wo  dieses  Opfer  als  Gegenbild  des 
eucharistischen  Opfers  erscheint.  Den  wei- 
teren  Nachweis  s.  bei  ,de  Rossi  R.  S.  II 
342  f.,  wo  auch  die  Einwiirfe  Beckers  (Die 
Darstellung  J.  C.  unter  dem  Bilde  des  Fi- 
sches  1 18)  widerlegt  werden.  Vgl.  Garrucci 
Vetri  68 ;  Palmer  An  Introduction  to  Early 
Christian  Symbolism,  London  1859,  33.  Die 
gleiche  Beziehung  ist  auch  in  dem  Gebete 
des  Messkanons  Supra  quae  hervorgehoben, 
wo  neben  dem  Opfer  Abels  und  Melchise- 
dechs  auch  das  sacrificium  patriarchae  n6stri 
A.  erwahnt  wird,  ein  Gebet,  in  welchem 
die  Worte  patriarchae  nostri  auf  eine  sehr 
fruhe  Entstehungszeit  hinweisen  (Probst  die 
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Liturgie  der  drei  ersten  chrietlichen  Jahrh. 
352). 

Ein  Medaillon  au8  der  Zeit  des  Friedens, 
dem  4.  oder  Anfang  des  5.  Jahrh.  (de  Rossi 
Bull.  1869,  51)  zeigt  uns,  dass  die  symbo- 
liBche  Idee  des  Opfers  A.s  eine  noch  rei- 
chere  war.  Ein  christlicher  Dichter  aus  der 
Zeit  dieser  Medaille  erzahlt,  was  er  selbst 
zu  Rom  in  der  Basilika  des  hi.  Lauren- 
tius  sah: 

Ipsa  et  senatus  lumina, 

quondam  Luperci  aut  ilamines, 

apostolorum  et  martyrum 

exosculantur  limina. 

Videmus  inlustres  domes 

sexu  ex  utroque  nobiles 

offerre  votis  pignera 

clarissimorum  liberum. 

Vittatus  olim  pontifex 

adscitur  in  signum  crucis 

aedemque,  Laurenti,  tuam 

vesilalis  intrat  Claudia. 

(Prud.  Peristeph.  II  517  f.) 

Auf  der  obigen  Medaille  ist  nun  auf  der 
einen  Seite  ein  Mann,  einen  Kelch  in  der 
Rechten  tragend,  dargestellt,  welcher  einen 
Knaben,  dessen  Namen  Gaudentianus  bei- 
gefiigt  ist,  mit  der  Linken  am  Grabe  eines 
Martyrers  darbringt.  Auf  der  Riickseite 
sieht  man  das  Opfer  A.s,  iiber  dessen  Haupt 
der  Name  Urbicus  sich  findet.  Nach  den 
Beweisen  de  Rosses  (a.  a.  0.)  ist  das  dar- 
gestellte  Martyrergrab  unzweifelhaft  das  des 
hi.  Laurentius  mit  den  von  Constantin  an- 
gebrachten  cancelli  ex  argento  purissimo 
(lib.  pontific.  in  Sylvestro),  welche  von  Six- 
tus  III  432  durch  andem  Schmuck  ersetzt 
wurden.  Wie  in  der  bekannten  Inschrift 
im  Museum  des  Laterans  (01.  VIII)  der 
neunjahrige  Proiectus  als  nutricatus  Deo 
Christo  martyrihus  bezeichnet  wird,  und 
wie  der  hi.  raulin  von  Nola  (Natal.  XIII 
261 — 264)  von  dem  vomehmen  Knaben 
Turcius  Asterius  schreibt: 
quem  simul  unanimes  vera  pietate  parentes 

infantem  Christo  constituere  sacrum, 
ut  tanquam  Samuel  primis  signatus  ab  annis 

crescat  in  Sanctis  votus  alente  Deo, 
so  war  auch  Gaudentianus  von  seinem  Yater 
Urbicus  Gott  und  dem  hi.  Laurentius  dar- 
ffebracht,  und  der  Vater  driickte  die  Natur 
dieser  Hingabe  durch  die  Darstellung  des 
Opfers  A.s  auf  der  Rfickseite  der  Medaille 
aus.  Denn  die  christhchen  Eltem,  welche 
so  ihre  Kinder  Gott  aufopferten,  verzich- 
teten  gleich  A.  hinsichtlich  derselben  auf 
aUe  iroSschen  Hoffnungen,  und  weihten  sie, 
soviel  an  ihnen  lag,  ganz  dem  Dienste  Got- 
tes'  und  den  christlichen  Tugenden.  Die 
Medaille  war,  wie  das  daran  befindUche 
Oehr  zeigt,  zum  Tragen  bestimmt;  ohne 
Zweifel  hatte  Urbicus  sie  seinem  Sohne  als 


Fig.  5.    Siegel. 


Sinnbild,  Erinnerungszeichen  undUnterpfand 
seines  Opfers  umgehangt. 

Von  anderen  Ereignissen  aus  dem  Leben 
A.s  finden  sich  in  den  Mosaikbildem  aus 
der  Geschichte  des  auserwahlterf  Volkes  von 
A.  bis  zum  Einzuge  in  das  gelobte  Land, 
mit  welchen  Papst  Sixtus  III  434  nach 
Verwerfung  des  Nestorianismus  durch  das 
Concil  von  Ephesus  die  Wande  der  BasiHka 
S.  Maria  maggiore  schmUcken  liess  und 
welche  grosstentheils  noch  erhalten  sind, 
sein  Zusammentreffen  mit  Melchisedech  (Gen. 
14),  die  Begrftssung  und  Bewirthung  der 
drei  Engel  (Gen.  18)  und 
die  Trennung  von  Loth 
(Gen.  13)  dargestellt.  [Von 
der  Beliebtheit  der  Dar- 
stellung zeugt  auch  ein 
Siegel  im  Besitze  des 
Hrn.  Drury-Fortnum,  das 
wir  hier  nach  Martigny 
wiedergeben.  Nicht  min- 
der die  Schilderung  der 
Geschichte  A.s  auf  den  Mosaiken  von  S. 
Maria  Maggiore  in  Rom;  vgl.  Ciampini  Vett. 
Mon.  I  tab.  50  f.    K.]  heuser. 

ABRAXAS  und  ABRAKADABBA.  Nach 
Iren.  adv.  haer.  I  23,  Clem.  At.  Strom.  I, 
Tertullian.  de  praescript.  haer.  c.  46,  Epi- 
phan.  Haeres.  XXIV  5  (ed.  Col.  1682,  I 
68,  73),  Hieronyni.  Comm.  in  Amos.  0pp. 
Ill  1392;  Comm.  in  Obad.,  in  Nahum., 
Epist.  29  ad  Theodor.,  Vit.  Hilarion.,  adv. 
Lucif.  2  u.  s.  f.,  ,Augustin.  de  haeres.  Quod 
vult  Deus,  c.  4,  24,  0pp.  VIII  6,  EippolyL 
Philosophumen.  VII  1  (ed.  Cruice  361)  be- 
dienten  sich  die  basilidianischen  Gnostiker 
des  Wortes  Abraxas  oder  Abrasax,  um  das 
hochste  Wesen  in  seiner  Entfaltung,  den 
ffeoffenbarten  Gott  im  Gegensatz  zu  dem 
oe^c  appTjTo?  zu  bezeichnen.  Die  Etymo- 
logie  und  Bedeutung  des  Namens  ist  sehr 
strittig :  von  den  angefiihrten  Kirchenschrift- 
stellem  geben  die  meisten  selbst  an.  Abraxas 
enthalte  die  Zahl  365,  namlich  die  Summe 
der  o6pavo(  oder  Geisterreiche,  wie  sie  Ba- 
siUdes  lehrt ;  so  namentlich  Iretiaeus  und  die 
Philosophumena  (5tot  xh  Tceptl^ew  xh  Jvof/ta 
a^Tou  ^^ov  T^e),  und  auch  Hieronymus 
(Basilides  qui  omnipotentem  Deum  porten- 
toso  nomine  appeUat  Abraxan  et  eundem 
secundum  graecas  litteras  et  anni  cursus 
numerum  dicit  in  solis  circulo  contineri,  quem 
ethnici  sub  eodem  numero  aliarum  littera- 
rum  vocant  Mithram)  und  Augustiniis  (A. 
cuius  nominis  litterae  secundum  graecam 
supputationem  eundem  numerum  [365]  com- 
plent)  wissen  es  nicht  anders.  In  neuerer 
Zeit  haben  sich  die  Einen  bei  dieser  Er- 
klarung,  wo  also  a=l,  ^  =  2,  p  =  100, 
a  =  1,  ?  =  60,  a  =r  1,  (J  =  200  steht, 
beruhigt  (so  Neander  Gen.  Entw.  d.  gnost. 
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Systeme  1818,  35.  76  ff.;  Gieseler  Stud.  u. 
Kritik.  1830,  406;  KG.  I  154),  wahrend  An- 
dere,  von  dieser  arithmetischen  Deutiing  un- 
befriedigt,  eineetymologischesuchteii.  ^hon 
Beaasobre  leitete  Abraxas  von  ^Pp6?  und  ffoto) 
(der  schone  Erloser !)  ab,  BeUermann  (Vers, 
fiber  die  Gemmen  d.  Alien  mit  dem  Abra- 
xasbilde  1817,  I  49)  halt  es  fur  zusammen- 
gesetzt  aus  den  agyptischen  W5rtern  A  b  r  a  k 
ond  Sax,  d.  h.  ,da8  gebenedeite,  heilig  ver- 
ehrte  Wort',  wobei  er  an  daa  I  Mos.  41,  43 
Torkommende ,  von  dem  Wagen  Josephs 
auf  Pharao's  Befehl  gerufene  Wort  l\'j^}< 
zuruckweist.  Yerwandt  ist  die  philologisch 
onhaltbare  Erklarung,  welche  Geiger  Abra- 
xas und  Elxai,  Ztschr.  f.  Morgenl.  Gesellsch. 
XVni824f.  1864aufstellte:  derselbe  macht 
das  £  zu  einem  umschriebenen  cheth  und 
aspirirten  kaf  und  erhalt  dann  fQr  Abra- 
xas 5^s';3  Oder  mit  dem  Artikel  nsnan  Se- 
gen,  was  fSr  ein  Amulet  allerdings  passend 
ware.  MUnier  dagegen  (Vers,  fiber  die 
kirchl.  Alterth.  d.  Gnostiker,  Anspach  1790, 
215  f.)  geht  auf  das  koptische  beri- 
schadje  (memphit.)  oder  beree-sad-ii 
(sahit.)  zurQck,  was  den  Sinn  X670C  xatvo? 
ergibe.  Einen  dritten  Wegversuchten  die- 
jenigen,  welche  in  dem  Worte  ein  Akro- 
stichon  sehen :  so  Gottfr,  Wendalin  in  einem 
Briefe  von  1655  in  Mscellanea  Chiffletiana, 
Antw.  1657,  VI  39.  112;  vgl.  Walch  Hist, 
d.  Ketz.  I  293,  welcher  die  vier  ersten 
Buchstaben  als  die  Initia  hebraiecher  (A  = 
SK  Vater,  B  =  -ja  Sohn,  P  =  n>in  Geist, 
A  =  w^-r^n  der  Heilige) ,  die  drei  letzten 
als  solche  von  griechischen  (2  =  (7{i>TT)pta 
Heil,  A  =  h:h  vom,  S  =  JoXou,  also  vom 
Kreuze)  Wortem  ansieht.  Schon  BeUer- 
mann hat  die  Unbrauchbarkeit  dieses  Vor- 
Bchlags  eingesehen.  Mehr  empfiehlt  sich, 
wemi  man  iiberhaupt  diesen  Weg  fur  den 
richtigen  halt,  die  Ansieht,  welche  kiirzlich 
G,  Barsilei  Gli  Abraxas,  Studj  archeol. 
Trieste  1873,  9  ff.,  vorlegt;  derselbe  geht 
auf  das  in  der  Mischna  dem  Rabbi  N  e  h  u- 
DiaBen-Akana  zugeschriebene  beriihmte 
kabbalistische  Gebet  An^-Beh6ah  zuriick, 
welches  die  Gottheit  um  Befreiung  und  Er- 
hohong  des  Volkes  Israel  anruft  und  dessen 
ereter  Vers  die  Buchstaben  lieferte,  aus 
dem  das  Wort  ABRAJQ)  r^nnnK  (Abracad) 
zQsammengesetzt  ware :  Auk  —  ^eh6ah  — 
^eduIaZ),  —  jemineiT  —  tati/2  —  scrur^. 
?a$ser€8  Erklarung,  der  (Nilus  Abraxas 
im  Thesaur.  gemmar.  antiq.  astriferarum, 
Florent.  1750,  III  164)  auf  das  arithme- 
tische  System  zuriickgreift ,  erscheint  noch 
kfinstlicher  als  die  angefOhrten:  ihm  zu- 
folge  son  A  =  Nil,  NeiXoc,  sein,  weO  in 
diesem  dieselbe  Zahl  365  (v  =  50,  e  =  5, 
I  =  10,  X  =  30,  0  =  70,  <J  =  200)  stecke; 
also  ein  Argument  xad*  6|iot6'C7)Ta  t^c  foo- 
V^<ii  zu  dessen  Bekraftigung  sich  Passeri 


auf  eine  Gemme  mit  dem  Flussgott  Nil 
und  einem  Fiillhom  nebst  der  Beischrift 
ABPAZA2  beruft. 

II.  So  wenig  nach  dem  Gesagten  das  Wort 
Abraxas  erklart  ist,  so  wenig  kann  man 
Abrakadabra  (eig.  wol  ABPA2AAABPA) 
mit  Sicherheit  deuten.  Der  Zusammenhang 
beider  Worte  ist  zweifellos ;  das  letztere  ist 
jedenfalls  eine  Beschworungsformel ,  durch 
welche  die  guten  Geister  gegen  die  bosen 
und  gegen  alle  Uebel,  Krankheiten  u.  s.  f. 
angerufen  werden;  die  magische  Wirkung 
barbarischer  Worte  war  bei  den  Griechen 
bekannt   und   spielt   sowol    in   dem   Aber- 

flauben  der  spateren  Kaiserzeit  wie  dem 
es  MA.s  eine  grosse  RoUe.  'Ov^jiAxa  pap- 
papa,  heisst  es  bei  PaeUus  Expos,  in  Oracul. 
Chaldaic.  96,  |ii^  it6x'  diXX(£(ir]c.  Besonderer 
Beliebtheit  erfreute  sich  das  dem  basilidia- 
nischen  Arzte  Quintus  Servim  Samonicm 
zugeschriebene  Becept  gegen  das  Fieber, 
nach  welchem  das  Wort  Abrakadabra  so  oft 
mit  Weglassung  eines  Buchstabens  auf  einen 
Zettel  geschrieben  wurde,  bis  nur  die  Ini- 
tiale  A  iibrig  blieb  und  das  Ganze  nun  ein 
Dreieck  bildete,  dajs  nach  alien  Seiten  ge- 
lesen  dasselbe  Wort  ergab: 

ABPACAAABPA 

ABPACAAABP 

ABPACAAAB 

ABPACAAA 

ABPACAA 

ABPACA 

ABPAC 

ABPA 

ABP 

AB 

A 

III.  Unter  ,Abraxen'  versteht  man  weiter 
eine  Kategorie  geschnittener  Steine,  welche 
das  Bild  des  ,Abraxas^  bieten.  Man  hat  de- 
ren  in  den  Sammlungen  an  tausend  gezahlt, 
dabei  aber  als  ,Abraxen^  auch  eine  grosse 
Zahl  von  Denkmalem  mitgerechnet,  welche 
das  Bild  des  Abraxas  nicht  aufweisen,  so 
dass  der  Name  missbrauchlicher  Weise  far 
beinahe  alle  mit  mystischen  Zeichen  und 
Inschriften  geschm^ckte  Gemmen  und  In- 
taglien  des  Alterthums  herhalten  musste. 
Solche  Steine  besprechen  gelegentlich  CI. 
Salmasius  (de  ann.  climacteriis) ,  Jos.  Sea- 
liger  (Libr.  II  Epist.  ad  Casaubon.  119. 
in  Ep.  ad  Marq.  Freher.  226),  Joh.  Selden 
(Synt.  de  Diis  Syr.  I,  c.  2),  Athan.  Kircher 
(de  Gnosticis  et  cor.  magia  Amuletaria  11, 
2,  cl.  n,  c.  6);  es  sammelten  sie  zuerst 
Jean  VHeureux  und  sein  Herausgeber  Jean 
Chifflet  (Joannis  Macarii  Canonici  Ariensis 
Abraxas  seu  Apistopistus ,  quae  est  anti- 
quaria  de  gemmis  Basilidianis  Disquisitio. 
Ace.  Abraxas  Proteus  seu  multiformis  gem- 
mae Basilidianae   portentosa  varietas,   ex- 
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hibita  et  comm.  ill.  a  Joa,  Chiffletio  Ca- 
nonico  Tornacensi  etc.  Antw.  1657,  4®). 
Die  hier  publicirten  Steine  Ubemahm  A, 
Gorlaeus  in  8.  Dactyliotheca  universalis,  auf 
welchen  Publicationen  einzelner  Abraxen 
durch  Pignoriy  Molinet ,  Augustini^  La- 
chausse,  Spon,  Begar,  Fabretti^  Ehermayer 
folgten.  Sammlungen  (die  von  ^ic,  Fabr. 
Peirenc  angele^te  ist  nie  erechienen;  vgl. 
F.  Gassendi  Vit.  Peiresc.)  gaben  dann  wei- 
ter  Ant.  Capello  in  seinem  confusen  Pro- 
droraus  iconicus  sculptanim  gemmarum  Ba- 
silidiani,  amuletici  et  talismanici  generis 
(Yen.  1702,  fol.),  Montfaucon  (I'Antiquit^ 
expliqu^e  et  representee,  6d.  Paris  1722,  fol. 
II  853  ff.  part.  3,  Suppl.  H  1724,  p.  209  ff.), 
welcher  ausser  den  genannten  auch  Maffei, 
Spon  und  die  Cabinette  von  Rom,  St.  Gene- 
vifeve,  St.  Germain  u.  a.  ausbeutete;  leider  ist 
diese  Ausgabe  keine,  welche  der  Kritik  Mont- 
faucons  Ehre  macht.  Nach  ihm  kommen  die 
Sammlungen  von  Passeri  (Thesaur.  genmiar. 
astriferarum ,  cura  Q.  F.  Goriy  3  Bde.,  4^ 
Florent.  1750),  der  den  Basilidianem  diese 
Gemmen  ganz  absprach,  BartoU  (Mus.  Odes- 
calch.),  Lippert  (Dactyliotheca  univ.  1767), 
FicorinirGaleotti  (Gemm.  antiq.  Rom.  1757). 
Auch  Ducange,  Hardouin,  Feuardent  und 
Massuet  (in  ihren  Noten  zu  Irenaeus)  bespre- 
chen  den  Gegenstand.  Zum  erstenmale  wur- 
den  Anlaufe  zu  einer  kritischen  Behandlung 
dieser  Denkmaler  gemacht  durch  Bellermann 
a.  a.  O.,  Walsh  (Ancient  Coins,  Medals  and 
Gems,  2  ed.  Lond.  1828,  8®),  Kopp  (Palaeo- 
graphia  critica.  III  u.  IV,  Mannh.  1827), 
Matter  (in  s.  Histoire  du  Gnosticisme,  3  voll. 
Paris  1828,  2«  ^d.  1844) ,  der  in  seiner  er- 
sten  Auflage  auf  14  Tafeln  eine  ziemlich 
voUstandige  Sammlung  der  erhaltenen  Ty- 

Sen  gab  —  eine  Zugabe,  welche  der  2.  Aufl. 
er  Hist,  du  Gnosticisme  fehlt.  Zu  diesen 
grosseren  Veroffentlichungen  treten  einzelne 
Abhandlungen,  wie  die  von  Joh.  Gust,  Stickel 
de  Gemma  Abraxa  nondum  edita  (Jen.  1848, 
4");  desselben  Matter  Excursion  gnostique 
en  Italie,  avec  12  pi.  lith.  Strasb.  et  Paris 
1852,  8^  und  besonders  C.  W.  King  Early 
Christian  Numismatics  and  other  antiquarian 
Tracts,  Lond.  1873 ;  dess.  The  Gnostics  and 
their  remains,  ancient  and  mediaeval,  Lond. 
1864;  ders.  Antic  Gems,  2  ed.  Lond.  1866, 
wo  vieles  Material  beigebracht,  wahrend  die 
linguistischen  Kenntnisse  des  Verf.  zu  sei- 
nen  etymologischen  Studien  nicht  ausreichen. 
Endlich  gaben  Graf  Wolf  Baudissin  in  s. 
Studien  z.  semitischen  Religionsgesch.,  Lpz. 
1876,  I  181  ff.  eine  Zusanunenstellung  der 
sog.  Abraxen  mit  dem  Gottesnamen  lAQ, 
Herm.  BoUet  in  s.  Glyptik  (in  Buchers 
Gesch.  d.  techn.  Kiinste,  Stuttff.  1875, 1  321) 
eine  Uebersicht  des  Gegenstandes  vom  kunst- 
historischen  Standpunkt  aus. 
Man  hat  die  sog.  Abraxen  in  verschiedener 


Weise  zu  classificiren  gesucht.  Capello 
unterschied  basilidianische ,  amuleten-  und 
talismanartige  Steine.  Montfaucon  nahm  sie- 
ben  Classen  an  (Abraxas  mit  dem  Hahnen- 
kopf,  mit  dem  Lowenkopf  oder  Lowengestalt, 
Abraxas  mit  Figur  oder  Inschrift  des  Sera- 
pis  oder  der  Isis  auf  der  Lotosblume  —  Ja- 
hlonsky  hatte  in  zwei  hierhergehorigen  Dar- 
stellungen  sogar  den  Kopf  des  Erldsers  zu 
erkennen  geglaubt:  Chifflet  tab.  XXVI"*, 
XX VIP",  —  Abraxas  mit  Anubis  und 
Scarabaum,  Abraxas  mit  Menschenkopf  und 
anderen  geflugelten  oder  ungefldgelten  Gott- 
heitea,  Abraxas  mit  Inschriften  ohne  Bilder, 
endlich  Abraxas  mit  unerklarlichen  Symbo- 
len  und  Inschriften).  Durchdachter  als  diese 
vollig  unkritische,  gleichwol  von  Martigny 
iibemommene  Eintheilung  ist  diejenige  von 
Bellennannf  welcher zunachst  eigentliche 
Abraxen,  basilidianische,  dann 
Abraxoiden  und  durchaus  unchristliche 
Abraxisten  unterscheidet.  Eigentliche 
Abraxen  nennt  er  jene,  deren  Bild  funf  be- 
stimmte  Charakteristica  an  dem  menschlichen 
Rumpfe  aufweist;   den  Hahnenkopf,   zwei 


Fig.  6.    Abraxas. 

Arme   mit  Symbolen,   zwei  Schlangenfiisse 
(vgl.  die  beistehende  Figur  6  aus  Martigny), 
Die  Symbole  und  Figuren,  welche  der  Abra- 
xas in  den  Han- 
den   fuhrt   oder 
neben  sich   hat, 
sind    denn   ver- 

schieden : 
Peitsche  und 
Schild,Kranz  mit 
oder  ohne  Kreuz, 
mit  oder  ohne 
Inschriften  auf 
dem  Schild ;  Ku- 
geln  oder  kugel- 
ahnliche  Kor- 
per ,  Scepter, 
Schwert;  zuwei- 
len  sieht  man 
menschliche  Ge- 
stalten  daneben, 
Bewaffnete  oder 
knieende  Perso- 
nen  (wol  nicht 
Schiller,  wie  Bel- 
lermann an-  Fig.  7.  Abraxas. 
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nimmt,  sondern  in  den  Cult  Einzuweihende, 
Katechumenen ;  vgl.  die  beigegebene  Fig.  7); 
oft  erscheinen,  oft  fehlen  daneben  Inschnften 
und  andere  Geheimzeichen.  Die  A  b  r  a  x  o  i- 
den  begriifen  diejenigen  Gemmen,  auf  wel- 
chen  Abweichungen  von  dem  erwahnten 
Abraxas-Typus  vorkommen:  hier  fehlen  z.  B. 
die  Schlangenfiisse  oder  der  Hahnenkopf. 
Oder  das  Bild  des  Abraxas  fehlt  ganz,  und 
nur  andere  Zeichen  und  Inschriften  deuten 
auf  christlich-gnostischen  Ursprung;  oder  die 
Hauptdarstellungen  sind  der  agyptisch-heid- 
nischen  Mythologie  entnommen  und  nur  die 
Nebenfiguren  und  Inschriften  weisen  auf 
ehnstliche  Secten  hin.  Die  hier  von  Beller- 
mann  beliebten  Unterabtheilungen :  1)  A  b  r  a- 
xasahnliche  Bilder;  2)  menschliche 
Gestalten,  welehe  gleich  Harpokrates  den 
Finger  auf  den  Mund  legen,  und  welehe  er 
Abraxoid-Anthropomorphen  nennt; 
3)  himmlische  Korper  meist  mit  Thiergestal- 
tea,  bes.  des  Lowen  =  Abraxoid-Astro- 
iten;  4)  Schlangenbilder,  oft  mit  der  Auf- 
schrift  Chnubis,  Chnumis  =  Ab- 
raxoid-Chnubiten  und  X)<pt^- 
fiopcpoi   (ein    Beispiel    bietet   die 


schen  Figuren,  Schriftzeichen ,  geheimniss- 
vollen  Charakteren  gezierte  Steine.  Wieder 
eine  andere  Classification  hat  Matter  in  s. 
Aufsatz  Abraxas  in  Herzogs  Realencyklo- 
padie  (den  die  2.  Aufl.  trotz  seiner  Unzu- 
langlichkeit  wieder  abgedruckt  hat)  ver- 
sucht.  Er  unterscheidet  hier  folgende  Dar- 
stellungen:  1)  das  Abraxasbild  allein,  ohne 
aussere  Ikonik  (!),  mit  einfacher  oder  keiner 
Legende;  2)  Abraxas  mit  anderen  gnosti- 
schen  Machten;  3)  Abraxas  mit  jficUschen 
Machten,  weitaus  die  vorwiegendste  Classe; 
nicht  in  Bildern,  sondern  in  Inschriften  be- 
gleiten  den  Abraxas  sehr  oft  die  Namen 
Jao  oder  Jehovah,  Adonai,  Sabaoth,  Mi- 
chael, Gabriel,  Uriel,  Onoel,  Anonoel,  Ra- 
phael, Japtael  u.  s.  f.;  4)  Abraxas  mit 
persischen  Machten,  bes.  Mithras ;  5)  Abra- 
xas mit  agyptischen  Machten:  als  Bild  mit 
dem  Sonnengott  Phre,  der  seinen  Wagen 
fiihrt  oder  auf  dem  Lowen  steht;  weiter 
mit  den  Namen  Isis,  Phtha,  Neith,  Athor, 
Thot,  Anubis,  Horus,  Harpokrates   im  Lo- 


n^.  8.    AbrAxas. 

Fiffur  8  mit  der  Inschrift  lAQ 
2ABA(0  und  M0Y2H((j)  auf  dem 
Revers);  5)  Inschriften  ohne  Bil- 
der. Die  Abraxaster,  weitaus 
die  zahlreichste  Gattung,  spricht  Beller- 
mann ,  da  sie  rein  heidnische  Bilder  ent- 
halten,  den  christlichen  Gnostikem  ganz- 
lich  ab.  Auch  hier  macht  er  wieder  12 
Unterabtheilungen:  1)  Abraxastro-Ido- 
liten,  mit  rein  heidnischen  Gottheiten: 
Isis,  Osiris,  Serapis,  Horus,  Remphan,  Ty- 
phon,  Hekate;  2)  Abraxastro-Priapi- 
ten  oder  Mendesiten,  mit  schamlosen 
Gestalten;  3)  Anubisbilder,  mit  dem 
Hundskopf;  4)  Thaumatiten,  mit  Sphin- 
xen,  Greifen,  AiPen  u.  s.  f. ;  5)  Ornithi- 
ten,  mit  Vogelgestalten ;  6)  Amphibi- 
iten,  mit  Amphibien,  Eidechsen,  Eroko- 
dilen,  Kroten  u.  s.  f. ;  7)  I  c  h  t  h  y  i  t  e  n,  mit 
Fischen,  Delphinen;  8)  Scarabaiten, 
mit  Kafem,  Skorpionen,  Krebsen  u.  s.  f.; 
9)  Scoleciten,  mit  Wiirmem,  KoraUen- 
thieren;  10)  Abiotiten:  Pflanzen,  Ge- 
rathe,  Waffen  und  andere  leblose  Dinge; 
11)  Poikiliten,  unter  welcher  Rubrik 
alle  iibrigen  higher  nicht  aufgefuhrten  Dar- 
stellungen  zusammengefasst  werden ;  12)  T  y- 
piten,   ohne  Bilder,   nur  mit  mathemati- 


Fig.  9.    Abraxas. 

j  toskelch,  auch  mit  dem  Nil,  mit  Scarabaen 
,  (den  wiederbelebenden  kosmischen  Kraf- 
ten) ,  mit  dem  Agathodamon  (Chnuphis) ; 
6)  Abraxas  mit  griechischen  Machten,  bald 
als  Bild ,  bald  als  Name  mit  den  Plane- 
ten:  so  Venus,  bes.  Hekate  und  Zeus  (in 
diese  Kategorie  diirfte  obenstehende ,  von 
Montfaucon  publicirte  Gemme  (Fig.  9)  mit 
I  Herakles  und  dem  nemeischen  Lowen  wol 
'  weniger  als  in  die  Klasse  der  Amulete  zu 
zahlen  sein ;  vgl.  Ch,  Le  Normant  Rev.  arch. 
I,  III  510);  7)  die  Wanderung  durch  die 
Sternenwelt  zum  Amenti,  nach  der  agypti- 
schen Religionslehre :  Auffahrt  des  zum 
Osiris  Verwandelten,  dem  Erdenleben  Ent- 
schwebenden  auf  dem  Riicken  des  Lowen 
oder  Krokodils,  unter  Fiihrung  des  Anubis ; 
8)  das  Gericht,  gleichfalls  agyptisch ;  9)  Cul- 
tus  und  Einweihung  (vgl.  oben  die  Gestalt 
des  Abraxas  mit  dem  Knieenden);  10)  die 
astrologische  Gruppe ;  1 1)  Inschriften :  a)  ent- 
weder  ohne  Symbolik  auf  Stein-,  Eisen-, 
Blei-  und  Silberblattchen  in  griechischer, 
lateinischer  und  koptischer  Sprache ;  b)  oder 
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mit  Symbolen,  z.  B.  der  Schlange;  c)  mit 
Ikonik.  Ich  gehe  auf  die  innere  Unge- 
suudheit  dieser  letzten  Classification  nicht 
naher  ein ;  es  leuchtet  z.  B.  sofort  ein,  dass 
die  unter  11a  aufgefiihrte  Classe  mit  den 
Abraxen  ga^  nichts  zu  thun  hat,  sondem  zu 
den  Amuletten  zu  zS,hlen  ist.  Rollet  a.  a. 
O.  332  ff.  hat  im  Allgemeinen  sich  Beller- 
mann  angelehnt,  bezieht  aber  die  meisten 
figuralen  Darstellungen  der  Abraxas-Gem- 
men  (die,  wie  er  anmerkt,  alle  im  Tief- 
schnitt  gearbeitet  sind)  auf  die  Gestalt  des 
Phanes  (in  der  orphischen  Geheimlehre 
des  griechischen  Mythus  das  urweltliche 
Lichtwesen,  das  aus  dem  Weltei  mit  strah- 
lendem  Glanze  hervorbricht,  der  Vater  aller 
Gotter).  Diese  Gottheit  erscheint  mit  Schlan- 
genleib  und  mit  strahlenumgebenem  Lo- 
wenkopf,  manchmal  auf  der  Weltkugel 
stehend;  oder  der  in  Schlangenfusse  endende 
Menschenleib  mit  Hahnenkopf  halt  in  der 
einen  Hand  eine  Geissel  und  in  der  andern 
einen  Schild;  oder  die  Figur  hat  vier  Flil- 
gel  (auf  die  Jahreszeiten  oder  Hauptwinde, 
Weltgegenden  oder  Elemente  anspielend)  und 
sie  steht  manchmal  auch  auf  einer,  Worte 
oder  Zeichen  umschliessenden  Schlange  und 
halt  einen  in  Grade  abgetheilten,  die  Zeit- 
abschnitte  andeutenden  Stab  oder  einen 
SchlGssel,  der  die  Pforten  des  Jahres  offnet 
und  schliesst.  Die  Combination  mit  dem 
Hahnenkopf  bringt.  er  dann  in  Verbindung 
mit  dem  persischen  Mythus,  wo  der  Hahn 
das  Geschopf  Ormuzds  des  Lichtverkunders 
war;  ,daher  auch  zu  erklaren  sein  diirfte, 
dass  im  Yolksmunde  der  Lowe,  das  blut- 
dUrstige  Raubthier  Ahrimans,  vor  dem 
Hahnschrei  flieht^ 

Eine  erneute  wissenschaftliche  Sichtung 
des  vorhandenen  Materials  ware  eben  so  noth- 
wendig  als  die  noch  ganzlich  fehlende  Unter- 
suchung  der  Abraxasinschriften  Seitens  eines 
auf  der  Hohe  der  heutigen  Forschung  stehen- 
den  Orientalisten.  In  Hinsicht  des  ersteren 
muss  zunachst  der  Begriff  der  Abraxas  da- 
hin  festgestellt  werden,  dass  der  Name  nur 
auf  diejenigen  Steine  u.  s.  f.  angewandt 
werde,  welche  dasBild  oder  den  Na- 
me it  Abraxas  bieten:  allesAjidere  ist  auszu- 
scheiden  und  kiinftighin  unter  den  Rubriken 
Amulette  und  Geschnittene  Steine 
(s.  d.)  zu  behandeln.  Weiter  muss  sorg- 
faltig  zwischen  den  alten  Steinen  und  jenen 
pseudognostischen  Denkmalem  spaterer  Jahr- 
hunderte  (bis  zum  14.  herab)  unterschieden 
werden.  Die  Hauptfrage  bleibt  dann:  ob 
die  eigentlichen  Abraxen  christlichen,  jddi- 
schen  oder  heidnischen  Ursprungs  sind  — 
eine  Frage,  die  allerdings  nicht  leicht  ins 
Reine  zu  bringen  ist,  da  uns  zunachst  sehr 
schwer  ist,  zu  bestimmen,  ob  eine  Reihe 
solcher  Denkmaler  vor  Christus  oder  nach 
ihm  fallt.    Dass  die  Steine  mit  dem  Abra- 


xasbild  nothwendig  alle  den  Basilidianem 
angehoren,  wird  zwar  behauptet,  aber  ist 
nicht  bewiesen.  Die  meisten  derselben  wer- 
den wol  dem  aus  jadischen,  christlichen  und 
heidnischen,  bes.  orientalischen  und  agyp- 
tischen  Religionsbegriffen  und  Namen  zu- 
sammengeschweissten  religiosen  Mischmasch, 
dem  Sjrnkretismus  des  3.  und  4.  Jahrh., 
zuzuschreiben  sein.  Immerhin  auffallend 
bleibt,  dass  die  von  Origenes  mitgetheilten 
Gebetsformeln  der  Gnostiker  sich  unter  den 
Inschriften  der  in  Frage  stehenden  Steine 
nicht  wiederfinden. 

Warum  endlich  der  menschliche  Rumpf 
mit  dem  Hahnenkopf  und  der  Peitsche  den 
Abraxas  als  den  geoflFenbarten  Gott  sym- 
bolisire,  hat  Bellermann  I  54  f.  zu  erklaren 
versucht;  ich  verweise  auf  diese  Ausfflh- 
rungen,  welche  mich  nicht  hinreichend  iiber- 
zeugt  haben,  um  ihnen  hier  einen  Platz  zu 
gonnen.  kraus. 

ABRENUNCIATIO  (diroxoTV),  dir^ToEic),  I. 
ist  jener  der  Taufe  kurz  vorangehende  litur- 
gische  Act,  wodurch  der  Taufling  feier- 
Uch  dem  Satan  und  seinen  Werken  wider- 
sagt,  ihm  abschwort  imd  sich  ganzlich  von 
ihm  lossagt.  Spuren  dieser  abrenunciatio 
wollte  man  bei  I  Tim.  6,  12  und  I  Petr. 
3,  21  gefunden  haben;  doch  wird  erstere 
Stelle  besser  auf  die  Ordination  des  Timo- 
theus  zum  Bischofe  von  Ephesus  bezogen. 
und  in  der  zweiten  Stelle  das  ,iic£pcoTT|jjLa' 
richtiger  als  B  i  1 1  e  um  ein  gutes  Gewissen, 
als  in  der  Bedeutung  einer  Frage  nach 
einem  guten  Gewissen  aufgefasst,  da  ja 
letzteres  erst  durch  die  Taufe  erlangt  wird. 
Gewiss  ist  aber,  dass  die  abrenunciatio 
in  altester  Zeit  ihren  Platz  in  dem  christ- 
lichen Taufritus  gefunden  hat.  TertuUian. 
de  Coron.  milit.  c.  3  und  Basilius  de  Spirit, 
sanet.  c.  27  filhren  diese  Ceremonie  geradezu 
auf  das  apostolische  Zeitalter  zuruck.  Kei- 
ner  der  larchlichen  Autoren,  die  in  alter 
Zeit  fiber  die  Taufe  schrieben,  fibergeht  die 
Renunciationen.  Diese  wurden  ffir  sehr 
wichtig  gehalten  imd  von  Mehreren  gerade- 
zu als  das  eigentliche  Taufbundniss  ange- 
sehen.  ,Quando  enim  interrogatus  est:  ab- 
renuncias  diabolo,  pompis  et  omnibus  eius  ? 
tunc  ei  sacerdos  subscribendum  pactum  ob- 
tulit.  Quando  autem  dixit:  abrenuncio, 
tunc  subscripsit^  (Caesarim  inter  opp.  Au- 
gustini  serm.  264  in  app.).  Was  die  For- 
mel  dieser  Abschworung  betrifft,  so  stim- 
men  die  Kirchenschriftsteller  in  Bezug  auf 
das  Wesen  derselben  vollkommen  tiberein; 
doch  finden  sich  da  und  dort  verschiedene, 
das  Wesen  nicht  alterirende,  sondem  nur 
umschreibende  Zusatze  imd  Erweiterungen, 
wobei  es  theilweise  dahingestellt  bleiben 
muss,  ob  wir  es  hier  mit  genau  wieder- 
gegebenen  Formularien,  oder  mit  Ampli- 
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ficationen,  beziehungsweise  Abbreviaturen 
la  oratorischem  Interesse  zu  thun  haben. 
Nacb  TertuUian,  de  Spectac.  c.  4  wider- 
sagten  die  Tauflinge  ,dem  Teufel,  seiner 
Pracht  und  seinen  Engeln',  und  nach  den 
CanstU.  aposi.  VII,  c.  41  ,dem  Satan  und 
seinen  Werken  und  seiner  Pracht  und  sei- 
nem  Di^iste  u^id  seinen  Engeln  und  seinen 
Eingebungen  und  Allem,  was  von  ihm  her- 
konmit\  Cyprian,  de  Laps,  und  Ep.  Vll 
al.  XIII  ad  Rogatian.  kennt  den  ,Teufel' 
und  die  ,Welt'  als  Objecte  der  Abschwo- 
rung,  nebst  diesen  Ambrosius  de  Initiat. 
c.  2  des  Teufels  Werke,  Pracht  und  Wol- 
lust,  Hieronym,  Comment,  in  Matth.  c.  25. 
26  des  Satans  Pomp  und  Laster.  In  der 
Kirche  zu  Jerusalem  widersagten  die  Kate- 
chumenen  dem  Satan  und  alien  seinen 
Werken  und  allem  seinem  Pompe  und  allem 
seinem  Dienste.  CyrilL  HierosoL  Catech. 
mystag.  I,  nr.  4  sqq.,  und  ahnlicher  Weise 
in  der  Kirche  zu  Antiochien,  wie  Chryso- 
stomm  in  seinen  Homilien  ad  pop.  Ajatioch. 
bezeugt.  Wir  ubergehen  weitere  Varia- 
tionen  der  Renunciationsformeln  und  fiihren 
nur  noch  die  merkwiirdige  Formel  auf, 
welche  auf  der  Synode  zuLestines  (745) 
zu  den  Zeiten  Bonifacius'  festgesetzt  wurde, 
namlich:  ,wider8ag8t  du  dem  Teufel?  .  .  . 
Und  aller  Gesellschaft  des  Teufels?  .  .  . 
Und  alien  seinen  Werken  ?  (Ich  widersage) 
alien  seinen  Werken  und  Worten,  dem 
Thor  und  dem  Wodan,  dem  Sachsem  Othin 
und  alien  bosen  Geistem,  welche  derselben 
Mitgenossen  sind.'  —  Die  Art  und  Weise 
der  Abrenunciation  bestand  in  Fragen  und 
den  entsprechenden  Antworten;  so  in  den 
occidentalischen  und  orientalischen  Kirchen ; 
in  der  Kirche  zu  Jerusalem  ging  nach  Cy- 
rill.  Hieros.  1.  c.  der  Abrenunciation  der 
Befehl  des  Bischofs  voraus,  dem  Satan  zu 
widersagen.  Die  Renunciationsformel  scheint 
urspriinglich  fast  in  alien  griechischen  Kir- 
chen und  in  mehreren  Kirchen  Deutsch- 
lands  und  Frankreichs  in  Eine  Frage  und 
Antwort  eingekleidet  gewesen  zu  sein;  zur 
Erh5hung  der  Feierlichkeit  wurde  die  Eine 
Frage  in  mehrere  getheilt.  So  finden  wir 
bei  Amhrosius  De  Myster.  c.  2  eine  zwei- 
fache  Frage;  bei  Cyrill,  Hieros.  1.  c.  die 
Frage  in  vier  Theile,  und  in  dem  Ordo  des 
Patriarchen  Severus  von  Alexandrien  gar 
in  sechs  TheUe  zerlegt.  Die  Dreizahl  der 
Fragen  und  AjQtworten  blieb  zuletzt  die 
gebrauchlichste,  sei  es,  dass  man  darin  eine 
Beziehung  auf  die  drei  gottlichen  Personen 
suchte,  sei  es  in  Nachahmung  einer  bilrger- 
lichen  Rechtshandlung  der  Romer,  namlich 
der  Freilassung  eines  Sklaven,  wobei  der 
Herr  dreimal  seinem  Rechte  zu  entsagen 
pflegte.  Vicecom.  De  Ritib.  bapt.  II,  c.  20. 
BezQglich  des  Zeitpunktes  fiir  die  Ab- 
renunciationen  war  die  Praxis  verschieden, 


bald  vor,  bald  nach  der  Taufwasserweihe, 
und  ebenso  verschieden  die  Bestimmung 
des  O  r  t  e  8 ,  der  hiefiir  bald  in,  bald  ausser 
dem  Baptisterium  gesucht  wurde.  Mit  der 
abrenunciatio  waren  noch  besondere  C  e  r  e- 
monien  verbunden.  Die  Katechumenen 
wurden,  mit  dem  Gesichte  gegen  Sonnen- 
untergang  gewendet,  aufgesteUt,  um,  wie 
Cyrillus  Hieros.  1.  c.  bemerkt,  dadurch  an- 
zuzeigen,  dass  sie  demjenigen  entsagten, 
welcher  der  lichtscheueFiirst.derFinstemiss 
ist.  Die  Tauflinge  legten  die  Fussbeklei- 
dung  ab  zum  Zeichen,  dass  sie  nicht  mehr 
die  alten  Wege  der  Siinde  gehen  woUten; 
sie  machten  mit  den  Armen  fcbwehrende 
Bewegungen,  hauchten  und  spukten  gegen 
den  im  Geiste  vorgestellten  Satan,  ganz  im 
Sinne  des  von  Gregor.  Naz.  Orat.  XL  de 
bapt.  angedeuteten  Grundsatzes,  dass  die 
Tauflinge  nicht  bloss  mit  Worten,  sondem 
auch  in  Haltung,  Mienen  und  Geberden 
dem  Teufel  widersagen  sollten.  —  Vgl.  auch 
Taufe.  krOll. 

II.  (Abrenunciatio)  iir^TaEtc,  diro- 
xaYiQ,  dicoxa^afxevoi,  ffovxaYi^,  renun- 
ci antes.  Mit  diroxdtwea&ai  verstand  man 
aber  auch  (nach  Luc.  14,  33)  die  Entsagung 
von  allem  Zeitlichen,  insbesondere  dem  eige- 
nen  irdischen  Besitzthume,  welche  beim  Ein- 
tritte  in  den  Monchsstand  als  Vorbedingung 
gefordert  wurde.  Zuerst  musste  die  dliroxorpr) 
erfolgen,  die  Wegwerfung  alles  Irdischen,  die 
Verleugnung  des  eigenen  Ich,  der  eigenen 
Meinung,  das  Ablegen  aller  bisherigen  G^ 
wohnheiten;  dann  erst  erfolgte  die  (juvxoyi^, 
das  Gelobniss  vollstandigen  Gehorsams,  die 
Ertodtung  der  eigenen  Glieder  und  das 
voUige  Absterben  (s.  dariiber  Isidor  Pelus. 
1.  I.  c.  1).  Daher  heisst  es  (PaUad.  Hist. 
Laus.  22)  diiexd[?fltvTO  xal  yvfiyaai  jxova^o(. 
Oder  bei  Hieron.  (ad  Rust.  ep.  Vail.  125, 
n.  16)  renunciare  saeculo.  Es  ist  also  ei- 
gentlich  iiroxorpQ,  renunciatio,  im  Grunde 
das,  was  wir  nach  der  heutigen  Ordens- 
disciplin  Einkleidung,  und  ouvxorip^  das,  was 
wir  Profess  im  strengen  Sinne  nennen  wflr- 
den.  Indess  oft  wird  abrenunciatio  im  wei- 
teren  Sinne  auch  von  letzterer  verstanden, 
wesshalb  sie  Cassian  als  feierliches  und 
ewiges,  unabanderliches  Gelfibde  nach  iiber- 
standener  Probezeit  beschreibt  (Instit.  IV, 
36).  Und  so  heissen  iiroxajotjievoi  geradezu 
Monche  (Hist.  Laus.  15).  Fiir  den  Unter- 
richt  der  renunciantes ,  der  Monche,  findet 
sich  eine  grosse  Litteratur  erhalten,  z.  B. : 
Cassian.,  de  coenob.  institutis  liber  IV;  de 
institutis  renunciantium ;  coUatio  3.  de  3  ab- 
renunciationibus.  Basilitis  reg.  fus.  interrog.  8 
(II,  348—351).  Ephrem,  S.  ad  renunc.  (Ill, 
317—324);  de  vera  renunciatione  (III,  36  bis 
38).  Dorotheus  de  renunciatione  (Bibl.  Lugd. 
V,  903—907).  Oresiesis  de  instit.  monach. 
regula  (ib.  IV,  96).     Macar.  sen.  Hom.  9. 
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Anastas,  Sin.  q.  9.  Joh,  Clim.  Scala,  gr.  1—4. 
lAU  8,  Hae/ten  Disquis.  monast.  1.  II,  append, 
p.  2.  d.  2  et  12.  jld,  weiss. 

ABSETZUNO  (Deposition),  s.  Degradation. 

ABSOLUTION,  s.  Basse. 

ABSOLUTIONSFORMELN.  Nachgewiesen 
ist  bis  jetzt  ffir  das  christliche  Alterthum 
bloss  die  sog.  formula  deprecatoria,  die  Los- 
sprechung  in  der  Form  des  Gebetes.  Als 
solche  erscheint  sie  zuerst  Constit.  Apostol. 
libr.  II,  c.  18  (9):  xal  TrpoffxXauJavra  ebSsvoo, 

xal  yetpo^eTTjaac  adr^v  ea  Xowr^v  elvai  iv  xcj) 
Troifxvtcp.  Aehnlich,  aber  viel  ausfiihrlicher 
sind  die  aus  der  Liturg.  s.  Jacobi  in  Bi- 
blioth.  PP.  Graec.  et  Lat.  11  23  (daraus 
Bingham  VIII  211)  und  die  unter  dem 
Titel  E6)rf|  im  xuiv  ki  iiriTifxCcov  Xuo}iev(i>v 
bei  Goar  Euchol.  666  mitgetheilten  For- 
meln.  Mit  diesen  libereinstimmende,  eben- 
falls  nur  Bitte  und  Wunsch  aussprechende 
CTiechische  Formulare  spaterer  Zeit  giebt 
Thoni.  Smith  in  s.  Account  181  (=  de 
Graec.  eccl.  statu  hodiemo,  ed.  Traject.  ad 
Rh.  1698,  122  f.).  Aber  auch  die  lateini- 
schen  Formularien,  soviele  deren  bis  jetzt 
aus  der  alteren  Zeit  bekannt  sind,  haben 
die  Deprecation :  so  diejenigen  in  den  alten 
romischen  Bussbuchern  bei  Canis.  Lection, 
antiq.  II,  2,  122.  Amort  de  orig.  indulg. 
17.  Morin.  de  poenit.  lib.  VIII,  c.  8—13. 
In  einera  dieser  Formulare  spricht  der 
Beichtende:  obnixe  etiam  te,  sacerdos  Dei, 
exposco,  ut  intercedas  pro  me  et  pro  pec- 
catis  meis  ad  Dominum  Deum  nostrum,  qua- 
tenus  de  his  et  aliis  omnibus  sceleribus  meis, 
veniam  et  indulgentiam  per  merita  et  inter- 
cessionis  omnium  Sanctorum  assequi  merear 
—  worauf  der  Priester  antwortet:  mise- 
reatur  tui  omnipotens  Deus  et  dimittat  tibi 
omnia  peccata  tua,  liberet  te  ab  onmi  malo, 
conservet  te  in  omni  bono  et  perducat  nos 
pariter  J.  C.  filius  Dei  in  vitam  aeternam. 
Ab  onmi  malo  custodiat  nos  omnipotens 
Dominus.  Dagegen  gehort  die  von  Bingham 
a.  a.  O.  214  und  Augusii  Hdb.  Ill  109  an- 
gefUhrte  Indulgentia  aus  einem  alten, 
von  Flacius  III,  und  Bona  herausgegebenen 
Messformular  (,qui  mulieri  peccatrici  omnia 
peccata  dimisit  lacrymanti,  et  latroni  ad 
unam  confessionem  claustra  aperuit  paradisi, 
ipse  vos  redemptionis  suae  participes  ab 
omni  vinculo  peccatorum  absolvat  et  mem- 
bra aliquatenus  debilitata  medicina  miseri- 
cordiae  sanata,  corpori  sanctae  ecclesiae 
redeunte  gratia  restituat  atque  in  perpetuum 
solidata  custodiat')  wol  nicht  hierhin,  indem 
sie  dem  noch  jetzt  nach  dem  Confiteor  ge- 
beteten  ,Indulgentiam'  u.  s.  f.  des  Priesters 
entspricht.  Wenn  nun  auch  die  Indicativ- 
oder  Imperativ-Formel  erst  seit  dem  13.  Jahrh. 


und  hauptsachlich  seit  Thomas  von  Aquin 
(vgl.  dessen  Schrift  de  forma  absolutionis 
Opusc.  XXII.  ed.  Paris.  1634,  375  ff.)  im 
Abendlande  die  herrschende  wurde,  so  folgt 
daraus  nicht,  dass,  wie  Morinus  behauptet 
hat,  die  deprecatorische  Formel  im  Alter- 
thum ausschliesslich  tiblich  war ;  noch 
weniger,  dass  die  Anschauung  iiber  die 
Collativ-Gewalt  der  Kirche  sich  im  Laufe 
der  Jahrhunderte  geandert  hat.  Auch  die 
Eucharistie  wurde  ,durch  G^bete'  vollzogen, 
und  doch  hat  die  Consecrationsformel  keinen 
deprecatorischen  Charakter,  wie  auch  Probst 
Sacram.  u.  Sacr..  365  bemerkt.       kraus. 

ABSTINENTU,  ABSTINENTES.  A  b  s  t  i- 
nere  aliquem  communicatione  wird 
=  excommunicare  gebraucht,  so  Cyprian. 
Ep.  (Caldonii)  39;  AviL  Epist.  14  u.  a.;  so 
auch  abstentus  =  excommunicatus 
bei  Cyprian  \k.  Si,  Dann  abstinentes  = 
continentes  von  denen,  welche  sich  des 
Fleischgenusses  oder  Weines,  aber  auch  der 
Ehe  und  des  Beischlafs  enthalten  (Tertul- 
lian,  Cyprian);  in  diesem  Sinne  wurde  es 
nach  Philastrius'  Bezeichnung  einer  enkra- 
titischen  Secte  in  Spanien  und  Aquitanien 
(separantes  persuasionibus  coniugia  hominum 
et  escarum  abstinentiam  promittentes).  Ueber 
Abstinentia  im  kirchlichen  Sinne  und  ^Tjpo- 
^oY^a  s.  Fasten.  kraus. 

ABT.  Die  Namen  fflr  den  Vorsteher  der 
alten  Kloster  waren  superior,  prior,  de- 
can  us  (weil  ursprCinglich  einer  Zehnzahl 
von  Monchen  vorgesetzt,  wie  der  cente- 
n a r i u s  hunderten),  praepositus,  endlich 
das  syrische,  griechische  d  P  p  a  oder  d  P  P  5  ?, 
d.  i.  Vater.  Zwar  ist  Hieronymus  im  Comm. 
zum  Galaterbrief  mit  dieser  Bezeichnung 
nicht  einverstanden ,  indem  er  der  Ansicht 
ist:  cum  abba,  pater  hebraeo  syroque  ser- 
mone  dicatur  et  Dominus  noster  in  Evan- 
gelio  praecipiat,  nullum  patrem  vocandum 
nisi  Deum:  nescio-  qua  licentia  in  monaste- 
riis  vel  vocemus  hoc  nomine  alios  vel  vocari 
nos  acquiescimus ;  hiemit  wird  aber  doch, 
wie  auch  im  Conmi.  zu  Matth.  XXIII,  die 
herrschende  Gewohnheit  constatirt,  wie  Hie- 
ronymus selbst  auch  wieder  seinerseits  die 
Monche  Macarius,  Pambo,  Isidor  in  dem 
Briefe  an  Eustochium  Patres  betitelt.  Dem 
entsprechend  nahmen  die  Oberinnen  der 
Frauenkloster  den  Namen  Aebtissin  (ab- 
ba t  i  s  s  a,  im  Orient  auch  das  griech.  d  |i  |i  d, 
Amme  =  H''^'^P»  '^po^P^c,  Mama)  an,  wofur 
das  erste  Beispiel  im  C  o  n  c  i  1  v.  Aries  v. 
554,  c.  5  vorliegt.  Mit  der  Kegel  des  hi. 
Benedict  verbreitete  sich  diese  Titulatur  iiber 
ganz  Europa.  Mit  ihr  und  dem  durch  sie 
ausgesprochenen  Verhaltnisse  war  gegeben, 
dass  sich  die  Monche  fratres,  die  Nonnen 
sorores  nannten. 
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Die  Gewalt  der  Aebte  war  eine  weit- 
aosgedehnte:  Hieronym.  Ep.  XXII  ad  Eu- 
stoch.  c.  15:  prima  apud  eo8  confoederatio 
erat,  obedire  maioribus  et  quidquid  iusmssent 
facere.  Von  geistlichen  Strafmitteln 
stand  ihnen  der  Ausschluss  von  der  Com- 
manion  und  der  kirchlichen  Gemeinschaft 
zu:  Cassian.  Instit.  lib.  II.  c.  16.  Socrates 
lib.  IV.  c.  23  erzahlt,  wie  der  A.  Arsenius 
rebellische  Monehe  ausgeschlossen,  Cassian 
1.  c.  II.  c.  5,  wie  der  A.  Paphnutius  v. 
Scethi  einen  Selbetraorder  aus  den  Diptychen 
ausgestricben ;  andere  Beispiele  bat  Palla- 
dius  Hist.  Lausiac.  c.  40.  Von  andem  Stra^ 
fen  stand  dem  A.e  die  Ausstossung  aus 
der  Gemeinschaft  und  korperliche 
Zfichtigung  zu:  Cassian.  lib.  II.  c.  16. 
Letzterer,  speziell  der  Gteisselstrafe,  gedenkt 
Pallad.  Hist.  Laus.  c.  6. 

Zu  den  Privilegien  der  Aebte  gehSrte, 
dass  sie,  Qbrigens  erst  ziemlich  spat,  zu  den 
Concilien  berufen  wurden ;  so  erscheint  Be- 
nedict auf  dem  Cone.  Roman,  a.  531  unter 
Bonifaz.  Auf  dem  Cone.  Constant,  a.  448 
unterzeichnen  23  Archimandriten  (s.  d.  A.) 
die  Verdammung  des  Eutyches.  Dass  Aeb- 
tissinnen  auf  Concilien  auftreten  und  unter- 
schreiben  (wie  zu  Becoanfelde  in  Kent  694), 
gehort,  wie  iiberhaupt  die  weitere  Ausdeh- 
nung  ihrer  Gewalten,  der  germaniscben  Ent- 
wicklung  an;  ebenso  die  eigenthiimliche 
Stellung,  welche  der  A.  des  Klosters  Jona 
auf  der  Insel  Hy  zu  den  schottischen  Bi- 
scbofen  einnahm  —  eine  Art  Ehrenvorsitz, 
der  die  Nichtanerkennung  des  bischoflichen 
Vorrangs  keineswegs  involvirte.  Vgl.  Kraus 
Kirchengescb.  II  221.  kraus. 

ABTBEIBUNO  der  Leibesfrucbt  —  ab- 
oHtis  —  nach  Ulpian  zu  Dig.  XL VIII  8,  8 
mit  Verbannung  gestraft  —  von  Tertidl, 
Apologet.  c.  9  als  bomicidii  festinatio  be- 
handelt;  im  Gegensatz  zu  dem  unter  den 
Heiden  offenbar  sehr  verbreiteten  Laster 
heisst  es  da:  nobis  vero  homicidio  semel 
interdicto  etiam  conceptum  utero,  dum  ad- 
hue  sanguis  in  hominem  delibatur,  dissolvere 
non  licet.  Auch  Minucius  Felix  ^  Athena- 
goras  und  Lactantius  setzen  das  Verbrechen 
dem  Parricidium  gleich.  Gleichwol  muss 
dasselbe  auch  unter  Christen  vorgekommen 
sein.  Der  63.  Canon  des  Concils  von  El- 
vira gebot,  Weibem,  welche  sich  dessen 
schuldig  gemacht,  erst  auf  dem  Todbette  die 
Communion  zu  geben;  die  Synode  zu  An- 
cyra  314  c.  21  milderte  diese  Strafzeit  auf 
zehn  Jahre  und  dehnte  dieselbe  auch  auf 
die  Helfershelferinnen  aus  (?  Hefele  C.-G. 
I  241).  Das  Concil  von  Lerida  (324)  schloss 
die  betr.  Personen  nur  sieben  Jahre  aus, 
das  Trullanum  stellte  sie  den  Mordem  wie- 
der  gleich,  wahrend  Gregor  III  zu  den 
zehn  Jahren  zuriickkehrte,  indess  er,  wenn 


das  Kind  noch  nicht  im  Mutterleibe  gebUdet 
war,  mit  Bezug  auf  Exod.  21  nur  ein  Jahr 
Ausschliessung  feststellte.  —  Die  Lex  Visi- 
goth, lib.  VI.  tit.  III.  c.  1  strafte  die  Ver- 
abreichung  von  Gift  zu  dem  besagten  Zwecke 
mit  dem  Tod.    Vgl.  Mamachi  Origg.  libr. 

in.  c.  3,  8.  Ill  353  f.  KRAUS. 

» 

ABWESENDE  (absentes).  Das  G  e  b  e  t  fUr 
dieselben  in  der  Liturgie  schreiben  die  Con- 
stitut.  apostol.  lib.  VIII.  c.  12  in  den  Wor- 
ten  vor:  2ti  TCapotxoXoujjLev  je  xal  6tc^p  xuiv 
6t'  euXo70v  aWotv  dir^vrcov,  ^tcodc  airovrac  f^jxac 
diaTTjpTi^^ac  h  TQ  eioepef^  iicwuvoYaTTQC  h  if) 
^ojiXeta  TOO  ^^piorou  sou  u.  s.  f.,  ahnlich 
Chrysost.  Homil.  XXVI  in  Matth.  p.  259 : 
6  kpeuc  6irip  x^c  o^xou|iev7)c,  Swip  xoiv  vuv, 
uirip  xoiv  YewTjdevxcov  xuiv  laTCpotrOev,  Gwip 
xoiv  jiexofc  xauxa  ivopivcov  zU  ^jxac  edxapuxxsiv 
xeXeiSei  x^c  dujtac  iipoxet}i.iv7)c  ixetvT)c.  Es 
fand  erst  statt  nach  dem  Gebet  fiir  die 
iibrigen  Stande. 

Wie  ftir  die  aus  gerechter  Ursache  dem 
Gottesdienst  Femgebliebenen  gebetet  wurde, 
so  schickte  man  denselben  auch  die  hi.  Com- 
munion. Itistin,  Mart,  Apol.  U  98:  xal 
Tj  dia8o9tc  xal  i\  |jLexotX7)4'i?  ^^^  xuiv  ed;(aptadT)- 
ftevxwv  exavxip  Tivexat  xal  xoTc  o^  irapoiiat  (5ia 
xuiv  dtax6vu)v  irefxicexai ,  zu  welcher  Stelle 
Bingham  lustinians  Novell.  CXXIII.  c.  36 : 
i)  x^v  ^^(av  aSxat?  xotvu)v(av  ^epeiv  vergleicht. 
Damit  hing  auch  die  Mittheilung  des  Per- 
mentum  und  der  Eulogien  zusammen, 
woruber  die  betr.  Artikel  zu  vergl.  sind. 
S.  auch  Bingham  VI  401. 

ACTA  MARTTBUM,  s.  Martyrer. 

ACTIO  heisst  der  Eanon  der  hi.  Messe, 
nach  Walafried  Straho  lib.  de  reb.  Eccl. 
c.  22  quia  in  eo  sacramenta  conficiuntur 
dominica.  Honorius  von  Autun  (I  8)  meint, 
weil  die  Messe  gewissermassen  ein  Gericht 
sei :  missa  quoddam  indicium  imitatur :  unde 
et  canon  actio  vocatur,  und  c.  103:  canon 
dicitur  regula,  quia  per  eum  regulariter 
fit  sacramentorum  confectio ;  hie  etiam  actio 
dicitur,  quia  causa  populi  in  eo  cum  Deo 
agitur.  Eine  jedenfalls  unzulassige  Erkla- 
rung  des  Wortes,  dessen  gewohnliche  Bedeu- 
tung  =  officium,  ministerium,  munus  eher 
bier  zu  Grunde  liegt.  Zahlreiche  Beispiele 
fUr  beide  Bedeutungen  bringt  Ducange  s.  v. 
bei.  —  A.  heisst  weiter  die  scenische  Auf- 
fiihrung  auf  dem  Theater  und  daher  auch  der 
einzelne  Act,  d.  h.  die  Verhandlung  eines 
bestimmten  Gegenstandes  in  einer  Concils- 
sitzung  (sessio,  was  also  nicht  mit  actio  gleich- 
bedeutend  ist) :  vgl.  Liberat,  c.  13.  Sirmond, 
zu  Facund.  Hermian.  1.  V.  c.  13  f. 

ACTISTETAE,  s.  Ktistolatrae. 

ACCLAMATIONEN.  L  Zurufe  der  Zu- 
horer  bei  der  Predigt,  s.  Predigt. 
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II.  Zurufe  bei  der  Bischofsweihe, 
8.  d.  A. 

III.  Zurufe  bei  Concilien,  als  Mo- 
dus der  Abstimmung ,  wol  ziemlich  spat 
Yorkommend. 

IV.  Zurufe  auf  Trinkgefassen.  Die 
bei  den  Gastmahlem  der  Romer  und  Grie- 
chen  ublichen  Zurufe  (bene  tibi,  bene  te, 
vivas,  Cr|TCtac,  yjx^P^  u.  s.  f.)  und  die  auf  den 
Trinkgefassen  angebrachten  Spriiche  haben 
0.  Jahn  Yasensamml.  K.  Ludwigs  CXI  ff. 
Jahrb.  d.  Vereins  v.  Alterthumsfr.  i.  Rh. 
XIII  105  ff.  Janssen  eb.  XVI  71  ff.  Fiedler 
eb.  XXI  57  f.  gesammelt.  Es  geht  daraus 
hervor,  dass  die  auf  den  altchristlichen  Trink- 
gefassen vorkommenden  Zuspriiche  und  Er- 
munterungen  (gesammelt  bei  Biwnarruoti 
Osserv.  sopra  ale.  framm.  di  vasi  ant.  di 
vetro  15,  24,  29,  38,  98,  116,  128,  143,  148, 
151  f.,  162,  166,  178,  184  f.,  191,  201,  205, 
206.  Garnicci  Vetri  om.  a.  a.  O.)  im  All- 
gemeinen  die  namlichen  wie  dort  sind,  was 
auch  B,  Rochette  M6m.  sur  les  antiq.  ehr^t. 
n  20  ff.  (=  M^m.  de  TAcad.  des  Inscr.  1839, 
XIII 196—199)  ausgesprochen  hat.  Das  wird 
z.  B.  unbeanstandet  von  A.  gelten,  wie  X^^P^' 
ed^^uyet,  dafxrei,  ave^  have,  vale,  e6pLo(pet, 
ft6<pp6v£i,  edtrcaftet,  anitna  dulcis;  anima  dtU- 
cis  fruamur  nos  sine  bite  seses,  bibas  cum 
Etdocia,  btbe  et  propina,  dignitas  amicorum 
pie  seses  cum  tuis  omnibus  bibe  et  propina, 
dulcis  anima  vivas,  HUaris  vivas  cum  tuis 
feliciter,  pie  (irfe),  pie  seses  (Cijcjatc);  pie  se- 
sete,  propina,  propinaie,  spes  hilaris  zeses 
cum  tuis,  vivas,  vivas  cum  caris  tuis  (oft 
daftir  bibas),  vivatis,  IrpTzm,  obgleich  auch 
bei  einzelnen  derselben  ein  positiv  christ- 
licher  Gedanke  verbunden  gewesen  sein 
mag.  Ausdrilcklich  tritt  ein  solcher  in  einer 
zweiten  Classe  von  A.  auf,  die  den  christ- 
lichen  Trinkgefassen  allein  eigen  ist.  Da- 
hin  sind  zu  zahlen:  bibas  (fur  vivas)  in 
Deo,  bibas  in  pace  Dei,  vivatis  in  Deo,  re- 
frigetHs  in  pace  Dei,  obgleich  sich  fiir  letz- 
tere  Formel  auch  auf  heidnischen  Denk- 
malem  Analoga  finden:  so  die  Inschriften 
ET^TXEI  KTPIA  11  YJA  A0I20I  0  OCIPIC  |i 
TO  vinrXPON  TAtoP  {Reines.  cl.  XIV.  n« 
31)  und  DOES  OSIRIS  TO  PSYCHRON 
HYDOR  (Fabretti  Inscr.  c.  VI  n^  19,  p. 
465) :  ein  Umstand,  auf  den  merkwiirdiger 
Weise  bereits  TertuUian  de  testim.  anim. 
c.  4  (,aeque  ex  bona  parte,  cui  gratiam 
debes,  ossibus  et  cineribus  eius  refrigerium 
comprecaris,  et  ut  bene  requiescat  apud  in- 
feros cupisO  aufmerksam  gemacht  hat. 

Die  in  Rede  stehenden  Trinkgefasse  mo- 
gen  zum  grossen  Theil  bei  den  Agapen  ge- 
braucht  worden  sein,  wo  sich  dann  ein 
tieferer,  auf  das  himmlische  Mahl  in  der 
seligen  Ewigkeit  gehender  Sinn  jener  Zu- 
spriiche von  selbst  ergibt.  Secchi  (S.  Sa- 
biniano  martire,  Roma  1841,  p.  39)  hat  eine 


I  weitergehende  Ansicht  aufgestellt,  dergemass 
jene  Glaser  meist,   wenn  nicht  alle,   zum 
I  Genusse  des  eucharistischen  Weines  gedient 
hatten ,    so    dass    jenen  Formeln    ein   be- 
I  stimmter  Bezug  auf  die  Eucharistie  zukame. 
Die  von  Lupi  (Diss,  in  Severae  epit.  p.  193, 
tav.  20)  herausgegebene  Inschrift  eines  cra- 
ter crystallinus  V\t  ZHCAIC  EN  AFAeOIC 
beziehen  demnach  er  und  Martigny  auf  die 
,gute  Gabe\  das  x^  dqaftov ,  unter  welchem 
die   Vater    das   hi.   Abendmahl   verstehen, 
'  wahrend  0.  Jahn  Jahrb.  a.  a.  O.  XIII  113 
I  in  ihr  nur  einen  Pendant  zu  der  1844  auf 
einem  Kolner   Glasbecher   gefundenen   In- 
;  schrift  [niJE  ZHCAIC  KAACOC  (BIBE  MVL- 
I  TIS  ANNIS  stand  auf  einem  mit  jenem  zu 
I  Tage  getretenen  Becher)  sieht  (vgl.  Jahrb. 
Id.  Ver.  V.  Alterth.  i.  Rh.   V.  VI.  Taf.  11, 
j  12,  2).     Auch   Fea  Miscell.  I  p.  CXXXX 
I  scheint   in  der  Lupi'schen  Inschrift  keinen 
I  mystischen  Sinn   zu  suchen.     Siehe  Weite- 

I  res  unter  dem  Art.  Glasgefasse. 

!     V.  Acclamationen  auf  R  i  n  g  e  n  und  A  m  u- 

I I  e  1 1  e  n ,  s.  d.  A. 

I  VI.  Zurufe,  welche  sich  auf  das 
iGrab  und  die  Grabesruhe  beziehen. 
Sie  waren  bekanntlich  auch  bei  den  Heiden 
\  Sitte  und  bestanden  theils  in  Gebeten 
I  fur  die  Todten  (vgl.  die  Indices  von  Gruter, 
dann  Reinesius  c.  XVI.,  Fabretti  c.  1,  p. 
45,  n.  255;  p.  25,  n.  114«.  c.  3,  p.  122,  n. 
21;  p.  123,  n.  25;  p.  185,  n.  417;  p.  193, 
n.  449.  c.  5,  p.  420,  n.  381.  c.  6,  p.  465, 
n.  XIX;  p.  466,  n.  103.  c.  10,  p.  719,  n. 
413;  p.  755,  n.  614;  p.  759,  n.  644),  theils 
in  Anrufungen  der  Hingeschiedenen 
selbst  (s.  bes.  Pausan,  L.  II  97;  Sjwn. 
Miscell.  sect.  X).  Noch  haufiger  treffen  wir, 
den  viel  bestimmteren  und  weitergehenden 
Ueberzeugungen  der  Christen  entsprechend, 
bei  ihnen  derartige  Zurufe.  Einige  der  oben 
angefllhrten  Trinkspriiche,  wie  HILARIS 
VIVAS  CVM  TVIS  FELICITER  SEMPER 
REFRIGERIS  IN  PACE,  BuonamioaXX«, 
auch  namenthch  das  wiederholte  VIVAS 
(eb.  166),  VrVAS  (BIBAS)  IN  PACE  DEI 
(eb.  Tav.  5),  miissen  schon  als  Zurufe  an 
die  Todten  aufgefasst  werden.  Nicht  un- 
begrfindeter  Weise  glaubt  Buonarruoti,  man 
habe  nach  Abhaltung  der  Liebesmahle  die 
dabei  gebrauchten  Glaser  an  den  Grabem  an- 
gebracht,  einmal  um  solche,  wenn  sie  ohne 
Inschrift  waren,  zu  bezeichnen;  dann  um 
die  Erinnerung  an  die  soeben  abgehaltene 
Feier,  sowie  an  den  Todten  selbst  festzu- 
halten;  endlich  hatten  die  auf  die  Trink- 
gefasse geschriebenen  Inschriften  die  Stelle 
solcher  versehen ,  welche  man  sonst  auf 
den  Bewurf  des  Loculus  oder  den  Grabstein 
selbst  aufschrieb. 

Diese  letztere  Klasse  von  A.  (vgl.  Dio- 
nigi  Dei  blandimenti  funebri  osia  delle  ac- 
clamazioni  sepolcrali  cristiane,  Padova  1 799, 


Digitized  by 


Google 


Adam  und  Eva. 


15 


FIf.  la  G«toli]iittener 
Stein  iQ 


I  Tonlouse. 


4®)  umfasst  zunachst  einfache  Zurufe  an 
den  theuern  Todten  mit  irgend  einem  Pra- 
dicate:  ANIMA  DVLCIS 
(Buonarruoti  164),  ANI- 
MA MELLEIA  (Fabretti 
p.  576,  n.  163),  PALVM- 
BA  SINE  FELLE  (Ma- 
rangoni  Act.  s.  Vict.  I  5, 
p.  120),  ANIMA  INNOX 
{Fabretti  p.  576,  n.  65), 
ANIMAE  INNOCENTI 
Oder  INNOCENTISSI- 
MAJ:  (eb.  n.  163),  An- 
rufe,  welche  airf  eine 
Linie  mit  in  den  Grab- 
schriften  selbet  gegebe- 
nen  Pradicaten,  wie  FILIO  DVLCISSIMO, 
INCOMPAKABILI  FILIO  u.  s.  f.,  zu  setzen 
Bind.  Andere  A.  sprechen  ausdriicklich  den 
Glauben  an  und  die  Hoffnung  auf  ein  jen- 
seitiges  Leben  in  Gott  aus.  So  die  zahlrei- 
Chen  Zurufe  mit  VIVAS,  VIVAS  IN  DEO 
{Buonarruoti  164  bis  166;  Muratori  Thes. 
1954*),  welch'  letztere  Formel  auch  ein 
nach  Martigny  _ 

hier  wieder  ge-         — ~ 
gebenes  Stilet 
der  Sammlung 
Greppo      wie- 
dergiebt;   VIVA   SIS   CVM   FRATBIBVS 
TVIS  (Boldetti  419);   VIVE  IN  NOMINE 


Fiff.  11.   Stilet  der 


t 


(Mai  Coll.   Vat.   455*),    ebenso    auf 


mehreren  von  Martigny  beigebrachten  gal- 
lischen  Denkmalem:  AETEBNVM  VIVA- 
TIS  IN  XPO  {Le  Blant  I  64);  VIVAS  IN 


t 


um  einen  menschlichen  Kopf  auf  einem 


zu  Toulouse  befindlichen  geschnittenen  Stein 
(eb.  496,  vgl.  die  Abbildung  10).  AETER- 
NALIS  II  ET  SERVILIA  ||  VIVATIS  IN 
DEO  (Bull,  de  la  Soc.  des  Antiq.  de  TOuest 
1862,  3  Trim.).  COSMAS  VIVAS  IN 
DEO  monogranmiatisch  auf  einem  Ring  (s. 
Fig.    12    nach    Martigny),    Aehnlich    eine 


Flflr.  12.    Ring. 

Reihe  Zurufe,  wo  das  VIVAS  BIBAS  ge- 
schrieben  ist:  IVLIANE  VIBAS  IN  DEO 
ET  ROGA  {Buonarruoti  167);  VIBAS  IN- 
TER SANCTIS  {de  Rossi  Inscr.  I  16); 
DI08C0RE  VIBE  IN  ETERNO  {Fabretti); 
LONGINE  DVLCIS  BIBES  CELI  TIBI 
PATENT  BIBES  IN  PACE  {de  Rossi  Ichth. 
p.  8);  VIBAS  IN  DOMINO  ZESV  {Fabretti 
573,  149).     Identisch  ist  dem   Sinne   nach 


ACCEPTA  SIS  IN  CHRISTO  {Buonarruoti 
169),  VRSVLA  ACCEPTA  SIS  IN  CHRI- 
STO {Vignoli  Inscr.  sel.  331);  SPIRITVS 
TWS  IN  PACE  {Buon.  165,  169);  EIPHNH 
CGI  EN  980)  (eb.  169);  EN  680)  ZHCHC 
(eb.  164);  EN  IPHNH  IlPOArEI  (eb.  168); 

ZOSIME   VIVE   IN    NOMINE  ^(^  {Mai 

CoU.  Vat.  455^);  femer  Zurufe,  in  denen 
das  ,lebe'  u.  dgl.  zu  erganzen  ist;  IN  SIGNO 

DOMINI ,  IN  SIGNON^^,  IN  SIGNV 

\(^  {Boldetti  85,  345,  399);   IN  NOMEN 

DEI  {PefTet  V  21);  IN  NOMINE  CHRISTI, 
IN    XPI    NOMINE,    IN   XPI  NOMENE 
{Le  Blant  1  66);   ISPIRITVS  TWS   IN 
BONO  {Buon.  169);   ISPES  IN  CHRISTO 
(eb.    169);    EN    AriCO    nNEYMATI    esOT 
{Marchi  198) ;  wo  denn  auch  statt  der  Gott- 
heit  manchmal  Heilige,  als  Vertreter  der 
communio  Sanctorum,   auftreten:   IN  NO- 
MINE PETRI 
— gggg=>     {Boldetti  388). 
Dieselbe 

Sammlnng  Qreppo.  Hoffnung  wird 

denn  auch  auf 

,  das  christliche  Leben   der  Dahingeschiede- 

jnen  gegrttndet:  FRVCTVOSA   BENE   VI- 

I  XSITI  VENE  CONSVMASTI  {Fabretti  222, 

n,  590);   auch  wird  der  Dahingeschiedene 

um  sein  Gebet  fiir  die  Zurfickgebliebenen 

angefleht,  wie  oben  in  IVLIANE  VIBAS 

IN   DEO   ET   ROGA;    ebenso    SABBATI 

DVLCIS  ANIMA  PETE  ET  ROGA  PRO 

FRATRES   ET   SODALES   TVOS   {Buon. 

167).     Ueber   die   zahlreichen   A.  mit    IN 

PACE  s.  d.  Art. ;  desgl.  vgl.  die  Art.  Lux, 

Refrigerium,  Himmel,  Purgatorium. 

Andere  A.  wenden  sich  nicht  an  den  Tod- 
ten ;  hier  und  da  treten  sie  in  der  Form  der 
Grabschriften  selbst  auf,  wie :  DRACONTI 
IN  PACE  {Buon.  169);  oder  es  ist  eine  Be- 
trachtung  allgemeiner  Natur,  die  hier  ange- 
schrieben  wird,  zum  Trost  oder  zur  Nach- 
achtung  fiir  Andere:  OTAEIC  AOANATOC 
{Buon.  168,  169).  —  Vgl.  neuestens  de  Rossi 
Tripl.  omaggio  alia  S.  S.  di  Papa  Pio  IX, 
Roma  1877,  p.  117.  Bull.  1870,  12;  1873, 
18,  21,  54—56,  62,  72,  73;  1874,  114,  126; 
1875,  12,  59,  78,  80—82,  92—93.  A.  auf 
verschiedenen  Gegenstanden  aus  der  Zeit 
desFriedens:  Bull.  1870,  13—15;  1873,  118 
bis  120,  141;  1874,  128.  Besondere  Klasse 
von  A.  aus  Porto :  Bull.  1875,  105.     kraus. 

ADAM  und  ETA.  Die  Geschichte  der 
Stammeltem  ist  so  bedeutungsvoll  in  der 
Geschichte  unserer  Erlosung  und  erinnert 
an  so  viele  dogmatische  und  moralische  Be- 
ziehungen,   dass  dereu  haufige  Darstellung 
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in  den  Denkmalern  des  christlichen  Alter- 
thums  nicht  auffallend  erscheint.  Schon  die 
hi.  Schrift  lehrt  una  in  dem  ersten  A., 
desBen  Siinde  die  Menschheit  ins  Verderben 
sturzte,  eine  Erintierung  an  Christus  den 
zweiten  A.  finden ,  der  durch  sein  Blut 
sie  erloste  (I  Cor.  15,  45;  cfr.  S,  Augustin. 
Serm.  101  de  temp.).  In  E.,  der  Mutter 
des  Menschengeschlechtes,  erblickte  man  ein 
Vorbild  der  Kirche.  Schon  im  2.  Jahrh. 
schreibt  der  hi.  Melito:  Adam,  homo,  sive 
terrigena,  Christi  figuram  gerens,  de  cuius 
latere  Ecclesiae  sacramenta  prolata  sunt. 
Eva,  vita,  sive  calamitas,  Ecclesiam  signi- 
ficans,  quae  mater  est  onmium  viventium 
(S.  Melit.  Clavis  Spicileg.  Solenn.  Ill  301). 
Die  gleiche  Auffassung  finden  vnr  bei  den 
spateren  Vatem.  Quia  Adam  forma  erat 
fituri,  et  Adam  dormivit,  quando  de  latere 
eius  Eva  facta  est.  Adam  in  figura  Christi, 
Eva  in  figura  Ecclesiae,  unde  est  appellata 
mater  viventium.  Quando  fabricata  est  Eva  ? 
Dum  dormiret  Adam.  Quando  de  latere 
Christi  sacramenta  profluerunt?  Cum  dor- 
miret in  cruce  (S.  Augustin,  in  Ps.  40). 
Insbesondere  erinnerte  E.,  durch  die  das 
Yerderben  gekonmien,  an  Maria,  die  uns 
den  Heiland  geboren.    Per  feminam  mors, 

Ser  feminam  vita.  Per  Evam  interitus,  per 
[ariam  salus.  Ilia  corrupta  est  per  se- 
ductorem,  haec  integra  peperit  salvatorem 
(-S.  Augustin,  de  symb.  ad  Catech.  Ill  48; 
ahnlich  der  hi,  Johannes  Chrysostomm  Hom. 
de  interd.  arbor.).  Darum  finden  wir  in 
den  bildlichen  Darstellungen  Christus  und 
Maria  in  Beziehung  zu  den  ersten  Stamm- 
eltern  gebracht :  so  in  einem  Goldglase,  wo 
man  den  SiLndenfall  uber  dem  Haupte  des 
guten  Hirten  erblickt  (Buonarruoii  Osserv. 
tav.  I  1),  und  auf  einem  Sarkophage  (de 
Rossi  Bull.  1865,  69;  Kraus  R.  S.  Taf. 
VII;  Reusens  El^m.  d'Arch^ol.  chr6t.  I  123), 
wo  der  Darstellung  der  Erschaffung  E.'s  in 
der  obem  Reihe  die  Anbetung  des  Jesukindes 
auf  dem  Schosse  Maria's  durch  die  hi.  Drei 
Konige  in  der  untem  Reihe  entspricht. 

Die  Bilder  des  Silndenfalls  der  Stamm- 
eltem  und  der  ihnen  gewordenen  Strafe 
und  Verheissung  waren  femer  eine  Auf- 
forderung,  dem  gottlichen  Gesetze,  welches 
durch  den  Brunnen  der  Erkenntniss  ver- 
sinnbildet  wird,  nicht  nngehorsam  zu  sein, 
damit  wir  nicht  gleich  A.  u.  E.  nackt,  d.  h. 
der  Gnade  Gottes  baar  und  unseren  wie 
aller  Andem  Augen  missfilllig  werden  (S. 
Ambros,  de  paradise  XIII),  sowie  eine  Er- 
mahnung,  in  den  blutigen  Leiden  der  Ver- 
folgungen  und  den  unblutigen  der  Ver- 
suchungen  die  Beschwerden  des  irdischen 
Lebens,  die  eine  Folge  der  Sunde  sind,  und 
selbst  den  Tod,  der  durch  die  Siinde  doch 
eine  Nothwendigkeit  geworden,  nicht  zu 
fUrchten;  um   der  Geniisse  des  aus  Staub 


gebildeten  Leibes  willen  und  fur  den  Apfel 
sinnlicher  Freuden  die  Seele  nicht  ins  Ver- 
derben zu  stiirzen ;  das  kiinftige  Gericht  des 
allgerechten  Gottes,  dessen  Stimme  A.  im 
Paradiese  in  Schrecken  setzte,  zu  fiirchten ; 
dem  barmherzigen  Rufe  des  himmlischen 
Vaters,  der  A.  auch  nach  der  Sunde  so 
liebevoll  beim  Namen  rief  (S.  Joh.  Chrys. 
Hom.  7  ad  pop.)  zur  Busse  zu  folgen;  die 
Erde,  in  welche  wir  gleich  A.  u.  E.  nackt 
eingetreten  sind  und  welche  wir  nackt  ver- 
lassen  mUssen,  zu  verachten  und  den  Him- 
mel  uns  zu  erkampfen  (cfr.  Aringh.  R.  S. 
II  467—468).  Auf  den  Sarkophagen  waren 
diese  Darstellungen  noch  besonders  bedeu- 
tungsvoll,  nicht  bloss,  weil  durch  den  Siin- 
denfall  der  Tod  in  die  Welt  gekommen, 
sondem  noch  mehr,  weil  in  den  Stammeltem 
der  ganzen  Menschheit  die  Verheissimg  der 
Erlosung  und  damit  der  glorreichen  Auf- 
erstehung  zu  Theil  geworden  ist. 

Diese  Darstellungen  waren  endlich  auch 
ein  Bekenntniss  und  eine  thatsachliche  Ver- 
kUndigung  der  katholischen  Lehre,  sowol 
gegeniiber  den  gnostischen  Irrlehren,  welche 
die  Schopfung  des  Menschen  als  ein  Werk 
des  bosen  Princips  bezeichneten,  als  auch 
den  theilweise  ebenfalls  bis  zur  Haresie  fort- 
schreitenden  rigorosen  Richtungen,  welche 
den  schweren  Sunder  nicht  zur  Busse  und 
Reconciliation  zulassen  wollten  (Buon,  Os- 
serv. 9).  Die  Darstellungen  A.s  u.  E.'s 
beziehen  sich  auf  die  Schopfung,  den  Siin- 
denfall,  die  Strafe  und  die  Verheissung  des 
Erlosers. 

1)  Die  Schopfung  A.8  u.  E.'s  findet 
sich  auf  dem  schon  erwahnten  Sarkophage 
des  4.  Jahrh.  (de  Rossi  BnW.  1865,  69;  Kraus 
R.  S.  Taf.  Vn;  Reusens  E16m.  d'Arch.  chr6t. 
I  123) ,  welcher  jetzt  im  Museo  Cristiano 
des  Lateran  sich  findet.  Gott  Vater  sitzt, 
im  Gegensatz  zu  Maria  in  der  darunter  be- 
findlichen  Gruppe,  deren  Sitz  das  unbedeckte 
Geflecht  zeigt,  auf  einem  Thron,  der  mit 
einem  Teppich  geschmiickt  ist,  eine  Aus- 
zeichnung,  die  auch  bei  den  Bischofsstiihlen 
des  Alterthums  zum  Zeichen  der  Erhaben- 
heit  ihrer  Wurde  auf  den  bildlichen  Dar- 
stellungen sich  findet.  Gott  der  hi.  Geist 
steht  hinter  dem  Vater,  Gott  der  Sohn, 
welcher  die  Hand  auf  das  Haupt  E.'s  legt, 
vor  ihm.  A.  erblickt  man  auf  der  Erde 
liegend.  (Ueber  diese  Deutung  der  drei 
gottlichen  Personen  zu  der  Garrucci's  s.  de 
Rossi  BuU.  1865,  68,  70.) 

2)  Der  Sundenfall.  A.  u.  E.  stehen 
unter  dem  Baum  der  Erkenntniss,  um  den 
haufig  die  Schlange  sich  windet,  welche  oft 
den  Apfel  im  Maule  tragt  und  den  Kopf 
haufiger  auf  E.  als  auf  A.  zuwendet.  Der 
Baum  ist,  namentlich  auf  den  Sarkopha- 
gen und  den  Goldglasem,  meist  niedrig, 
kaum   hoher   als   die  nebenstehenden  Per- 
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soneii^  wol  in  Folge  der  Ranmyerhaltmit^, 
da  in  den  Gemalden  der  Katakomben  der- 
selbe  yielfach  hoher  erscheint,  nicht,  wie 
Martigny  (Diet.  y.  Adam)  yermuthet,  ein 
misshmgener  Yersuch  der  Perspectiye  zur 
Andeutong,  dass  A.  den  Apfel  entfemt 
Yom  Baume  gegessen.  In  einer  Darstellung 
{Ferret  11,  pL  22)  ist  derselbe  klar  ab 
Feigenbaom  zu  erkennen,  nach  dessen  ein- 
ziger  Fmcht  £.  die  Hand  ausstreckt.  Auf 
anderen  Darstellungen  findet  sich  eine  Mehr- 
zahl  yon  Fruchten,  so  fiinf  auf  zwei  Gold- 
glasem  (Garrueci  Vetri  tav.  11  1,  2);  auf 
der  Abbildung  des  letzteren  bei  Buan. 
Osserv.  tay.  I  3  finden  sich  irrthiinilich 
sieben  dargestellt;  mit  der  Zahl  fallt  auch 
die  Yon  Buanarruoti  1.  c.  12  und  wol  nach 
ihm  Yon  Martigny  1.  c.  yermuthete  symbo- 
lische  Deutung  aii^  die  sieben  Hauptstlnden, 
die  in  der  Erbsilnde  ihre  Quelle  haben. 
A.  u.  £.  haben  die  Blosse  bald  mit  einer 
Oder  mit  beiden  Handen,  bald  mit  einem 
Feigenblatt,  bald  mit  einer  Blatterschiirze 
(Gen.  3,  7)  bedeckt.  Auf  einer  Lampe  aus 
der  ersten  christlichen  Zeit  (d'Agincourt 
Torres  cuites  pi.  24,  2)  greift  E.  nach  einem 
Schleier,  als  sie  den  der  Unschuld  durch 
die  Annahme  der  verbotenen  Frucht  ver- 
liert.  Die  Darstellungen  geben  die  yer- 
schiedenen  Phasen  des  Ereignisses. 


Fif .  13.    Adam  und  Eya. 

a)  A.  u.  E.  neben  dem  Baume,  an  dem 
die  yersuchende  Schlange  noch  nicht  er- 
scheint,  auf  den  Sarkophagen  bei  Aringhi 
R.  S.  I  325,  331;  H  143,  355,  395. 

b)  Die  Versuchung  und  das  Eingehen  auf 
dieselbe.  Die  Schlange  ringelt  sich  moistens 
nm  den  Baum,  einmal  (Aringhi  R.  S.  II 
117)  liegt  sie  am  Fusse  desselben.  So  auf 
dem  Sarkophage  bei  Aringhi  I  427,  auf 
den  Gemalden  ebendas.  I  541,  581 ;  II  109, 
117,  123,  193,  199;  auf  dem  Deckel  eines 
Sarkopbages,  in  welchem  eine  weibliche 
Leiche,  mit  einem  blutgetrankten  Schwamm 
unter  dem  Haupte,  olme  Zweifel  eine  Mar- 
tyrm,  lag  (de  Rossi  Bull.  1873,  96);  auf 
einem  zu  Podgoritza  gefundenen  Goldglase 

Beal-Bney  klop&die . 


(eb.  1874,  153);  auf  den  Goldglasem  bei 
Buanarruoti  Osserv.  tav.  I  1,  2,  3,  imd  bei 
Garrueci  Vetri  tay.  II  1,  2,  3,  4,  5,  6.  Die 
letzteren  vier  Nummem  sind  kleine  Me- 
daillons,  von  denen  n.  3  A.,  n.  4  E., 
n.  5  und  6  den  Baum  mit  der  Schlange 
darstellt.  Seit  der  Auffindung  der  Kolner 
Glasschiissel  in  der  Sammlung  Disch  (de 
Rossi  BuU.  1864,  89—91;  Jahrb.  d.  Ver.  yon 
Alterthumsfr.  im  Rh.  XXXVI  119—128) 
weiss  man,  dass  diese  Art  Einzelfiguren 
nicht  Andeutungen  der  betreffenden  Ereig- 
nisse  (Buonar.  Osserv.  12),  sondem  in  solche 
Glasschusseln  zu  deren  Darstellimg  verei- 
nigt  waren.  Zuweilen  ist  auch  auf  die 
Strafe  hingedeutet,  indem  neben  A.  eine 
Garbe  (Gen.  3,  17:  in  labore  comedos  ex 
ea),  neben  E.  ein  Lamm  als  Ausdruck  des 
Spinnens  und  Webens  und  uberhaupt  der 
weiblichen  Arbeiten  sich  findet ;  so  auf  den 
Sarkophagen  bei  Aringhi  R.  S.  I  277,  315. 

c)  Gott  fordert  Rechenschaft  von 
A.  wegen  der  Uebertretung  des  Verbotes: 
auf  dem  Sarkophage  bei  Aringhi  11  399. 
A.  wendet  sein  Angesicht  von  Gott,  welcher 
die  Hand  ihm  auf  die  Schulter  gelegt  hat, 
voll  Schrecken  ab,  und  weist  mit  der  rech- 
ten  Hand  auf  E.  hin,  welche  ebenfalls 
schuldbewusst  sich  abgewendet  hat  und 
durch  die  Bewegung  der  Hand  die  Schuld 
von  sich  abwehren  will. 

d)  Die  Verhangung  der  Strafe  und 
die  Verheissung  des  Erlosers.  Chri- 
stus  in  jugendlicher  Gestalt  steht  zwischen 
A.  u.  E.  und  reicht  ersterm  ein  Bilndel 
Aehren,  letzterer  ein  Lamm.  So  auf  dem 
Sarkophage  bei  Aringhi  R.  S.  I  613,  621, 
623,  auf  dem  schon  erwahnten  Sarkophage 
im  Lateran  (de  Rossi  Bull.  1865,  69 ;  Kraus 
R.  S.  Taf.  VII)  und  auf  einem  solchen  des 
4.  Jahrh.  aus  der  Katakombe  zu  Syrakus 
(de  Rossi  Bull.  1872,  82).  Die  symbo- 
lische  Beziehung  auf  die  Erlosung  tritt 
noch  deutlicher  hervor  in  einem  Goldglase 
(Garrueci  Vetri  tav.  I  2),  auf  welchem 
Christus  iiber  A.,  der  mit  E.  neben  dem 
Baume  mit  der  Schlange  steht,  den  Stab 
ausstreckt  zum  Sinnbild  der  Kraft,  welche 
er  durch  seinen  Opfertod  den  Menschen 
giebt,  um  vom  Siindentode  sich  zu  er- 
heben  und  die  Versuchungen  zu  iiberwin- 
den.  Haeo  [die  menschgewordene  ewige 
Weisheit]  ilium,  qui  primus  formatus  est  a 
Deo  pater  orbis  terrarum  .  .  .  custodivit  et 
eduxit  ilium  a  delicto  suo  et  dedit  illi  vir- 
tutem  continendi  omnia  (Sap.  10,  1.  2).  In 
noch  ausdrucksvollerer  Weise  findet  die  Ver- 
heissung des  Erlosers,  dieser  erste  Ring  in 
der  Kette  der  auf  die  Incarnation  des  Soh- 
nes  Gottes  beziiglichen  Glaubenswahrheiten, 
sich  ausgesprochen  auf  dem  Steine  eines 
Ringes  (Mamachi  Origin.  I  56).  Auf  die- 
sem  erbhckt  man  gegeniiber  der  Schlange, 
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mit  dem  todbringenden  Apfel  im  Maule, 
Christus,  durch  das  Symbol  des  Fisches,  auf 
dem  er  steht,  klar  'bezeichnet ;  der  Heiland 
beugt  sich  zu  A.  u.  E.,  welche  in  tiefster 
Demuth  vor  ihm  knieen,  hinab,  am  sie  yom 
Falle  zu  erheben.  Die  Gruppe  ist  umgeben 
von  Symbolen  der  Hoffnung,  wie  dem  An- 
ker und  der  auf  der  Arche  sitzenden  Taube. 

e)  Die  Vertreibung  der  Stammeltem 
au8  dem  Paradiese  findet  sich  auf  einem 
Basrelief  (Bott.  tav.  126)  und  auf  einem 
Sarkophage  des  5.  Jahrh.  aus  dem  Coeme- 
terium  des  hi.  Valentinus  zu  Temi^  jetzt 
in  der  dortigen  Kathedrale  (de  Rossi  Bull. 
1871,  87),  dargestellt.  Dieselbe  Scene  liess 
Constantin  in  der  ELirche  des  Erlosers  zu 
Rom  malen  (Synod.  VII  art.  IV),  wie  denn 
uberhaupt  Gemaide  u.  s.  w.  aus  der  Ge- 
schichte  der  Stammeltem  bei  den  Eirchen- 
vatem  (S.  Augusiin.  Contra  Jul.  lib.  V.  c.  2 ; 
[Pseudo?-]  Prudentii  Diptychon  v.  1 — 4; 
cfr.  Buonarr,  Osserv.  10;  S.  Paulin.  Nol. 
Natal.  IX.  8.  Fel.  v.  516,  606,  609).  Gar- 
rued  Vetri  19  erwahnt  ausser  den  oben  an- 
gefQhrten  Darstellungen  aus  der  Geschichte 
A.8  u.  E.'s  noch  eine  auf  einem  Sarkophage 
zu  Toulouse,  andere  auf  zwei  noch  nicht 
Yero£fentlichten  Sarkophagen  im  christlichen 
Museum  des  Lateran,  auf  einem  Glasfrag- 
mente  des  Vatican  und  in  einem  neuerdings 
entdeckten  Gemaide  des  Coemeterium  des  U. 
Marcellinus.  Ein  ganzer  Cyclus  derartiger 
Darstellungen  findet  sich  auf  einem  Sarko- 
phag  in  S.  Ambrogio  zu  Mailand  (AUegranza 
Monum.  crist.  di  Milano  tay.  5  u.  6).  Man 
erblickt  hier  A.  zwischen  zwei  Baumen 
(die  Zeit  der  Unschuld  und  des  GlQckes  im 
Paradiese);  A.  u.  E.  zu  Fiissen  des  Bau- 
mes,  von  der  Schlange  versucht  und  ver- 
fiihrt;  A.  die  Erde  bearbeitend  und  E. 
einen  Dom  sich  aus  dem  Fusse  ziehend. 

Eine  Eigenthumlichkeit  in  dem  Bilde  Eva's 
auf  einigen  Goldglasem  bedarf  noch  einer 
besondem  Erwahnung.  Auf  den  Goldgla- 
sem bei  Garrucd  Vetri  tav.  12,  11  1,  2 
erscheint  E.  mit  Armbandem  und  einer 
Halskette,  an  welcher  auf  den  beiden  letzt- 
genannten  ein  Medaillon  (nicht  eine  BuUe; 
cfr.  Gatrucci  L  c.  21  not.)  hangt,  und,  wie 
auch  auf  tav.  11  4,  reich  frisirt ;  die  Frisur 
ist  tav.  U  n.  1  und  4  noch  mit  einem  run- 
den  Schmuckgegenstande  geziert  und  er- 
scheint so  ttppig,  dass  man  an  eine  Zuthat 
fremder  Haare  denken  muss.  Die  Anwen- 
dung  kiinstlicher  Haartouren,  weniger  aus 
eigenem  als  aus  fremdem  —  besonders  deut- 
8(£em  —  Haare,  war  seit  der  ersten  Kaiser- 
zeit  bekanntlich  allgemein  Mode,  eine  Mode, 
die  zudem  so  oft  wechselte,  dass  die  BUd- 
hauer  bei  Portratbiisten  sich  mehrfach  ge- 
zwungen  sahen,  die  Frisur  ffir  sich  darzu- 
stellen,  um  beim  Wechsel  der  Mode  sie 
durch  eine  andere  ersetzen  zu  kdnnen  (Bei- 


spiele  noch  erhaltener  BUsten  dieser  Art 
s.  bei  Garrucd  Vetri  24 ;  eine  solche  Bronze- 
perrGcke,  wol  von  der  BOste  eines  Mannes, 
befand  sich  auch  in  der  Sanmilung  H.  Garthe 
zu  Eoln).  Auf  dem  Goldglase  tav.  n  2 
bilden  die  Flechten  eine  erhohte  runde  Krone, 
wahrend  die  Stime  theilweise  von  gelockt 
niederhangendem  Haare  bedeckt  ist.  Auch 
die  christlichen  Frauen  und  Jungfrauen 
hielten  sich  von  der  Nachahmu^  dieser 
heidnischen  Moden  nicht  frei.  TertuUian 
sagt  mit  Beziehung  auf  die  damals  modi- 
schen  hellblonden  Haare  von  solchen  eitlen 
Chnstinnen :  pudet  eas  etiam  nationis,  quod 
non  Germaniae  atque  Galliae  sunt  procrea- 
tae,  ita  patriam  capillo  transferunt  (de  cult, 
femin.  U  6),  und  in  Erwahnung  eines  auf 
zweien  jener  Goldglaser  der  E.  zugetheil- 
ten  Eopfschmuckes :  vos  vero  adicitis  ad 
pondus,  colluras  quasdam  vel  scutorum  um- 
bilicos  cervicibus  adstruendo,  und  ermahnt 
sie:  ne  exuvias  alieni  capitis,  forsan  im- 
mundi,  forsan  nocentis,  forsan  Gehennae 
destinati,  sancto  et  christiano  capiti  suppa- 
retis  (ib.  c.  7).  Der.^.  Hieronytnus  tadelt 
an  den  chnstlichen  Frauen  omare  crinem 
et  alienis  capillis  turritum  verticem  straere 
(Ep.  ad  Demetriad.  §  7),  und  ermahnt  in 
demselben  Briefe  die  chiistliche  Jungfrau, 
als  ob  er  das  Goldglas  Garr.  tav.  II  2  vor 
Augen  gehabt  hatte:  fuge  lasciviam  puel- 
larum,  quae  omant  capita,  crines  ex  fronte 
dimittunt  (ib.  §  18).  Ebenso  sahen  sich  die 
Kirchenschriftsteller  jener  Zeit  genothigt, 
gegen  Nachahmung  des  heidnischen  Luxus 
der  Armbander,  Halsketten  u.  s.  w.  von 
Seiten  der  Chnstinnen  zu  eifem.  Nach 
TertuUian  sind  es  die  gefallenen  Engel,  die 
proprie  et  quasi  pecullariter  feminis  instru- 
mentum  istud  muliebris  gloriae  contulerunt, 
lumina  capillorum,  quibus  monilia  variantur, 
et  circulos  ex  auro  quibus  brachia  oman- 
tur  (de  cultu  femin.  I  2;  cfr.  S,  Cyprian. 
de  hab.  virg.),  und  derselbe  nennt  solchen 
Luxus  omatum,  quem  immundum  mulie- 
brem  convenit  dici  (ib.  4).  Der  hi  Cle- 
mens van  Alexandrien  vergleicht  mit  noch 
unmittelbarer  Beziehung  auf  den  Siindenfall 
die  Frauen,  die  sich  durch  solche  Schmuck- 
sachen  einnehmen  und  zur  Eitelkeit  ver- 
leiten  lassen,  mit  der  durch  die  Schlange 
verfilhrten  E.  (Paedag.  Ill  12).  Es  soUte 
also  diese  eigenthiUnuche  Darstellung  fOr 
die  christlichen  Frauen  und  Jungfrauen  eine 
mahnende  Erinnerung  sein,  dass  die  Eitel- 
keit und  der  so  leicht  verfdhrerische  weib- 
liche  Schmuck  eine  Folge  der  ErbsQnde 
und  als  Sunde  zu  fliehen  sei;  und  sie  war 
so  ein  bildlicher  Ausdruck  der  Worte  des 
Apostelfiirsten,  die  durch  alle  Jahrhunderte 
eingescharft  werden  mussten:  quarum  non 
sit  extrinsecus  capillatura  aut  circumdatio 
auri  (I  Petr.  3,  3).  heuser. 
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AD  SAHCTOS  -  AD  MABTTKES  -  ANTE 
RETBO  MABTYSES,  Ausdrficke,  welche 
ziemlich  zaUreich  auf  altchriBtlichen  Grab- 
steinen  Torkommen.  Beispiele  haben  Le 
BUnU  Inscr.  chr.  de  la  Gaule  I  396 ,  472, 
MarUgny  und  de  Rossi  Bull.  1875,  26  fP. 
geeammelt.  Eb  seien  einige  heryorgehoben, 
Ton  denen  das  alteste  datirte  426  fallt: 
.  .  .  LOCVM  ANTE  DOMNA  EMERITA 
{de  Rossi  Inscr.  I  n.  653) ;  RETRO  SANCTOS 
(Marchi  Mod.  150);  DRACONTIVS  *  PE- 
LAGIV8  •  ET  •  IVLIA  •  ETELIA  ||  AN- 
TONINA  •  PARAVERVNT  '  SIBI  '  LO- 


CVM 


t 


AT  •  IPPOLITV  •  SVPER 


AfiCOSOLIV  PROPTER  VNA  FILIA  (eb.). 
AD  SANCTA  MARTYRA  steht  auf  einem 
Orabetein  aus  8.  Agnese  (Maffei  Mus.  Ve- 
ron.  279).  NATORVM  CARITATE  PA- 
RENTES  intra  tua  SANCTE  POSVE- 
RVNT  LIMINA  MARTYR  (Epitaph  in  S. 
Paolo).  ifi^^BIVS  INFANS  PER  AE- 
TATEM  SENE  FECCA(to  acc)EDENS 
AD  SANCTORVM  LOCVM  IN  PA(c«  qui) 
E8CIT  (Epitaph  aus  S.  Domitilla,  bei  de 
Rossi  a.  a.  O.).  Wie  haufig  diese  Beisetz- 
ung  bei  den  ^eiligen^  gesucht  und  wie 
riicksichtslos  dabei  verfahren  wurde,  zeigen 
die  zahlreichen  Falle,  wo  die  loculi  in 
den  Wgjiden  der  Arcosolien  selbst  mit  ganz- 
licher  oder  theilweiser  Zerstorung  der  darin 
befindlichen  Gemalde  angebracht  sind  (ygl. 
<U  Rossi  R.  S. 
n  t.  19,  und 
danach  Figur 
14).  Aberauch 

aasserhalb 
Boms  war  diese 

Bestattung 
•chr  gesucht, 
wenn  auch  die 
geringere  Zahl 
von  Martyrer- 
giibem  sie  sel- 
tener  machen 
muflste.  Bei- 
ipiele  liefem 
Inea  in  Pie- 
mont     (MAR- 

TYRIBVS  DOMINI  ANIMAM  CORPVS- 
QVETVENDO  ||  GRATLA  COMMENDANS 
TYlfVLO  REQVIESCIT  IN  ISTO  ||  SIL- 
VIV8  HIC  u.  s.  f.  Gazzera  Iscr.  del  Piem. 
80),  Vercelli  (DISCITE  QVI  LEGITIS  DI- 
VINO  MVNERE  REDDI  ||  MERCEDEM 
MERrriS  SEDIS  QVI  PROXIMA  SAN- 
CTIS II  MARTYRIBVS  CONCESSA  DEO 
EST  GRATYMQVE  CVBILE  ||  SARMA- 
TA  QVOD  MERVIT  u.  s.  f.,  eb.  101), 
Trier  (VRSmiNO  SVBDLACONO  ...  QVI 
MERVIT  SANCTORVM  SOCIARI  SEPVL- 
ORIS,  Le  Blant  I  n.  293),  Regensburg  und 


¥ig.  14.    AroosoUam  in  8.  CaUisto. 


Koln  (SOCI[aflA  M  •  und  MARTYRIBVS 
SOCLATAE,  eb.  n.  354),  Lyon  (FLAVIVS 
YLOmnus  .  .  .  POSITV5  EST  AD  SANC- 
TOS, Boissieu  Inscr.  Lugd.  535),  Tours 
(Perpetuus  lasst  sich  beisetzen  ANTE  PE- 
DES MARTINI,  Oregor.  Turon.  0pp.  ed. 
Migne  1152,  App.;  ygl.  eb.  Hist.  Fr.  II 
11),  Saintes  (Martyrol.  Gallican.  I  296), 
Clermont,  Vienne,  Vaison,  Aries  (Le  Blant 
n«  557,  412,  492,  528)  u.  a.  0.  Als  Hila- 
rius  von  Toulouse  das  Grab  seines  Vor- 
gangers,  des  hi.  Satuminus,  o£Ehen  liess, 
begehrte  eine  Menge  Personen  in  der  Nahe 
desselben  beigesetzt  zu  werden,  pro  solatio 
propter  corpus  martyris,  und  es  fUllte  sich 
bald  die  Umgebung  mit  Grabem:  cum  lo- 
cus omnis  tumulatorum  corporum  multitu- 
dine  fuisset  impletus  (Ruinart  Act.  M.  Ill, 
ed.  Veron.;  ygl.  Martigny),  Zahlreiche 
Aeusserungen  Slterer  Eirchenschfiftsteller 
bezeugen  das  besondere  Vertrauen,  wel- 
ches man  auf  die  Beisetzung  der  Leiche 
bei  einem  Martyrgrabe  setzte.  So  trostet 
Ambrositis  sich  beim  Tode  seines  Bruders 
Satyrus  mit  der  Ho£Ehung,  bei  ihm  einst  zu 
ruhen:  habeo  plane  pignus  meum,  quod 
nulla  mihi  peregrinatio  iam  possit  ayellere 
.  .  .  Commendabiliorem  Deo  futurum  esse 
me  credam,  quod  supra  sancti  corporis  ossa 
quiescam  (de  excessu  fratris  sui  Satyri,  I 
18;  0pp.  n  1118,  ed.  Par.  1690)  und  er 
setzt  Satyrus  selbst  bei  den  Gebeinen  des 
hi.  Nazarius  bei  (VRANIO  SATYRO  SV- 

PREMVM 

!  FRATERHO- 

NOREM  II 

MARTYRIS 

AD  LAEVAM 

DETVLIT 
AMBROSIVS 
li  HAEC  ME- 
RITI      MER- 
GES AT  SA. 
CRISANGVI- 
NIS   HVMOR 
II  FmiTIMAS 
PENETRANS 
ABLVATEX- 
WLAS,  Grtt' 
terliei).  Ma- 
onmus  von    Turin  betont   den   Worth   der 
Beisetzung  bei  den  Heiligen  am  starksten: 
ideo  hoc  a  maioribus  proyisum  est,  ut  san- 
ctorum ossibus  nostra  corpora  sociemus,  ut 
dum  illos  Christus  illuminat,  a  nobis  tene- 
brarum   caligo  diffugiat.    Ja  die  Art,   wie 
er  von  dem  Gegenstande  spricht,  muss  ge- 
radezu  als  ubertrieben  und  aberglHubische 
Begriffe  befordemdbezeichnet  werden:  cum 
Sanctis  ergo  martyribus  quiescentes  eyadi- 
mus  infemi  tenebras,   eorum   propriis   me- 
ntis, attamen  consocii  sanctitate  .  .  .  quis- 
quis  sociatur  martyri,  Tartaro  non  tenetur 

2* 
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...  in  nullo  enim  ab  ipsiB  separari  pote- 
rimus,  si  sociemur  illis  tarn  religione  quam 
corpore  (Serm.  in  Martyr.  Tur.,  in  Leonii 
0pp.  ed.  Ven.  1748,  III  161).  AehnHch 
Bchreibt  PauUn  von  Nola  (Poem.  XXXVI 
605),  wo  er  die  Gebeine  des  jungen  Celsus 
zu  den  Martyrem  nacli  Complutum  bringen 
la8st:  .  .  .  nt  de  vicino  sanctorum  sanguine 
ducat  II  qui  nostras  illo  purget  sanguine  ani- 
mas.  Vgl.  femer  Grreg,  Naz,  (Muratori 
Anecd.  Gr.  I  61,  und  Epigr.  XCI),  Euseb. 
Yit.  Constant.  lY  60,  wo  von  Constantins 
Begrabniss  in  der  Apostelbasilikagesprochen 
wird.  Es  konnte  nicht  fehlen,  dass  die  kirch- 
liche  Autoritat  selbst  die  sich  hier  einschlei- 
chenden  Missbr&uche  und  Missyerstandnisse 
bemerkte  und  rdgte.  Augustine  Aeusserun- 
gen  an  Paulin  von  Nola  (de  cura  pro  mor- 
tuis  gerenda,  0pp.  ed.  Venet.  1763.  VII  2, 
1860  ff.)  treten  bei  allem  Preise  des  Be- 
gr&bnisses  ad  sanctos  jenen  falschen  me- 
chanischen  Auffassungen  schon  entgegen: 
corpori  autem  humando  quidquid  impendi- 
tur,  non  est  praesidium  salutis,  sed  humar 
nitatis  officium  .  .  .  Quod  vero  quisque  apud 
memorias  martyrum  sepelitur,  hoc  tantum 
mihi  videtur  prodesse  defuncto,  ut  commen- 
dans  eum  etiam  martyrum  patrocinio  affe- 
ctus  pro  illo  supplicationis  augeatur.  Schon 
fruher  entrfistet  sich  B.  Damasus  v.  Rom 
fiber  die  Storung  der  Martyrerasche :  HIC 
FATEOR  DAMA8VS  VOLVI  MEA  CON- 
DERE  MEMBRA  ||  SED  CINERES  TIMVI 
SANCTOS  VEXARE  PIORVM,  sagt  er 
in  seiner  Inschrift  der  sog.  Papstkrypta. 
Seinen  Bemuhungen  ist  es  wol  zuzuschrei- 
ben,  wenn  um  seine  Zeit  die  Beisetzung 
ad  sanctos  schon  seltener  wurde,  wie  dies 
eine  Inschrift  von  382  (ACCEPIT  sepul- 
crum  intra  /DONA  SANCTORVM  .  .  . 
quod  multi  cupiuN  ET  RARI  ACCIPIVN^, 
de  Rossi  Inscr.  I  n.  319;  Kraus  RS.  105) 
bezeugt.  Auch  das  Epitaph  des  Erzdiakon 
Sabinus,  welches  vor  einigen  Jahren  bei  S. 
Lorenzo  zu  Tage  kam,  enthalt  einen  Pro- 
test gegen  die  aberglaubische  Bevorzugung 
des  Grabes  ad  sanctos:  nIL  lYVAT  IM- 
MO  GRAVAT  TVMVLIS  HAERERE  PIO- 
RVM II  SANCTORVM  MERITIS  OPTIMA 
VITA  PROPE  EST  ||  coRPORE  NON  OPVS 
EST  ANIMA  TENDAMVS  AD  ILLOS  || 
gVAE  BENE  SALVA  POTEST  CORPORIS 
ESSE  SALVS,  de  Rossi  Inscr.  I  250  ff.; 
Kraus  RS.  107),  und  ein  ahnlicher  Grund 
mag  dem  Verbote  zu  Grunde  liegen,  welches 
die  Clematianische  Inschrift  in  S.  Ursula  zu 
Kohl  (Ende  des  4.  Jahrh.)  enthalt:  SI  QVIS 
AVTEM  SVPER  TANTAM  ||  MAIIESTA- 
TEM  HVnVS  BASILICAE  VBI  SANC  || 
TAE  VERGINES  PRO  NOMINE  CHRISTI 
SAN  II  GVINEM  SWM  FVDERVNT  COR- 

pvs  ALicvinrs  ||  deposverit  ex- 

CEPTIS  VIRGINIB  '  SCIAT  SE  ||  SEMPI- 


TERNIS  TARTARI  IGNIB  •  PVNIENDVM. 
Indessen  fehlt  es  aus  den  folgenden  Jahr- 
hunderten  nicht  an  einzelnen  Belegen  fur 
die  Fortdauer  des  Wunsches,  €td  sanctos 
beerdigt  zu  werden,  wie  dies  aus  dem  Yon 
Martigny  angefuhrten  Diplom  Chlodwigs  U 
(Marini  Pap.  dipl.  99)  hervorgeht,  und  eben- 
so  ist  der  spatere  Gtebrauch,  Leichen  in  den 
Kirchen  beizusetzen,  als  eine  Nachwirkung 
Oder  vielmehr  als  ein  Zurfickkommen  auf  das 
Verlangen,  in  der  Nahe  der  Heiligen  beige- 
setzt  zu  werden,  anzusehen.  kbaus. 

ADLER.  Dieser  in  verschiedenen  Abarten 
Torkommende,  schone,  muthige  Raubvogel 
flie^  und  nistet  aussergewohnlich  hoch, 
schiesst  pfeilschnell  aus  den  hochsten  Luft- 
regionen  zur  Erde,  hat  ftusserst  scharfe  Au- 
gen  und  ist  unter  alien  Vogeln  der  alten 
Welt  der  starkste.  Darum  wird  er  Konig 
der  Vogel  genannt.  Wenn  er  auch  die  zart- 
liche  Liebe  zu  seinen  Jungen  mit  anderen 
Vogeln  gemein  hat,  so  gehdrt  doch  ins  Ge- 
biet  der  Fabel,  dass  er  seine  Jungen  auf 
seinen  Fltlgeln  trage. 

Wegen  der  berilhrten  Eigenschaften  ist 
der  A.  in  der  hi.  Schrift  Sinnbild  a)  der 
Liebe  Gottes.  ,Ihr  habt  gesehen,  wie  ich 
euch  getragen  babe  auf  Adlerflugeln  und  habe 
euch  zu  mir  gebracht'  (11  Mos.  19,  4;  vgl. 
VMos.32,  11);  b)  der  Macht  und  Starke 
(Ezech.  17,  3—10);  c)  der  Schnelligkeit 
(n  Sam.  1,  23;  Jerom.  4,  13;  Job  9,  26); 
d)  des  hochfahrenden  Sinnes  (Abdias 
1,  4;  Jerem.  49,  16).  Da  der  A.  (wie  alle 
Vogel)  jedes  Jahr  die  alten,  mehr  oder 
weniger  abgenutzten  Fedem  in  der  Mauser 
ablegt  und  in  verjungter  Gestalt  erscheint, 
so  war  er  Symbol  e)  der  Emeuung  und 
Verjungung  in  naturlicher  wie  iibematfir- 
licher  Beziehung.  ,Lobe  meine  Seele  den 
Herm  .  .  .,  der  dein  Verlangen  mit  Giitem 
erfullt,  dass  deine  Jugend  sich  emeuert  wie 
die  des  Adlers'  (Ps.  102,  5;  vgl.  Is.  40,  31). 

In  letzterer  Auffassung  wurde  der  A.  in 
die  altchristliche  Symbolik  herubergenom- 
men.  Gegen  Ende  der  altchristlichen  Periode 
reihten  sich  phantastische  Ausschmuckungen 
an.  Nach  Pseudo-Epiphanius  Physiologus 
c.  6,  Physiologus  syrus  ed.  Tychsen  c.  14, 
dem  altdeutschen  Physiologus  in  Graffs 
Diutisca  III  35  u.  A.,  wetzt  der  alte  A. 
seinen  zusammengewachsenen  Schnabel  an 
einem  Felsen  wieder  ab  und  verjiingt  sich 
durch  Baden  in  einem  Jungbrunnen. 

Im  christlichen  Alterthum  ist  der  A.  Sinn- 
bild 

1)  der  geistigen  Erneuerung  und 
Wiedergeburt  durch  die  Taufe  (mit- 
unter  auch  Busse),  die  Stellen  s.  Tirin.  Com- 
ment, in  sacr.  Script,  bei  Ps.  102,  5.  Diese 
geistige  Erneuerung  sollte  zugleich  bewir- 
ken  ein  Aufschwingen  des  Sinnes  zu  Gott. 
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Um  dem  Wiedergeborenen  diese  Gedanken 
wiederholt  vor  die  Seele  zu  fiihren,  wurde 
das  Symbol  dee  A.s  als  Encolpium  oder  als 
Fibula  getragen.  Das  Wiesbadener  Mu- 
seum bewahrt  eine  solche  bei  Heddern- 
h  e  i  m  gefundene  Fibula,  abgebildet  bei  ^Um 
Archaol.  Bemerkungen  Taf.  Ill",  vgl.  S.77. 
Qanz  nahe  lag  es,  den  A.  zu  nehmen  als 
Symbol 

2)  des  durch  die  Taufe  wiedergeborenen 
Neophyten.  So  Maxitntis  von  Turin  Bi- 
blioth.  PP.  VI  27. 

Die  geistige  Auferstehung  wurde  ubertra- 
gen  auf  die  korperliche.    Darum  der  A. 

3)  Sinnbild  der  Auferstehung  des 
Herrn.  ,Ein  wahrer  und  eigentlicher  A. 
ist  Christus,  unser  Herr^  dessen  Jugend  er- 
neuert  wurde,  als  er  von  den  Todten  auf- 
erstand^  (Ambros.  Serm.  de  Perfect.).  Wol 
in  dieser  Auffassung  kommt  der  A.  auf 
einem  altchristlichen  Sarkophage  im  Lateran- 
Museum  zu  Rom  vor.  Ueber  einem  Ereuze 
ist  das  Monogramm  Christi  in  einem  Lor- 
beerkranze  angebracht,  den  ein  fliegender 
A.  im  Scbnabel  halt  und  von  dessen  Fruch- 
ten  zwei  auf  den  Kreuzarmen  sitzende  Tau- 
ben  geniessen.  Unten  sitzen  zwei  Soldaten, 
Ton  denen  der  eine  schlaft,  der  andere  em- 
porblickt.  Sonne  und  Mond  sind  in  den 
oberen  Ecken  angebracht.  Tod,  Grab  und 
Auferstehung  des  Herrn  sind  hier  in  Einem 
Bilde  vereinigt. 

Weil  die  Auferstehung  Christi  das  Unter- 
pfand  unserer  eigenen  Auferstehung  (I  Eor. 
15,  13  ff.)  ist,  so  sinnbildete  der  A. 

4)  die  dereinstige  Auferstehung. 
Auf  einem  Bilde  im  Coemeterium  Priscillae 
(Bottari  tav.  CLX)  sieht  man  zwei  A.  auf 
zwei  Kugeln  (Symbol  der  Erde),  im  Begriffe, 
sich  eben  aufzuschwingen.  Vgl.  Dante  Pa- 
radies  18,  9. 

5)  Der  gegen  die  Schlange  kampfende 
A.,  ein  uraltes  morgen-  wie  abendlandisch- 
beidnisches  Symbol  des  gegen  die  Finster- 
niss  kampfenden  Lichtes,  wurde  in  dieser 
Auffassung  auch  ins  Christenthum  heriiber- 
genommen.  Ambrosius  De  Jacob  et  vita 
beata  I.  c.  3  vergleicht  Christus,  der  seine 
Kirche  ge^n  den  Satan  schutzt,  mit  einem 
A.,  der  sem  Nest  gegen  die  Schlange  ver- 
theidigt.  t-  Auch  das  Weib,  das  der  Drache 
verfolgte,  erhielt  ,zwei  Flugel  eines  grossen 
Adlers'  (Apocal.  12,  14). 

6)  Als  Symbol  derer,  die  ungerechtes  Gut 
verzehren,  kommt  der  A.  (nebst  anderen 
Raubvogeln)  vor  bei  Barnabas  Patr.  apost. 
ed.  Hefele  24  und  Clemens  v.  Alex,  Strom. 
L  c.  2  und  V.  c.  8.  Vgl.  Aldrovandi  Or- 
nith.  I  65. 

Ezechiel  1,  10  sah  im  Geiste  Gott  von 
Tier  mystischen  Gestalten  (Mensch,  Lowe, 
Stier,  A.)  umgeben.  Der  hi.  Hieronvmus 
bez(^  diese  Gkietalten  auf  Christus,  una  sah 


im  Menschen  Christi  Geburt,  im  Stier  seinen 
Opfertod,  im  Lowen  seine  Auferstehung,  im 
A.  seine  Himmelfahrt.  Insofem  dieses  Te- 
tramorph  mit  den  Evangelien  und  Evange- 
listen  verghchen  wird,  kommt  der  A.  als 
Symbol  des  Geistes  Gottes  und  der  hochsten 
geistigen  Erhebung  dem  hi.  Johannes  zu. 
Der  zweikopfige  A.,  Attribut  des  Prophe- 
ten  Elisaus,  sinnbildete  den  zweifachen  Geist 
Gottes,  den  Elisaus  11  Kon.  2,  9  sich  erbat. 


r- 


Fif.  16.    Orabstein  aas  Lyon. 

Auf  manchen  alten  Monumenten  kommt 
der  A.  bloss  als  phonetisches  Zeichen  des 
Eigennamens  vor,  wie  auf  einem  Grabsteine 
im  Museum  zu  Lyon  (Boissieu  Inscr.  de  Lyon 
562;  Le  Blant  Inscr.  chr6t.  de  la  Gaule  I 
157),  woselbst  der  Name  des  Verstorbenen 
wahrscheinlich  AquiLVf^  heisst.      mOnz. 

ADLOCATIO,  s.  Predigt. 

ADVENT  ist  der  Name  fttr  die  in  der  Kirche 
gebrauchliche  Vorbereitungszeit  (Vorfeier) 
auf  das  Weihnachtsfest.  Daraus  ergiebt  sich 
von  selbst,  daps  wir  den  Ursprung  des  A.es 
nicht  vor  der  EinftLhrung  des  Geburtsfestes 
Jesu  zu  suchen  haben;  das  Weihnachtsfest 
wurde  aber  erst  im  4.  Jahrh.  eingefiihrt. 
Ofifenbar  irrt  daher  Durandus  Ration,  div. 
off.  VI.  c.  2.  n.  1,  wenn  er  die  Anord- 
nung  der  A.sfeier  schon  dem  hi.  Petrus  zu- 
schreibt;  ebenso  irrig  ist  es,  wenn  Andere 
mit  Wilkius  eof)T07pa<p{ac  pars  I  403  den  A. 
immerhin  fiir  die  erste  und  alteste  Festzeit 
halten.  Der  Grund  dieser  Behauptungen 
mag  darin  liegen,  dass  man  Aeusserungen 
alter  Kirchenvater,  wie  Justin,  Tertullian, 
Clemens  v.  Alex.,  Cyprian,  Origenes  etc. 
fiber  die  i^t^tc  xopfoo  oder  den  adventus 
Domini  auf  das  Bestehen  einer  kirchlichen 
Festzeit  bezog,  wahrend  die  genannten  Au- 
toren  von  rein  dogmatisch-ascetischem  Stand- 
punkte  aus  nur  jene  Zeit  im  Auge  batten, 
von  der  Gal.  4,  4  geschrieben  ist:  ,als  die 
FfiUe  der  Zeit  kam,  sandte  Gott  seinen 
Sohn.'  Weiterhin  berief  man  sich  bezfiglich 
frtlhen  Ursprungs  der  A.sfeier  auf  zwei  Ho- 
milien  des  B.  Maxhnus  v.  Turin  (5.  Jahrh.), 
welche  die  Ueberschrift  ,In  adventu  Domini, 
und  ,De  adventu  Domini'  tragen.    Biblioth. 
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Max.  Pair.  torn.  VI.  fol.  3;   aber  ihr  In- 
halt  paset  ganz  und  gar  nicht  auf  eine  A.s- 
feier,   und  die  Echtheit  der  Ueberschriften 
selbst  muss  bestritten  werden.    In  anderen 
Homilien  redet  Maximus  auch  von  ,adYen- 
tu8  Dominicus^  aber  im  Sinne  yon  nativitas 
Christi.     Vgl.   Ducange   in   Glossar.    s.   v. 
icopoixjCo.    Papst  Leo  1,  der  Reden  de  ieiunio 
decimi  mensis  hielt,  weiss  von  einer  A.8- 
feier  nichts,  zu  deren  Erwabnung  ihm  jene 
Vortrage  batten  Gelegenheit  geben  mussen. 
Der  4.   Kanon  der  Synode   von   Sara- 
go  ssa  (380):    ,vom  17.  Dec.  bis  zum  Epi- 
phanienfeste  moss  Jeder  taglich  die  Eircne 
besuchen  und  darf  nicht  mit  blossen  Fussen 
geben'  zielt  ersichtlich  auf  eine  Vorberei- 
tung  fUr  das  altehrwiirdige ,  im  Occident 
wie   im  Orient  ausgezeichnete  Epipbanien- 
fest   ab,   ist   provinzieller   Bedeutung  und 
bauptsachlich   gegen   die   Missbrauche   der 
Priscillianisten  gerichtet.     Ein   wichtigeres 
Zeugniss  fur  den  Beginn  einer  kirchlichen 
A.sfeier    haben    wir   in   den   Homilien    im 
Appendix  operum  S.  Augusiini  tom.  V.  ed. 
Bened.  n.  115  u.  116,  ftir  deren  Verfasser 
mit  grosser  Wahrscheinlichkeit  B.  Caesarius 
V.  Aries  (t  542)  gebalten  wird.   Dieser  er- 
mahnt  die  Glaubigen,  sich  emstlichst  auf 
das  Geburtsfest  dee  Herm  vorzubereiten  und 
zwar  viele  Tage  lang  vorher.  In  der  zweiten 
dieser  Homilien  heisst  es  dann  weiter :  ,quia 
natalis  Domini  imminet,  . .  .  bonis  operibus 
adomati  nos  per  Christi  adiutorium  praepa- 
remus,   eleemosynas  pauperibus  erogemus, 
iracundiam  vel  odium   de  cordibus  nostris 
respuamus.    Castitatem  etiam  cum  propriis 
uxoribus  fideliter  conservate,  ad  convivia 
vestra  frequentius  pauperes  evocate,  ad  vi- 
gilias  maturius  surgite,  in  ecclesia  stantes 
aut  orate  aut  psaUite  etc.'    In  den  Homilien 
wiederholen  sich  femer  die  Ermahnungen, 
die  Yorbereitung  auf  das  Geburtsfest  des 
Herm  so  eifrig  vorzunehmen,  wie  jene  auf 
die  fibrigen  hohen  Feste,  so  dass  die  Ab- 
sicht  nicht  zu  verkennen  ist,   dem  Weih- 
nachtsfeste  eine  kirchlich  approbirte  Yorfeier, 
wie  z.  B.  dem  Osterfeste,  zu  vindiciren.  Ist 
Caesarius  der  Yerfasser  der  erwahnten  Ho- 
milien, so  konnten  seine  Andeutungen  um 
so  leichter  verstanden  werden,  als  in  der 
gallicanischen  Eirche  schon  Bischof  Per- 
petuus von  Tours  (t  491)  in  seiner  An- 
ordnung  der  jahrlichen  Jejunien  und  Yigi- 
lien  solche  auch  festsetzte  ,a  depositione  do- 
mini  Martini  usque  ad  natale  Domini'  (Qreg, 
Turon.  Hist.  Franc.  X  31).    Diese  Eanonen 
des  Perpetuus  mogen  es  gewesen  sein,  auf 
welche  die  Synode  von  Macon  (582)  ab- 
zielt,  wenn  sie  can.  9  verordnet:  ,ut  a  feria 
S.  Martini  usque  ad  natale  Domini  secunda, 
quarta  et  sexta  Sabbati  ieiunetur  et  sacri- 
ncia  quadragesimidi  debeant  ordine  celebrari. 
In  quibus  diebus  canones  legendos  esse  spe- 


ciali  definitione  sancimus,  ut  nullus  se  fatea- 
tur  per  ignorantiam  deliauisse.'  Diesen  Zeug- 
nissen  aus  dem  5.  una  6.  Jahrh.  fiir  die 
Existenz  einer  kirchlichen  A.sfeier  ware 
noch  ein  Eanon  der  Synode  von  Ilerda 
(Lerida)  in  der  Eirchenprovinz  Tarragona 
beizufiigen,  des  Inhalts :  ,quod  non  oporteat 
a  septuagesima  usque  in  octavas  paschae  et 
tribus  hebdomadibus  ante  festivitatem  S.  Jo- 
annis  Baptistae  et  ab  adventu  Domini  usque 
post  Epiphaniam  nuptias  celebrare.  Quod  si 
factum  fuerit,  separentur.'  Doch  steht  dieser 
Eanon  beziiglich  seiner  Echtheit  nicht  un- 
angefochten  da.  Richard  Analyse  des  Con* 
cils,  Paris  1772,  und  Hefele  Conciliengesch. 
erwahnen  desselben  gar  nicht;  seine  Echt- 
heit vertheidigt  Schott  Histor.  leg.  eccles. 
de  temporibus  nuptiarum  clausis.  Lips.  1774. 
Vgl.  SeUz  Zeitschr.  f.  Eirchenrechts-  und 
Pastoralwissenschaft,  2.  Bd.  388  ff.  Yon 
Gallien  aus,  wo  Tours  mit  seinem  Beispiele 
voranging ,  pflanzte  sich  die  A.sfeier  nach 
Rom  liber,  wo  bereits  Oregorius  M,  meh- 
rere  Homilien  (hom.  1,  6,  7  u.  20)  aus- 
driicklich  der  A.szeit  widmete.  Dem  Bei- 
spiele der  romischen  Eirche  folgten  bald 
die  anderen  italienischen  Eirchen  und  nach 
ihnen  England  und  Deutschland.  Yiel  spa- 
ter  ftthrte  die  orientalische  Eirche  eine  A.8- 
zeit  ein,  kaum  vor  dem  8.  Jahrh.  S.  Bm- 
terim  Denkwiirdigkeiten  Y  1,  168.  So  all- 
gemein  nun  im  Yerlaufe  der  Zeit  die  Feier 
des  A.S  wurde,  so  verschieden  gestaltete 
sich  die  Praxis  in  Bezug  auf  den  Beginn 
dieser  Festzeit ,  wonach  auch  die  Zahl  der 
A.ssonntage  wechselte.  In  der  griechi- 
schen  Eirche,  in  welcher  die  A.szeit  mit 
dem  PhiUppustage  (14.  November)  beginnt, 
werden  sechs  Sonntage  gezahlt,  desgleichen 
in  dem  ambrosianischen  und  mozara- 
bischen  Ritus.  Fttnf  Messen,  folglich  fflnf 
Sonntage,  erwahnt  Libr.  11.  Ord.  Gelasiani. 
In  dem  Sacramentar.  Gallican.  bei  Mabillon 
Mus.  ital.  tom.  I.  finden  sich  drei  A.ssonn- 
tage. Wenn  liberhaupt  die  Liturgieen  der 
gallicanischen  Eirchen  die  wenigsten  Sonn- 
tage fUr  die  A.szeit  auf^eisen,  so  erklart 
dies  Mabillon  1.  c.  dadurch,  dass  die  einzel- 
nen  Messformularien  mehrmals  wiederholt 
wurden.    Dies  m5chte  namentlich  von  dem 

fothisch-gallicanischen  Ritus  gelten, 
er  nur  um  zwei  A.ssonntage  sich  bewegt. 
Die  rSmischen  Lectionarien  kennen 
vier  A^sonntage,  eine  Zahl,  welche  im  8.  und 
9.  Jahrh.  so  ziemlich  allgemein  zur  Gteltung 
kam  und  bei  uns  bis  heute  feststehend  ge- 
worden  ist  Demgem&ss  beginnt  der  A.  mit 
dem  naehsten  Sonntage  vor  oder  nach  dem 
Feste  des  hi.  Andreas  und  umfasst  ausser 
der  Woche,  in  welche  Weihnachten  fallt, 
noch  drei  vorhergehende  Wochen  zur  Yor- 
bereitung. Die  A.88onntage,  dominicae  ante 
natale  Domini,   wurden  friiher  gegen  die 
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jetzige  Praxis  in  umgekehrter  Ordnung  ge- 
xShlt,  and  so  ist  z.  B.  der  im  gregoriani- 
flchen  Antiphonar  und  im  Comes  eccles. 
Rom.  als  Dominica  lY  ante  natale  Domini 
bezeichnete  Sonntag  unser  gegenwartiger 
erster  A.ssonntag.  Der  letzte  A.ssonntag 
wiurde  ohne  weitem  Beisatz  Dominica  ante 
natale  Domini,  bei  den  Griechen  xoptotx^  icp6 
T^€  XpwjToo  ')fevvi^<jea)c  genannt.  Die  griechi- 
sche  Eirche  hatte  Gbrigens  fdr  die  A.8Sonn- 
tage  wie  fur  die  Sonntage  des  Eirchenjahres 
iiberhaapt  ganz  andere  Benennungen,  als 
die  oceidentalische  Kirche.  Die  Griechen 
benannten  die  Sonntage  in  ibrer  numerischen 
Ordnung  nach  den  vier  Evangelien,  welche 
der  Re&e  nach  Yorgelesen  wurden.  Weil 
mm  Yon  Kreuzerhohung  an  bis  zum  sechsten 
Sonntage  vor  Ostern  d^  Evangelium  des  hi. 
Lucas  Yorgelesen  wurde,  so  hiess  der  erste 
Sonntag  nach  Kreuzerhohung  der  erste 
Sonntag  des  Lucas,  und  fast  immer 
traf  es  sich,  dass  Dom.  X  Lucae  unserm 
ersten  A.ssonntage  entsprach.  Allatius  De 
dominie,  graec.  c.  31.  Die  Yierzahl  der 
Assonntage  erfnhr  eine  mystische  Inter- 
pretation, sei  es,  dass  der  Yierwochentliche 
A.  nach  Christus  als  Erinnerung  an  den 
Yiertausendjahrigen  A.  Yor  Christus  aufge- 
fasst  wurde,  oder  dass  man  auf  ein  Yier- 
faches  Kommen  des  Herm  bei  der  Mensch- 
werdung,  bei  der  geistigen  Wiedergeburt 
in  den  Menschenherzen,  bei  dem  Tode  des 
Menschen  und  am  allgemeinen  Gerichtstage 
hinweisen  wolHe.  —  Was  dieFeier  des 
A.8  betrifft,  so  haben  wir  bereits  oben  die 
UTsprftnglichen  Bestandtheile  derselben  ken- 
nen  gelemt:  Fasten,  Vigilien,  ofterer  Be- 
Buch  des  Gottesdienstes ,  Enthaltung  Yom 
debitum  coniugale  und  gesteigerter  Eifer  in 
Ausiibung  der  Werke  der  Barmherzigkeit. 
Immer  mehr  aber  strebte  man  im  Laufe  der 
Zeit  dahin,  die  A.8zeit  der  Quadragesimal- 
zeit  Yor  Ostern  gleichzuhalten ;  dies  geschah 
im  Oriente,  aber  auch  im  Occidente,  der 
seine  Quadragesima  St.  Martini  hatte,  weil 
das  A.sfasten  hie  und  da  Yom  Martinstage 
anfing  (Ramov.  Calendar.  Rom.  138).  Dar- 
auB  erklart  sich  die  Geneigtheit,  die  auf 
Quadragesima  ante  paschaberechneten  kirch- 
lichen  Verordnungen,  beziehungsweise  Ver- 
bote  Yon  Hochzeiten,  Musik,  Tanz,  Schau- 
spielen  etc.  auf  die  Dauer  des  A.s  auszu- 
dehnen.  Dies  war  in  der  alten  Kirche  nur 
die  notbwendige  Consequenz  aus  der  Auffas- 
snnff  der  A.szeit  als  Fasten-  und  Busszeit. 
Audi  die  Liturgie  der  A.8zeit  musste  dem- 
gemass  theilweise  Yerandert  und  der  Litur- 
rie  der  Quadragesima  conform  gemacht  wer- 
len.  Die  liturgischen  Gewander  nahmen  die 
blaue,  ehemals  sogar  die  schwarze  Farbe  an, 
die  Bilder  wurden  mit  Vorhangen  bedeckt, 
das  Gloria  in  excelsis  wurde  in  den  A.s- 
messen  niebt  gesungen  (Amalarius  De  diYin. 


offic.  rV  30).  In  der  romischen  Kirche  je- 
doch  blieb  der  G^brauch  des  Gloria  in  ex- 
celsis  an  den  A.ssonntagen  lange  im  Ge- 
brauche,  noch  der  Ordo  Rom.  XI.  n.  4 
redet  daYon ;  auch  das  Alleluia  erhielt  sich 
in  der  romischen  A.sliturgie,  in  welcher 
uberhaupt  neben  der  Busstrauer  immer  auch 
ein  freudiges  Gefuhl  wegen  des  Kommens 
d^s  Herrn  durchschimmerte.  Strenge  wurde 
die  A.szeit  durch  Fasten  und  besondere  G^- 
betsQbungen  gehalten  (Martens  De  antiquis 
monachorum  ritibus  261  sqq.).  Ja  Beda  der 
Ehrw.  berichtet,  dass  die  Monche  in  der 
Quadragesimal-  und  A.szeit  sich  in  einsame, 
abgelegene  Orte  begeben  batten,  um  desto 
ungestorter  sich  dem  Gebete  und  der  Buss- 
ubung  hingeben  zu  konnen.  Beda  De  Ead- 
berto  Episc.  c.  24.  krCll. 

ADVENTSFASTEN  weichen  hinsichtlich 
ihrer  Dauer  in  der  griecluschen  und  latei- 
nischen  Kirche  ab.  In  jener  fingen  diesel- 
ben,  deren  Bezeichnung  der  Adventszeit 
als  TecTcrapaxovraiQiiepov  entsprechend,  schon  in 
der  Woche  nach  unserem  heutigen  Martini 
an,  so  dass  40  Tage  herauskamen  (Ygl. 
Leon.  Allat  De  consens.  Ill,  c.  9.  n.  3). 
Ebenso  hatte  die  altere  Adventsfeier  der 
Lateiner  ein  40tagiges  Fasten,  wie  aus 
der  alteren  Bezeichnung  quadragesima  s. 
Martini  (vgl.  Ramov,  Calend.  Rom.  138), 
aus  der  ehemaligen  Zahlung  Yon  sechs  Ad- 
Yentssonntagen  (Radtdf  Tungr,  Propos.  16 
spricht  sogar  Yon  sieben  AdYentswochen : 
Ambrosianus  AdYontus  habet  sex  septima- 
nas  et  incipit  dominica  post  Martini)  meh- 
rerer,  auch  der  mozarabischen ,  Liturgien, 
endlich  aus  dem  Beschluss  der  Synode  zu 
Macon  581  {Cone.  Matiscon.  c.  9;  nardouin 
ni  452:  ut  a  feria  s.  Martini  usque  ad 
natale  Domini  secunda,  quarta  et  sexta  sab- 
bati  ieiunetur  et  sacrificia  quadragesimali 
debeant  ordine  celebrari.  In  quibus  diebus 
canones  legendos  esse  speciali  definitione 
sancimus,  ut  nullus  se  fateatur  per  ignoran- 
tiam  deliquisse)  herYorgeht.  Die  Berufung 
des  genannten  Synodalbeschlusses  auf  altere 
Canones  bezieht  Binterim  V  1,  165  auf  die 
Yon  Gregor.  Tur,  Hist.  X  31  iiberlieferte 
Verordnung  des  B.  Perpetuus  Yon  Tours, 
in  welcher  erwahnt  werden:  a  depositione 
domini  Martini  usque  ad  natale  Domini  terna 
in  septimana  ieiunia.  An  anderen  Orten 
war  die  A.zeit  bereits  Yor  dehi  Concil  zu 
Macon  auf  den  Dezember  beschrankt:  de 
decembri  usque  ad  natale  Domini  omni  die 
ieiunent,  heisst  es  Cone.  Turon.  II.  567.  c. 
17,  ja  es  findet  sich  dieselbe  sogar  auf  die 
letzte  Woche  Yor  Weihnachten  herabgesetzt : 
in  proxima  septimana  integra  ante  natale 
Domini  ieiunandum  (Augusti  Hdb.  Ill  479). 
Yiel  spater  dQrfte  cUe  Yon  Durand.  Ration. 
diY.   off.   VI  2  auf  Einsetzung  durch  den 
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Advocati  —  Aetas  canonica. 


Apostel  Petrus  zuruckgefiihrte  Fixirung  der 
A.  auf  drei  Wochen  sein.  Vgl.  Atigusti 
a.  a.  O.  KRAU8. 

ADVOCATI.  Ob  Advocaten,  d.  h.  solche, 
welche  als  getaufte  Christen  offentlich  die  Ad- 
vocatur  ausgeubt,  Yom  Eintritt  in  den  geist- 
lichen  Stand  ausgeschlossen  waren,  scheint 
bisher  nicht  hinreichend  untersucht  zu  sein. 
Das  Concil  v.  Sardica  bestimmt  in  can.  10 
(bei^  Hefele  CG.  2.  A.  I  590):  &Tzt  Idw  tic 
irXoixTioc  ?)  (T^oXajTixic  h:b  t^c  dryopac  diSt- 
oiTo  iicifjxoiroc  ^(v&xl^ai,  ji^j  irp^xepov  xa^x- 
ojdati,  ik^  ji.-?)  xal  dvoqfVttKrcTjv  xal  Staxovov 
xal  Tcped^uiepov  oinjpejtav  i%rsXi(jr^,  Tva  xad' 
?xa(TTov  padjiiv,  iavTOp  i£io;  vo}i.i<7de(T) ,  eU 
T?)v  ii|/?5a  T^c  iiruxoir^c  xaxoi  irpoxoir?)v  $ta- 
prjvat  SovTQ&etTQ.  Diese  Zusammenstellung  mit 
dem  ,Reichen^  lasst  darauf  schliessen,  dass 
nicht  selten  einflussreiche  und  beliebte  Sach- 
walter  vom  Volke  zum  Bischofe  gefordert 
warden ;  der  in  Rede  stehende  Kanon  sollte 
wol  der  ubereilten  Weihe  solcher  Personen 
wie  der  Neophyten  entgegentreten.  Weiter 
geht  dagegen  innocenz  f,  der  ep.  XXIIL 
c.  6  geradezu  bestimmt:  ne  quispiam  ad 
ordinem  debet  clericatus  admitti,  qui  causas 
post  acceptum  baptismum  egerit  —  eine 
Verordnung,  die  eine  ganz  eigenthumliche 
Entwicklung  der  Advocatnr  und  ihrer  Aus- 
Gbung  in  Rom  seit  dem  4.  Jahrh.  unter- 
stellt.  Die  Angaben  des  Ammianus  Mar- 
ceUinus  (lib.  XXX.  c.  4)  und  die  Gesetze 
des  Constantius  (Cod,  Theodos,  lib.  VIII. 
tit.  10  de  concessionibus  advocatonim),  Con- 
stantinus  (Cod.  Theodos.  lib.  II.  tit.  10): 
advocatos,  qui  consceleratis  depectionibus 
suae  ppis  egentes  spoliant  atque  denudant 
.  .  .  ab  honestorum  coetu  iudiciorumque  con- 
spectu  segregari  praecipimus),  Arcadius  (ib. 
lib.  II.  tit.  1  de  iurisdict.  leg.  IX)  und  Va- 
lentinian  (Novell,  de  episc.  iudicio  tit.  12; 
vgl.  zu  air  diesen  Gesetzen  Goihofreds  An- 
merkungen)  gegen  die  ihr  Amt  missbrau- 
chenden  Advocaten  lassen  auf  die  Uaufig- 
keit  solcher  Auschreitungen  schliessen  und 
gestatten  die  Annahme,  dass  in  den  Zeiten 
P.  Innocenz^  I  der  ganze  Stand  in  einem 
Lichte  erschien,  das  seiner  Aufnahme  in  den 
Klericat  nicht  giinstig  war.  Ueber  eigene 
Kirchenstrafen  gegen  solche  Sachwalter  ist 
nichts  bekannt ;  vermuthlich  zahlte  der  Miss- 
brauch  der  Advocatur  zu  der  im  AJlgemei- 
nen  mit  kirchlichen  Censuren  belegten  o  p- 
p  r  e  8  s  i  0.  kr  aus. 

ADVOCATI  =  ?x§txo^  s.  Defensores. 

ADYTUM  (5&)Tov),  das  durch  die  cancelli 
(s.  d.  A.)  vom  Schiff  abgeschlossene  Altar- 
haus  der  Eirche,  dessen  Betretung  nach  dem 
Yorbild  des  Allerheiligsten  im  jiidischen 
Tempel  nach  dem  Concil  von  Laodicea  nur 
den   lepattxoC  zustand  (c.   19),   unter  wel- 


chen  die  Einen  iiberhaupt  die  Geistlichen, 
die  Andem,  wie  Hahert,  nur  die  hoheren 
Ordines  vom  Diaconat  an  verstehen.  Den 
Weibem  untersagt  die  namliche  Synode  den 
Zutritt  zum  doptcwm^piov  (c.  44) ;  Afnbrositts 
will  ihn  nicht  einmal  dem  Kaiser  zugestehen 
(bei  Theodoret.  lib.  V.  18),  womit  sichTheo- 
dosius  d.  J.  in  den  Acten  des  Concils  von 
Ephesus  einverstanden  erklart  (ad  calcem 
cone.  Ephes.  Cone.  Vn  1237  ^).  Doch  scheint 
sich  dies  spater  geandert  zu  haben ;  wenig- 
stens  macht  das  TrtiUanutn  v.  692  can.  69 
eine  Ausnahme  zu  Gunsten  der  kaiserlichen 
Majestat  {Bingham  III  213  hat  die  Stelle 
ganz  missverstanden)  und  beruft  sich  dabei 
auf  eine  ,uralte  Ueberlieferung\  was,  wie 
schon  Hefele  (CG.  Ill  309)  bemerkt,  nicht 
genau  der  Wahrheit  entspricht.  Eine  Sy- 
node von  Tours  v.  567  c.  2  (Cone.  V. 
854)  offnet  das  A.  zur  Zeit  des  Gebetes  und 
der  Communion  Laien  und  Frauen.  Wir 
durfen  annehmen,  dass  iiberhaupt  bei  der 
Conmiunion  den  an  derselben  Theilnehmen- 
den  der  Zutritt  offenstand,  indem  dieselben 
wol  bis  an  den  Altar  herantraten,  dann  sich 
aber  wieder  entfemten  (vgl.  Dionys.  Epist. 
ad  Basilid.  c.  2,  wo  blutfliissigen  Weibem 
der  Zugang  zu  der  Tpdfireja  Syta  verboten 
wird) ;  die  Griechen  dagegen  gestatteten  wol 
von  Anfang  an  ihrem  Kaiser,  auch  wahrend 
der  ganzen  Liturgie  seinen  Platz  im  Innem 
des  Heiligthums  zu  haben,  was  Theodosius 
d.  Gr.  denn  auch  in  Mailand  woUte,  aber 
bei  Ambrosius  nicht  durchsetzte.  Der  Aus- 
druck  5$oTa  findet  sich  bei  Theodoret,  Eu- 
sebius  und  anderen  Griechen,  ebenso  a^xou 
bei  den  Lateinem  inaccessa.  Noch  bei  Leo 
Ostiensis  Chron.  Cas.  lib.  HI.  c.  31  (al.  33) 
heisst  es:  fecit  et  cancellos  ex  aere  qua- 
tuor  ante  altare,  inter  chorum  et  adytum 
hinc  inde  statuendos.  kbaus. 

AEDITUUS;  s.  Mansionarius ,  Cubicula- 
rius,  Custos  martyrum. 

AERA  CHRISTIANA,  DIOCLETUNA  u. 

s.  f.,  8.  Zeitrechnung. 

AETAS  CAlfOMICA.  In  den  Pastoralbrie- 
fen  finden  sich  mancherlei  Erfordemisse  an- 
gegeben,  welche  die  Ordinanden  haben  sol- 
len;  eine  Altersstufe  aber  wird  nicht  feet- 
gesetzt,  weil  man  in  der  apostolischen  Zeit 
schwerlich  in  die  Lage  kam,  junge  Leute 
zu  Klerikem  machen  zu  konnen,  und  nur 
altere  Leute  zu  haben  waren.  Beim  weib- 
lichen  Geschlechte  mochte  die  Sache  gOn- 
stiger  stehen,  daher  sich  I  Tim.  5,  9  die 
Bestimmung  findet,  dass  Diakonissen  min- 
destens  60  Jahre  alt  sein  sollten.  Hinsicht- 
lich  der  Kleriker  blieb  es  bei  der  auch  von 
mehreren  Synoden,  z.  B,  Nic.  I.  c.  2,  Arel. 
n  1  u.  8.  w.,  wiederholten  Bestimmung,  dass 
keine  Neophyten  ordinirt  werden  sollten. 
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Nach  und  nach  stellte  sicli  aber  die  Noth- 
urendigkeit  heraus,  fur  sie  ein  Minimalalter 
zu  bestimmen.  Das  alteste  Gesetz  daiiiber, 
welches  wir  haben,  ist  von  der  Synode  von 
Keocaesarea  zwischen  314 — 325  can.  25 :  Nie- 
mand  soil  zum  Priester  geweiht  werden  vor 
30  Jahren,  wenn  er  auch  ein  ganz  wiirdi- 
ger  Ifonn  ist.  Fur  die  Diakonen  setzte  so- 
dann  393  die  Synode  von  Hippo  25  Jahre 
fest  (cfr.  Carth,  HI.  can.  4)  und  gestattet 
die  Annahme  von  impuberes  zu  Lectoren. 
Dieselben  Bestimmungen  wiederholte  506  die 
Synode  von  Agde  can.  16  u.  17.  Ausfiihr- 
lich  handelt  uber  diesen  Punkt  die  zweite 
Synode  von  Toledo  531  can.  1.  Erstere 
ordnet  an,  dass  Knaben,  die  von  den  Eltem 
zum  kirchlichen  Dienste  bestimmt  sind,  als- 
bald  die  Tonsur  erhalten,  als  Lectoren  di^ 
nen  und  bis  zu  ihrem  18.  Jahre  unter  den 
Augen  des  Bischofs  zum  kirchlichen  Dienste 
erzogen  werden.  Wenn  sie  alsdann  erkla- 
ren,  ehelos  bleiben  zu  woUen,  so  konnen 
sie  mit  20  Jahren  Subdiakonen,  mit  25  Jah- 
ren  Diakonen  werden.  Elmeuert  werden 
diese  Bestimmungen  sodann  von  der  dritten 
Synode  zu  Orleans  (can.  6)  und  der  zweiten 
zu  Braga  (can.  20).  Vgl.  Schulte  System 
des  Kirchenrechts  111.  Dieselben  Alters- 
stufen  hat  fOr  die  griechische  Kirche  das 
Trullanum  692  endgiiltig  angenommen:  30 
Jahre  fur  den  Priester,  25  fiir  den  Diakon, 
20  fiir  den  Subdiakon,  40  fiir  die  Diakonis- 
sin  (can.  14  u.  15).  Das  Monchsleben  zu 
ergreifen  erlaubt  die  genannte  Synode  schon 
mit  10  Jahren  (can.  40).  kellner. 

AGIPEN  (^aicai).  Der  Ausdruck  kommt 
zuerst  vor  im  Briefe  Juda  12  fiir  jene  in 
der  altesten  Zeit  des  Christenthums  von  der 
Feier  der  hi.  Eucharistie  unzertrennlichen 
Liebesmahle,  wie  sie  in  der  apostolischen 
Oemeinde  tagUch  begangen  wurden  (Apg. 
2,  42.  46;  I  Kor.  10,  11).  So  eng  erscheint 
diese  Verbindung,  dass  der  Brief  des  Igna- 
tius an  die  Smymaer  c.  8  die  Feier  der  A. 
nur  in  Gegenwart  des  Bischofs  gestattet: 
odx  l£ov  hm  x^plc  too  liciox^iroo  oute  pair- 
Titeiv,  ooxe  icpocrcpepetv ,  oute  duaCov  icpo<Jxo|i.i- 
Ceiv,  o5te  8o^v  iiciTEXeiv,  welch'  letztern 
Ausdruck  der  alte  Uebersetzer  mit  convi- 
vium  dominicum  celebrare,  der  Cotelier'sche 
mit  neque  agapen  facere  wiedergegeben  hat. 
Die  classischen  Stellen  Uber  die  Feier  der 
A.  sind:  Clem.  AL  Paedag.  lib.  II.  c.  1; 
Strom,  lib.  VIH  892;  TertulL  Apolog.  c.  39 
ad  Mart.  156;  de  baptism,  c.  9;  de  ieiun. 
c.  17;  Chrysost  Hom.  27  in  I  Cor.;  Augu- 
8tm.  Epist.  116,  233.  In  seiner  katholischen 
Periode  entwirft  TertuU.  Apol.  39  folgende 
begeisterte  Schilderung  dieses  Instituts: 
ooena  nostra  de  nomine  rationem  sui  osten- 
dit:  id  voeatur  quod  dilectio  apud  Graecos 
est:  . . .  nihil  vilitatis,  nihil  immodestiae  ad- 


mittit;  non  prius  discumbitur  quam  oratio 
ad  Deum  praegustetur ;  editur  quantum  esu- 
rientes  capiunt ;  bibitur  quantum  pudicis  est 
utile.  Ita  saturantur,  ut  qui  meminerint 
etiam  per  noctem  adorandum  Deum  sibi 
esse ;  ita  fabulantur,  ut  qui  sciant  dominum 
audire.  Post  aquam  manualem  et  lumina, 
ut  quisque  de  scripturis  Sanctis  vel  de  pro- 
prio  ingenio  potest,  provocatur  in  medium 
Deo  canere ;  hinc  probatur  quomodo  biberit. 
Aeque  oratio  convivium  dirimit.  Aehnlich 
aussert  sich  Minucius  Felix  Oct.  c.  31. 

Die  enge  Verbindung  des  Abendmahls 
mit  den  A.  lockerte  sich  vermuthUch  schon 
im  2.  Jahrh.,  obwol  sie  in  einzelnen  Ge- 
genden,  wie  in  Aegypten  (Sozom,  VII  19; 
Bocrat,  V  22),  noch  langer  fortbestand.  Der 
Brief  des  Plinius  an  Traian  (X  96)  und 
die  Schilderung  des  Gottesdienstes  bei  Justin. 
Apol.  I.  c.  85  lassen  darauf  schliessen,  dass 
schon  zu  Anfang  des  2.  Jahrh.  beide  voUig 
auseinander  gehalten  wurden.  Noch  deut- 
Ucher  erhellt  das  aus  den  Const.  Apost. 
Unordnungen,  wie  sie  schon  I  Kor.  11,  20  ff. 
gerugt  werden  und  wie  sie  im  Laufe  der 
Zeiten  sich  naturgemass  immer  starker  ein- 
stellen  mussten  (man  vgl.  die  herben  Worte 
des  montanistischen  TertuUian,  de  ieiun. 
c.  17),  fuhrten  zu  einer  auch  zeitlichen 
Trennung  der  einen  von  der  andern  Feier. 
In  der  altern  Zeit  wurde  die  Eucharistie 
in  genauer  Nachahmung  des  Ostermahls 
Christi  nach  dem  gemeinsamen  Mahl  ge- 
feiert;  die  Behauptung  mehrerer  griechi- 
scher  Kirchenvater,  wie  Chrysostomus'  und 
Theodorets  zu  I  Kor.  11,  kann  dagegen 
nicht  aufkommen;  auch  die  gegentheihge 
Beweisfuhrung  Binterims  II  2,  41  f.  hat 
mich  nicht  iiberzeugt.  Spater,  aber  wol 
schon  seit  dem  2.  Jahrh.  (Plinius  bezeugt 
dies  bereits;  vgl.  dann  Cyprian.  Epist.  63, 
wo  die  Feier  des  Abendmahls  ausdriicklich 
schon  am  Morgen  festgesetzt  ist;  ebenso 
Tertullian,  Basilius,  Chrysostomus ,  Hiero- 
nymus,  Gregor  v.  Naz.,  Constantin  d.  Gr. 
in  s.  Orat.  tui  PP.  u.  s.  f.),  ward  es  Sitte, 
die  Communion  niichtern  zu  empfangen, 
was  denn  eine  Reihe  conciliarischer  Be- 
schliisse  einscharfte  (vgl.  Cone.  Carth.  III. 
c.  29);  die  A.  wurden  nun  nach  dem 
Abendmahl  begangen.  Eine  Zeit  lang  er- 
hielt  sich  der  altere  Branch  jedoch  noch 
am  Griindonnerstag  zur  Erinnerung  an  die 
Einsetzung  des  Abendmahls,  wie  dies  das 
Carthaginense  ausdriicklich  gestattete  (vgl. 
August.  Ep.  54  ad  Januar.  c.  9) ;  das  Trul- 
lanum raumte  auch  damit  auf.  Mit  dem 
Gebote  der  nuchtemen  Communion  war  die 
Verlegung  der  Abendmahlsfeier  auf  den 
Morgen  von  selbst  gegeben ;  die  A.  bheben 
auf  den  Abend  angesetzt.  Bei  Hieronym. 
comm.  I.  in  I  Kor.  11,  und  Chrys.  Hom.  27 
in  I  Kor.  werden   die  A.  ausdriicklich  als 
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auf  die  Eucharistie  folgend  und  hier  zwar 
unmittelbar  folgend  beschrieben. 

Ein  weiterer  Schritt  war  das  Verbot,  die 
A.  in  den  Eirchen  zu  halten.  Zuerst  hat 
das  Concil  von  Laodicea  die  Bestimmimg, 
dass  ,man  in  den  Eirchen  oder  Ecclesien 
die  sog.  A.  nicht  halten  und  im  Hause 
Gottes  nicht  essen  und  Lager  zurtisten  solle' 
(c.  28) ;  in  dem  vorhergehenden  c.  27  ver- 
bot dieselbe  Synode  den  Geistlichen  wie  den 
Laien,  die  Ueberreste  der  A.  mit'  nach  Hause 
zu  nehmen.  In  Italien  war  es  Ambrosius 
(Aug.  Confess.  VI  2),  in  Africa  namentlich 
Augustinus,  der  auf  Abstellung  der  Miss- 
brS^uche  drang ;  vgl.  Ep.  22  ad  Aurel.  Dun 
hat  man  wol  den  c.  29  der  Synode  von 
Hippo  393  zuzuschreiben,  welcher  die  Ab- 
haltung  von  Gastmahlem  in  den  Kirchen 
nur  mehr  zur  Bewirthung  von  Fremden 
und  auch  dann  nur  ohne  Zulassung  des 
Volkes  gestattet;  ahnliche  Verbote  finden 
sich  Cone.  Carth.  HI.  a.  397  c.  30;  Aurelian. 
II.  a.  533,  c.  12;  Quinisext.  a.  692,  c.  74 
(,die  A.  innerhalb  der  Kirchen  sind  ver- 
boten'). 

Seit  die  A.  aus  der  ehemaligen  engen 
Verbindung  mit  der  Eucharistie  herausge- 
treten,  scheint  sich  ihr  Begriff  mit  jenen 
anderen  gemeinsamen  Mahlzeiten  der  alten 
Christen  vermischt  zu  haben,  welche  Gre- 
gor  von  Naz,  Carm.  X  aufzahlt,  namlich 
den  bei  Geburts-,  Leichen-  und  Hochzeits- 
feierlichkeiten  veranstalteten  Gelagen.  Man 
vgl.  aber  dieselben  den  Art.  ,Mahlzeiten\ 
wo  auch  die  Frage  erortert  wird,  ob  auf 
den  altchristlichen  Denkmalern  Darstellun- 
gen  der  A.  vorkommen.  Dass  der  t.  t.  A. 
seit  dem  4.  Jahrh.  auch  auf  die  nicht  mehr 
mit  der  Eucharistie  verbundenen  Liebes- 
mahle  ausgedehnt  wurde,  kann  kaum  ge- 
leugnet  werden;  der  c.  11  der  Synode  von 
Gangra,  welcher  die  Verachter  der  von  ein- 
zelnen  Gemeindegliedern  veranstalteten  A. 
mit  dem  Anathem  belegt  (=  Corp.  iur.  can. 
c.  1.  Dist.  XLH),  will  schwerlich,  wie  dies 
Augusti  Hdb.  I  500  annimmt,  die  eucha- 
ristischen  A.  gegen  die  Eustathianer  ver- 
theidigen,  sondem  die  den  Armen  gegeb^ 
nen  Liebesmahle  in  Schutz  nehmen  (vgl. 
van  Espen  Comm.  z.  d.  St.  133;  Hefele  CG. 
I  784),  welche  nun  als  Rest  und  Erinne- 
rung  der  alten  A.  sich  bis  ins  Mittelalter 
hinein  erhielten.  Augustin  spricht  von  die- 
sen  Bewirthungen  der  Armen  durch  die 
Reichen  c.  Faustum  XX  20  (agapes  nostrae 
pauperes  pascunt  sive  frugibus  sive  camibus). 
Es  hangt  damit  offenbar  zusammen,  dass 
der  1. 1.  d^dtio)  ilberhaupt  nur  ftir  Speisung 
und  Unterstiitzung  der  Armen  angewendet 
wird;  so  schon  in  der  aus  Augustin  ange- 
fOhrten  Stelle,  dann  in  dem  Sacramentar. 
Gregor.  M.  (,prooratio  ad  agapen  paupe- 
nmr)i   in  dem  Sacram.  eccl.  Rom.  HI.  c. 


48  (,pro  his  qui  agape  faciunt^,  so  dass 
spater  die  Glossa  Aelfrici  Agape  geradezu 
mit  aelmesse,  eleemosyna  wiedergibt.  TrtU- 
Ian.  a.  859,  c.  14,  stellt  die  Agape  paupe- 
rum  mit  der  sustentatio  peregrinorum  und 
der  eleemosyna  defunctorum  zusammen. 
Vgl.  Ducange  s.  v. 

Ueber  die  -Speisen,  welche  bei  den  A. 
genossen  wurden,  belehren  uns  Augustin 
a.  a.  0.,  nach  welchem  Fleisch  und  Friichte 
vorgesetzt  wurden ;  Prudentius  Cathem.  HI 
50 — 65  scheint  den  Fleischgenuss  auszu- 
schliessen,  wahrend  Euseb,  H.  e.  V  3  der 
Martyr  Alkibiades  Tadel  erfahrt,  weil  er 
nicht  gleich  den  iibrigen  Confessoren  Fleisch 
und  Wein  nahm,  sondem  sich  mit  Brod  und 
Wasser  begniigte.  Auch  der  Abt  Palladius 
meint,  es  sei  besser,  in  den  Versammlungen 
vemiinftig  (cum  ratione  pietatis  et  religio- 
nis)  Wein,  als  hochmCLthig  (inconsiderate  et 
citra  rationem  cum  arrogantia)  Wasser  zu 
trinken;  Vitae  PP.  ed.  Rosweid.  f.  706. 
TertuUians  Aeusserung  (Apol.  c.  39) :  hinc 
probatur  quomodo  biberit,  zeigt  ebenfalls, 
dass  der  Wein  einen  regelmassigen  Bestand- 
theil  der  A.  bildete;  ebenso  bestatigt  das- 
selbe  Faustus'  Vorwurf  (sacrificia  eorum 
vertistis  in  agapes,  idola  in  martyres,  de- 
functorum umbras  vino  placatis  et  dapibus), 
auf  welchen  Augustin  antwortete:  plerum- 
que  in  agapibus  etiam  cames  pauperibus 
erogantur,  misericordiam  Christianorum  si- 
milem  dicitis  sacrificiis  paganorum.  Dass 
ein  Unterschied  in  der  Vertheilung  der  Por- 
tionen  gemacht  wurde,  indem  Alter  und 
Rang  bertlcksichtigt  wurde,  lehren  uns  die 
apost.  Constitutionen  H.  c.  28.  Die  Dia- 
conen  sollen  danach  das  Doppelte  der  Dia- 
conissen,  ebenso  die  im  Dienste  des  Wortes 
angestrengten  Presbyter  erhalten;  desglei- 
chen  sollen  Lectoren,  Cantoren,  Ostiarier 
mit  einer  Portion  bedacht  werden. 

Der  Ursprung  der  A.  bildet  eine  viel- 
besprochene  Controverse.  UEmpereur  sucht 
ihn  in  den  Mahlzeiten  der  Juden  in  den 
Annexgebauden  des  Tempels ;  Bulducci  geht, 
nach  dem  schfichtemen  Vorgange  des  Ba- 
ronius,  auf  die  essenischen  Gastmahler  zu- 
ruck;  Witsius  dachte  an  die  Zehntenliefe- 
rung  der  Juden.  Auch  Lightfoot  knfipft 
an  die  Xenodochien  beim  Tempel  und  den 
Synagogen  der  Juden  an.  Anderseits  wur- 
den die  A.  vielfach  als  Nachahmung  der 
griechisch-romischen  Leichenschmause  an- 
gesehen.  Schon  Eucherius  von  Lyon  (Quaest. 
in  N.  T.)  und  Sedulius  Scotus  (Coll.  ad 
I  Cor.  11)  meinen,  sie  seien  de  gentili  ad- 
huc  superstitione  iibrig  geblieben.  Neuer- 
dings  hat  namentlich  1^.  Rochette  M6m.  sor 
les  Antiq.  chr6t.  I  44  ff.  (=  M6m.  de  T Acad, 
des  Inscr.  XHI  138)  den  Satz  aufgestellt, 
dass  die  A.  eine  einfache  Herdbemahme  der 
so  beliebten  Gastmahler  der  Heiden  und 


Digitized  by 


Google 


Agapetae  —  Agnee. 


27 


ein  Institut  gewesen  seien,  welches  dem 
Volke  die  Annahme  der  neuen  Religion  we- 
sentUch  erleichtert  und  das  Christenthum 
popularisirt  habe.  Dem  gegeniiber  verthei- 
digt  Martigny  Diet.  25  die  Ansicht,  dass 
die  A.  lediglich  aus  den  Todtenmahlem  der 
Juden  (vgl.  Jerem.  15,  5—7;  Ezech.  24,  17; 
Spruchw.  31,  6;  Deuteronom.  26,  15;  Flav, 
Jos,  Bell.  Jud.  II  1)  heryorgegangen  seien. 
Letztere  Behauptung,  wie  auch  diejenige 
Rochette's,  bemht  zunachst  auf  einer  ganz 
irrthumlichen  Yermischung  der  alien  A.  mit 
den  zu  Ehren  der  Todten  und  denen  der 
Martyrer  gehaltenen  Mahlzeiten  (s.  d.  Art. 
Mahlzeiten)  —  Dinge,  die  man  doch  end- 
lich  auseinander  halten  sollte.  Die  eigent- 
Uchen  A.  konnen  ihren  Ursprung  nur  ein- 
mal  in  der  Absicht,  die  Feier  des  letzten 
Abendmahls  moglichst  getreu  zu  wiederholen, 
dann  in  der  Gutergemeinschaft  der  aposto- 
lischen  Zeit  haben.  Ftir  die  iibrigen  ge- 
meinschaftlichen  Mahle  hat  man  unbedenk- 
lich  auf  die  allgemeine  Praxis  aller  alten 
Volker,  der  Juden  sowol  als  der  Griechen 
und  Rdmer,  zuriickzugreifen ;  man  kann 
hier  geme  eine  bewusste  Accommodation  Sei- 
tens  der  Earche  zugestehen,  wie  dies  Gre- 
gor  t?.  Nyssa  bez.  Gregors  des  Thauma- 
turgen  (Baron.  Praenot.  ad  Martyrol.  c.  4), 
Paulm.  NoL  Natal.  IX.  S.  Folic,  dann 
Gregor  M,  in  Regest.  lib.  XI.  Epist.  71  ad 
Melitum  hinsichtlich  der  an  den  Natalitien 
der  Martyrer  gefeierten  Liebesmahle  bewei- 
sen.  —  Vgl.  uber  die  A. :  StoJberg  De  vett. 
Christ.  A.  Viteb.  1693;  Schurzfleisch  (Creit- 
lov)  De  vet.  A.  ritu.  Lips.  1699;  Boehmer 
De  coitionibiis  Christ,  ad  capiend.  cibum, 
in  Diss.  iur.  eccl.  ant.,  Lips.  1711;  Theoph. 
Schlegel  De  Agaparum  aetate  apostolica. 
Lips.  1756  (=  Volbeding  Thes.  II  170  ff.); 
J.  G.  Morlin  De  origine  agaparum  vett. 
Christ.,  Lips.  1730  (=  Volbeding  Thes.  II 
183  ff.);  Muratori  De  agapis  sublatis  in  s. 
Anecdot.  graec.,  Patav.  1709;  J.  Theoph, 
Frid.  Dreacher  De  vett.  Christ.  A.,  Giess.  1824 
(=  Volbeding  Thes.  11  197  ff.);  AUegranza 
Diss,  sopra  un  Agape  in  marmo  in  s.  Spie- 
gazione  e  rifless.  sopra  ale.  s.  monumenti  ant. 
di  Milano,  Milan.  1757,  111  ff.;  Fred.  Faut 
Diss,  de  A.  3  pp.,  Upsaliae  1805  f. ;  Aringhi 
n  599—608;  Bingham  X  68  f.;  Mamachi 
m  344  f.;  Btwnarruoti  Vetri  113, 129;  Bol- 
deUi  41—50;  Garrucci  Vetri  XIV;  Binte- 
rim  n,  2,  3—84.  kraus. 

AGAPETAE,  s.  Submtroductae. 

AGENDA,  als  neutr.  pi.  =  officium  divi- 
num,  bes.  die  Messe:  ConcU.  Carth.  U,  c.  9: 
in  qoibusdam  locis  sunt  presbyteri  ...  qui 
oomplurimis  (cum  pluribus?)  in  domiciUis 
agant  ctgenda^  quod  disciplinae  incongruum 
cognoseit  esse  sanctitas  vestra.  Vgl.  Ferrand. 


Diac.  c.  90  und  andere  Beispiele  spaterer 
Zeit  bei  Dueange  i.  v.  Speziell  bezeichnet 
das  Wort  dann  das  Officium  und  Missa  pro 
mortuis :  so  Sacrament,  ecd.  Bom.  I  92,  III 
95;  Antiphon.  Greg.  M.,  Calendar.  Rom., 
bes.  bei  Allat.  De  dom.  et  hebdom.  Gr.  1493 
u.  8.  f.  (Dueange  a.  a.  N.). 

Die  fem.  Form  agenda,  agendae  kommt 
in  der  Regula  S.  Bmedicti  c.  13  vor  als 
gleichbedeutend  mit  den  kirchlichen  Tages- 
zeiten:  agenda  matutina  et  vespertina  non 
transeat. 

Aus  dem  Gesagten  erhellt,  dass  der  er- 
wahnte  Gebrauch  von  A.  nicht  erst,  wie 
Augmti  Hdb.  in  708  angiebt,  seit  dem 
8.  Jahrh.  aufkonmit. 

AFIASMOS,  8.  Consecration. 

ATION,  ATIASMA  =  ^r^^  g.  d.  A. 

ATION  AriOE,  8.  Sancta  Sanctis. 

AFION  AFICON,  sanctum  sanctorum,  von 
Euseb.  H.  e.  X,  c.  4  filr  den  Altar  ge- 
braucht:  i^  5ica<ji  tt  xb  xoiv  d^Coiv  ff-yiov, 
duaiaan^piov  h  )i.e(j(|>  Oet'c.  Das  von  Bingham 
in  209  ihm  gleichgesetzte  sacrarium  (Cone. 
Vasens.,  Cone.  Carth.  IV)  oder  sanctuarium 
(Cone.  Bracar.)  bezeichnet  dagegen  den 
Altarraum,  den  Chor. 

ATIOTATOS,  8.  Sanctissimus. 

AGNES.  Das  Martyrium  dieser  aus  vor- 
nehmem  ronuschen  Geschlechte  entsprosse- 
nen  Jungfrau  gelangte  rasch  zu  grosser 
Beruhmtheit,  so  dass  nach  dem  Zeugnisse 
des  hi.  Hieronymus  (Ep.  ad  DemetrJ  ihr 
Lob  in  alien  Sprachen,  Kirchen  und  Na- 
tionen  ertonte.  Die  beriihmtesten  Kirchen- 
vater  und  christhchen  Schriftsteller  (Am- 
brosius,  Augustinus,  Papst  Damasus,  Martin 
von  Tours,  Venantius  Fortunatus,  Maximus 
von  Turin,  Gregor  d.  Gr.,  Prudentius)  feiem 
ihren  Ruhm.  Leider  sind  die  echten  Mar- 
tyreracten  der  Heiligen  nicht  auf  uns  ge- 
kommen.  Denn  die  dem  hi.  Ambrosim  zu- 
geschriebene  Leidensgeschichte  ist  von  die- 
sem  nicht  verfasst,  wenn  sie  auch  in  der 
Hauptsache  mit  dem  libereinstinmit,  was  er 
De  virgin.  I,  c.  2  und  (an  andem  Stellen) 
Enarr.  in  Ps.  CIV  und  De  offic.  I,  c.  4 
iiber  die  hi.  A.  berichtet  und  was  Pru- 
dentius im  141.  Hymnus  von  den  Sieges- 
krSnzen  singt. 

Die  Hauptpunkte  aller  Berichte  lassen  sich 
kurz  im  Folgenden  zusammenfassen.  A., 
die  schone,  dreizehnjahrige  Tochter  eines 
reichen  Romers,  war  von  Jugend  auf  im 
Christenthum  erzogen  worden.  Da  sie  in 
begeisterter ,  keuscher  Liebe  nichts  mehr 
wissen  mag  als  Jesum,  ihren  Holland,  so 
verschmaht  sie  die  irdische  Liebe  eines  vor- 
nehmen  jungen  Romers.    Dieser  zeigt  sie. 
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um  ihren  Vorsatz  zu  brechen,  als  Christin 
an.  Der  Stadtprafect  versucht  umsonst  alle 
Mittel  der  Ueberredung,  und  droht  ihr  mit 
oflTentlicher  Preisgebung  in  einem  Hause  der 
Schande  (einer  zur  Zeit  der  Verfolgung  nicht 
selten  angewandten  Strafe).  Mit  dem  Gleich- 
muthe  einer  Seele,  die  durch  Gottes  Schutz 
sich  geborgen  weiss,  entgegnete  A. :  ,kann- 
test  du  den  Herm,  dem  ich  diene,  du  mu- 
thetest  Solches  mir  nicht  zu.  Ich  verkiinde 
dir,  dass  mein  Herr  weder  bis  zum  Riick- 
fall  zu  deinen  Gotzen  mich  verlassen,  noch 
zugeben  wird,  dass  man  meines  jungfrau- 
lichen  Krauzes  mich  beraube.'  So  geschah 
es.  Gottes  Engel  schutzte  sie.  Ein  frecher 
Mensch,  der  sich  ihr  nahen  wollte,  stiirzte 
geblendet  und  halb  entseelt  zu  Boden.  Da- 
rauf  wurde  sie  ,al8  eine  Verachterin  der 
Gotter'  zum  Tode  durch  das  Schwert  ver- 
urtheilt.  Freudig  eilt  sie  zum  Richtplatze 
und  bietet  ,gesenkten  Hauptes  dem  Scharf- 
richter  ihren  entblossten  Hals  dar'.  Wah- 
rend  das  zuschauende  Yolk  laut  weinte,  er- 
folgte  der  schauerliche  Streich,  und  ,Christu8 
weihte  sich  die  Jungfrau,  schon  geschmiickt 
mit  dem  Rosenrothe  ihres  eigenen  Blutes 
und  der  zweifachen  WQrde  einer  Martyrin 
und  einer  geist lichen  Braut'. 

Ihr  Todesjahr  wird  am  richtigsten  ins 
Jahr  304  gesetzt  (Ruinart  Acta  mart.  ed. 
Ratisb.  p.  485).  Ihr  Leib  wurde  von  ihren 
Eltem  auf  einem  Gute  derselben  an  der 
Nomentanischen  Strasse,  nicht  weit  von 
den  Mauem  der  Stadt,  beerdigt.  Das  Cu- 
biculum,  welches  zu  diesem  Zwecke  ausge- 
hohlt  wurde,  bildet  den  Mittelpunkt  des 
beriihmten  Coemeterium  der  hi.  A.,  eines 
der  reichsten  und  beriihmtesten  Coemete- 
rien,  zumal  manche  Theile  betrachtlich 
alter  sind  als  das  Maftyrium  der  hi.  A. 
(Bartolini  Atti  di  s.  Agnese  18;  Kratts  R. 
S.  2.  A.  540).  Als  Gedachtnisstage  der  Hei- 
ligen  feiert  die  Eirche  den  21.  und  28.  Ja- 
nuar  (Agnes  secundo),  erstern  als  Tag  ihres 
Todes,  letztern  als  Tag  ihrer  Erscheinung 
bei  den  Eltem.  Die  Griechen  haben  drei 
Tage  ihrem  Andenken  geweiht,  den  14.  und 
21.  Januar  und  5.  Juli. 

Der  Name  der  hi.  A.,  als  einer  der  be- 
riihmtesten Heiligen  der  romischen  Kirche, 
findet  sich  im  Calendarium  Romanum  und 
Carthaginense,  im  Kanon  der  Messe  und  in 
den  altesten  Saeramentarien.  Die  iiber  dem 
Grabmale  der  Heiligen  erbaute  Basilika  liess 
Kaiser  Constantin  auf  Bitten  seiner  Tochter 
Constantia  errichten.  Sie  ist,  weil  eine  der 
altesten  Kirchen  Roms,  auch  eine  der  merk- 
wilrdigsten.  In  dieser  Basilika  wurde  seit- 
her  das  Fest  der  Heiligen  am  21.  Januar 
in  grossartiger  Weise  gefeiert.  Gregor  d. 
Gr.  trug  hier  einige  seiner  Homilien  vor. 
Auch  warden  bis  heute  daselbst  am  ge- 
dachten   Tage   die  Lammer  geweiht,   aus 


deren  Wolle  die  Pallien  gefertigt  werden. 
(Vgl.  d.  Art.  Pallium.) 

Mehr  als  irgend  einer  der  Heiligen,  die 
Apostel  Petrus  und  Paulus  ausgenommen, 
wurde  die  hi.  A.  auf  den  sog.  Goldglasem 
(s.  d.  A.)  dargestellt.  In  der  Saimnlung 
dieser  Glaser  von  Buonarruoti,  die  72  Num- 
mem  umfasst,  sieht  man  die  hi.  A.  einige, 
und  in  der  vollstandigern  Sammlung  von 
Garr%4cci  mit  340  Nummem  sieht  man  sie 
14 — 15  Mai.  Bald  erscheint  sie  in  reicher 
golddurchwirkter  Kleidung,  wie  sie  ihren 
Eltem  nach  ihrem  Tode  erschien,  bald  in 
der  Haltung  einer  Betenden,  bald  zwischen 
Baumen  und  Blumen,  um  ihre  Seligkeit  im 


Fig.  16.    Ooldglas. 

Himmel  (s.  d.  A.  und  den  Art.  Baume) 
auszudrucken.  Mitunter  ist  die  Heilige  allein 
dargestellt,  oder  neben  Maria,  oder  zwischen 
Christus  und  Laurentius  (s.  d.  A.),  oder  zwi- 
schen Vincentius  und  Hippolytus,  oder  zwi- 
schen den  Apostelfursten  Petrus  und  Paulus, 
oder  zwischen  zwei  Tauben,   die  in  ihren 


Fig.  17.    OoldglM. 

Schn&beln  Kranze  (den  Kranz  der  Reinheit 
und  des  Martyrthums)  tragen,  welche  sie 
der  Heiligen  zu  reichen  scheinen.  Neben 
dem  Haupte  steht  die  Umschrift  ANGNE. 
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Auf  den  alien  Ooldglasem,  in  den  Mar- 
tyrologien  u.  s.  w.  findet  sich  der  Name  der 
U.  Martyrin  A.,  Agna^  Hagne,  Anne,  Ane, 
Angne,  Agne,  Amiee  geschrieben.  Diese 
verschiedene  Schreibweise  ist  yeruraacht 
durdi  die  Yerschiedenheit  der  Aussprache 
Oder  die  Unwissenheit  der  KQnstler.  Der 
Name  A.  kommt  fibrigens  schon  auf  heid- 
nischen  Grabschriften  der  ersten  Kaiserzeit 
Yor.     Muratori  Nov.  Thesaur.  II  1186^ 

Da  die  hi.  A.  acht  Tage  nach  ihrem  Tode 
inmitten  einer  Jungfrauenschaar,  ein  schnee- 
weissee  Lamm  neben  sich,  ihren  Eltem  er- 
sehien,  so  ist  in  der  ma.  Kunst  ihr  Attri- 
but  das  Lamm.  mCnz. 

A0NU8  DEI.  Im  Anschluss  an  die  hi. 
Schrift  war  den  Kirchenyatem  und  der  alt- 
ehristlichen  Kunst  das  Lamm  (s.  d.  A.)  ein 
Symbol  Christi.  Desshalb  wird  Christus  in 
der  Katakombenmalerei  und  Plastik  sehr 
haufig  unter  dem  Bilde  des  Lammes  dar- 
gesteUt  und  ein  Lamm  unter  oder  in  Yer- 
bindung  mit  einem  Kreuze  yertrat  theilweise 
das  Crucifixbild  (ygl.  MUnz  Archaol.  Bemer- 
kungen  107  ff.).  Ciampini  Yetera  monum. 
n**  bietet  die  Abbildung  eines  Lammes,  lie- 
gend  ,tamquam  occisus^  auf  einem  Altare 
unter  einem  mit  Gemmen  und  Edelsteinen 
reich  yerzierten  Kreuze.  Eine  ahnliche  Dar- 
stellung  sieht  man  auf  einem  Mosaikbilde 
des  6.  Jahrh.  in  der  Kirche  S.  Cosmas  und 
Damianus  zu  Rom  (Piper  Bilderkreis  I"). 
Neben  dieser  Darstellungsweise  begegnen 
wir  einer  andem,  indessen  etwas  friiher,  in 
der  zweiten  Halfte  des  5.  Jahrh.  aufge- 
tauchten,  die  sich  bis  in  die  neueste  Zeit 
erhalten  hat.  Ein  Lamm,  den  dreitheiligen 
oder  sog.  Kreuznimbus  um  das  Haupt,  halt 
mit  einem  der  Yorderftlsse  ein  Kreuz  mit 
langem  Schaft,  an  dem  oben  ein  Fahnchen 
befestigt  ist  (Fahnenkreuz ,  Siegeskreuz). 
Aringhi  R.  S.  II  295. 

In  Rom  wurde  es  (iblich,  diese  Lammes- 
bilder  den  medaillenartigen,  aus  den  Ueber- 
resten  der  Osterkerze  mit  Beimischung  von 
geweihtem  Oele  gebildeten  runden  Wachs- 
scheiben  aufzupragen.  Yon  diesen  Lammes- 
bildem  erhielten  die  wachsemen  Medaillen 
den  Namen  Agnus  Dei,  Sie  waren  moi- 
stens, jedoch  nicht  immer,  mit  Oehren  ver- 
sehen  und  wurden  theils  den  Glaubigen  zum 
Kusse  gereicht,  theils  am  weissen  Sonntage 
unter  die  Neugetauften  vertheilt,  theils  an 
hervorragende  Personen  iibersandt,  nachdem 
sie  in  der  Osterwoche,  friiher  vom  Archi- 
diakon,  spater  vom  Papste  selbst,  waren  ge- 
weiht  worden.  Manche  A.  D.  wurden  als 
Enkolpien  am  Halse  getragen,  andere  in 
kostbaren  TGchem,  Behaltnissen  oder  Mon- 
stranzen  aufbewahrt  und  waren  ein  Gegen- 
stand  der  Yerehrung. 

In  spateren  Jahrhunderten  hielt  man  sich 


nicht  mehr  strenge  an  die  Lammesbilder, 
sondem  pragte  auch  andere  religiose  Mo- 
tive dem  Wachse  ein,  der  Name  jedoch 
blieb.  Das  alteste  bekannte  A.  D.  ist  das 
zu  Monza  bewahrte,  der  Konigin  Theo- 
delinde  von  Papst  Gregor  d.  Gr.  mit 
anderen  Geschenken  ubersandte  (Frisi  Me- 
morie  di  Monza  I  84).  Man  hat  zwar  auch 
ein  A.  D.  bei  den  Gebeinen  des  unter  Kai- 
ser Domitian  gemarterten  Consuls  Fla- 
vins Clemens  gefunden;  dasselbe  stammt 
jedoch  keineswegs  aus  der  Zeit  dieses  Mar- 
tyrers,  sondem  Let  jedenfalls  zur  Zeit  der 
Translation  im  7.  Jahrh.  zu  den  Reliquien 
gekommen.    Das  nach  Martigny  hier  ab- 


Fiff.  18.    Agnus  Dei. 

gebildete  A.  D.  mit  dem  Yeronikabilde  ist 
friih  mittelalterlich.  [Es  zeigt  die  Legende: 
AGNE  DEI  MISERERE  MEI  QYI  CRI- 
MINA  TOLLIS,  ahnlich  einem  von  Cahier 
et  Martin  Melanges  d' Archaol.  I  pi.  19  D 
herausgegebenen  A.  D.,  angeblich  Karls  d. 
Gr.  in  Aachen.    K.] 

Die  Inventare  beruhmter  Dome  erwahnen 
einer  Menge  von  A.  D.  So  hatte  der  Dom 
zu  Halle  nach  dem  Yerzeichnisse  von  1520 
deren  ,8iebenhalbhundert  und  ein\  Sie  alle, 
wie  auch  das  wol  alteste  in  Deutschland 
im  Schatze  des  Miinsters  zu  Aachen,  das 
Karl  d.  Gr.  gehorte,  sind  der  Zeit  des  Mit- 
telalters  zuzutheilen.  Ygl.  femer  Martigny 
Notice  sur  les  Agnus  Dei  im  Anhange  s. 
]^tude  arch6ol.  sur  TAgneau  et  le  Bon 
Pasteur  88,  Macon  1860.  mOnz. 

AiePION,  8.  Atrium. 

AKEOAAOI  und  ATTOKEOAAOI.  1)  Ein 
Titel  jener  Bischofe,  welche  kein  kirch- 
liches  Haupt  fiber  sich  erkannten.  Nach 
Bingham  Antiqq.  I  261  ff.  kam  derselbe 
folgenden  Kategorien  zu:  a)  urspriinglich 
alien  Metropoliten ;  b)  solchen  MetropoUten, 
welche  auch  nach  Entstehung  und  Befesti- 
gung  der  Patriarchalverfassung  sich  von 
letzterer  unabhangig  erhielten;  so  denjeni- 
gen  von  Cypem,  Iberien,  Armenien  und 
(angeblich)  von  Britannien;  c)  Bischofen, 
welche  zwar  dem  Patriarchen,  nicht  aber 
einem  Metropolitan  unterstanden ;  deren  gab 
es  z.  B.  in  dem  Patriarchate  von  Constan- 
tinopel  fiber  40,  in  dem  von  Jerusalem  25 ; 
d)  Bischofen,  welche  weder  Patriarchen  noch 
MetropoUten  fiber  sich  erkannten.    Ein  sol- 
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cher  ware  nach  Valesius  Not.  in  Euseb. 
H.  e.  n,  c.  23  derjenige  yon  Jerusalem  ge- 
wesen,  ehe  er  Patriarch  wurde.  Doch  batte 
derselbe  nacb  Bingham  unter  der  JuriB- 
diction  des  B.  Ton  Caesarea  als  Metropoliten 
und  desjenigen  yon  Antiochien  als  Patriar- 
chen  gestanden.  Als  einziges  Beispiel  eines 
solchen  ixe^oXoc  weiss  Bingham  den  B.  yon 
Tomis  in  Scythien  und  zwar  auf  Grund  yon 
Sozom.  H.  e.  VI,  c.  21  anzuMhren.  —  Auf 
die  romischen  BB.,  obgleich  sie  allein  im 
wahren  Sinnen  aixo%i(^oi  waren,  ist  dieser 
Titel  nie  angewandt  worden.  Das  Streben 
der  rayennatischen  £b.  nach  Unabhangigkeit 
yom  romischen  Patriarchate  misslang  nach 
schwerem  Eampfe.  Vgl.  Hieron.  Rubei  Hist. 
Ravenn.  Ub.  IV  209  und  Anastas.  Bibl.  Lib. 
pontif.  in  Dono  pp.:  huius  temporibus  eccle- 
sia  Rayennatum,  quae  ab  Ecclesia  Romana 
segregayerat ,  causa  Autocephaliae  denuo 
se  pristinae  sedi  apostolicae  subiugayit. 

2)  Acephali  clerici  soyiel  als  cautivi  bei 
Isidor.  Hispal.  de  eccl.  off.  11,  c.  3:  duo 
sunt  genera  clericorum,  unum  ecclesiastico- 
rum  sub  regimine  episcopali  degentium,  aliud 
acephalorum,  i.  q.  sine  capite,  quem  sequan- 
tur  ignorantium.  Hos  neque  inter  laicos 
saecularium  officiorum  studia,  neque  inter 
clericos  rehgio  detentat  diyina,  sed  solutes 
atque  oberrantes  sola  turpis  yita  complecti- 
tur  et  yaga. 

3)  Acephali  nannte  man  yerschiedene  ha- 
retische  Parteien,  und  zwar  a)  diejenigen, 
welche  auf  der  Synode  zu  Ephesus  431 
weder  zu  Cyrill,  noch  zu  Joh.  y.  Antiochien 
hielten ;  b)  die  eutychianisch  gesinnten  ehe- 
maligen  Anh&nger  des  Petrus  Mongus,  welche 
sich  weigerten,  mit  ihm  das  Henotikon  an- 
zunehmen;  c)  diejenigen,  welche  das  Chal- 
cedonense  bekampften  (die  Belegstellen  bei 
Ducange  i.  y.);  d)  gewisse  andere  Haretiker, 
yon  denen  Isidor  VIII,  c.  15  und  Ado  v, 
Vienne  in  s.  Chron.  sprechen.  Vgl.  Sirmond. 
Not.  in  Facund.  Hermian.  0pp.  11  315,  323, 
ed.  Venet.  kraus. 

AKOIMHTOI,  Schlaflose,  Name  eines  im 
5.  Jahrh.  zu  Constantinopel  yon  einem  ge- 
wissen  Alexander  gestifteten  Monchsordens. 
Die  Bezeichnung  rtlhrt  yon  der  in  demsel- 
ben  getroffenen  Einrichtung  her,  nach  wel- 
cher  das  officium  diyinum  auch  des  Nachts 
abgehalten  wurde,  indem  die  in  drei  Coe- 
tus  abgetheilten  Bewohner  jedes  Elosters 
abwechselnd  demselben  oblagen.  Zur  Zeit 
scheint  der  Orden  in  der  Hauptstadt  des 
Ostreiches  sehr  angesehen  gewesen  zu  sein, 
namentlich  erlangte  das  yon  dem  aus  Rom 
gekommenen  Studius  gegrflndete,  nach  ihm 
Studium  genannte  Kloster  in  der  theolo- 
gischen  Geschichte  yon  Byzanz  eine  grosse 
Bedeutung.    Vgl.  Nicephor.  H.  e.  lib.  XV, 

C.   23.  KRAUS. 


AKOLUTHEN  (yon  dbc^Xou&oc  [dbcoXou^co] 
=  Begleiter,  Diener)  sind  niedere  Eirchen- 
diener,  deren  Amt  unter  den  Ordines  mi- 
nores  den  hochsten  Rang  einnimmt.  Ihren 
Namen  bekamen  sie  yon  ihrem  Hauptge- 
schafte,  welches  darin  bestand,  den  hohem 
Klerikem  bei  kirchlichen  Verrichtungen  zur 
Seite  und  zur  Hand  zu  sein.  Ob  es  in  der 
orientalischen  Eirche  A.  gab,  ist  sehr  zwei- 
felhaft;  allerdings  waren  nach  Euseb,  Vita 
Constantini  III  8  auf  dem  Concil  zu  Nicaa 
A.  anwesend,  aber  man  yermuthet,  dass  es 
A.  aus  dem  Occidente  waren,  welche  ihre 
Bischofe  begleitet  batten.  Will  man  je  der 
alten  griediischen  Kirche  das  Akoluthat 
yindiciren,  so  ist  dabei  festzuhalten ,  dass 
dasselbe  als  besonderer  Stand  dort  weniger 
ausgebildet  sein  musste,  als  in  der  abend- 
landischen,  und  der  Name  Akoluth  mehr 
die'  niedrige  Ordnung  der  Kirchendiener 
iiberhaupt  zu  bezeichnen  scheint.  Viele 
Dienste  der  occidentalischen  A.  waren  mit 
dem  Amte  der  orientalischen  Subdiakonen 
yereinigt.  Im  Abendlande  selbst  aber  wa- 
ren Akoluthat  und  Subdiakonat  strong  yon 
einander  geschieden.  Schon  in  dem  Briefe 
des  Papstes  Comdiua  (251 — 252)  an  den 
Bischof  Fabius  yon  Antiochien  bei  Euseb, 
H.  e.  VI,  c.  43  werden  neben  sieben  Sub- 
diakonen 42  A.  der  Kirche  yon  Rom  aufge- 
zahlt.  Auch  Cyprian,  Zeitgenosse  des  Papstes 
Cornelius,  erwahnt  in  mehreren  seiner  Briefe 
der  A.,  so  Epist.  VII,  XXXIV,  LU,  LIX 
etc.  edit.  Oxon.  Ebenso  ist  in  einer  bei 
MarzoM  und  Schneller  Liturgia  sacra  III  237 
erwahnten  romischen  Synode  unter  Papst 
Sylyester  (t  335)  neben  dem  Subdiakon 
speziell  der  Akoluth  genannt.  Das  Marty- 
rolog.  roman,  sub  5.  Aug.  ffihrt  aus  der 
Zeit  der  Christenyerfolgungen  den  A.  Thar- 
sicius  als  Martyrer  an.  Den  Namen  eines 
andem  A.,  Victor,  finden  wir  auf  einer 
jener  metallenen  Platten,  welche  seit  der 
Regierungszeit  Constantins  den  flfichtigen 
Sklayen  an  den  Hals  gehangt  wurden;  das 
auf  jener  Platte  angebrachte  Monogramm 
Christi  sollte  andeuten,  wie  die  Sklayen  dem 
Christenthume  die  erste  Linderung  ihres 
Schicksales  yerdankten  und  diese  selbst  nur 
das  Vorspiel  ihrer  gSnzlichen  Emancipation 
sein  sollte.  Vgl.  Giorgi  de  monogr.  Christi 
39.  Ueber  das  hohe  Alter  des  Standes  der 
A.  in  der  occidentalischen  Kirche  besteht 
daher  kein  Zweifel. 

Was  nun  die  Ordination  derselben  be- 
triff't,  so  ist  deren  Ritus  schon  in  dem  can.  6 
einer  in  ihrer  Existenz  nicht  ganz  sicher- 
gestellten  yierten  Synode  yon  Car- 
thago yom  J.  398,  deren  angebUche  Ka- 
nonensammlung  aber  jedenfalls  auf  hohes 
Alter  Anspruch  hat,  in  folgender  Weise  ge- 
schildert:  ,Acolythus,  cum  ordinatur,  ab 
episcopo  quidem  doceatur,  qualiter  in  offi- 
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do  8U0  agece  debeat;  sed  ab  arohidiacono 
accipiat  ceroferariuin  cum  cereo,  ut  soiat, 
86  ad  accendenda  luminaria  mancipan.  Ac- 
cipiat et  urceoluin  vacuum  ad  suggerendum 
Tinum  in  eucharistiam  sanguims  Christi/ 
Eine  bestimmte  Formel  fQr  die  Uebergabe 
der  kirchlichen  Gerathe  kommt  erst  in  spa- 
teren  Ritualbficbern  vor.  Der  Ordo  raman. 
ym  bei  MabiU.  Mus.  ital.  n  85  erwahnt 
der  Darreichung  des  Leuchters  und  der 
Elannchen  nioht^  lasst  dagegen  den  zu  wei- 
benden  A.  auffallender  Weise  mit  ,planeta^ 
und  ,orarium^  bekleidet  werden  und  ihm 
ein  Sfickchen  tbei^ben,  womit  er  sich  auf 
die  Erde  niederwirft,  um  das  Segensgebet 
des  Weihenden  fiber  sicb  sprechen  zu  las- 
sen.  Ueber  die  Bedeutung  jenes  Sackchens 
wird  sogleich  gesprochen  werden,  da  wir 
nun  auf  die  kirchlichen  Verrichtun- 
gen  der  A.  fibergehen.  Diese  batten,  wie 
sehon  erwahnt,  die  hoberen  Eleriker  bei 
ibren  kirchlichen  Dienstleistungen  zu  unter- 
stutzen,  das  Anzfinden  der  Lichter  zu  be- 
sorgen  und  die  Leuchter  mit  den  brennen- 
den  Eerzen  zu  tragen,  den  Wein  zur  Feier 
der  Eucharistie,  ebenso  auch  Wasser  und 
Weihrauch  herbeizuholen ,  abffesehen  von 
anderen  kleineren  Diensten.  War  bei  der 
hi.  Messe  der  Augenblick  der  Conmiunion 
nahe  gekommen,  so  stiegen  mit  den  Sub- 
diaconen  die  A.  nach  rechts  und  links  ge- 
theilt,  den  Altar  hinan;  sie  trugen  hiebei 
leinene  Sackchen,  in  welche  nach  romi- 
schem  Ritus  der  Archidiakon  die  hi.  Ho- 
stien  legte,  damit  sie  von  den  A.  den  Prie- 
stem  gebracht  und  von  diesen  in  den  Sack- 
chen gebrochen  wiLrden,  ohne  Gefahr,  dass 
etwas  davon  auf  die  Erde  fiele.  So  die 
Ordd,  roman,  I  und  11  bei  Mabillon,  Diese 
Sackchen  dienten  den  A.  in  der  romischen 
Eirche  auch  dazu,  um  die  Eulogien  und 
selbst  die  Eucharistie  den  Abwesenden  und 
Eranken  zu  bringen,  wozu  sich  die  Grie- 
chen  nur  der  Diakonen  bedienten  (Innocent,  I 
Ep.  29  ad  Decent.).  Das  Martyrolog,  rom. 
berichtet  von  dem  oben  erwahnten  A.  Thar- 
sicius,  dass  er  von  den  Heiden  ergriffen 
and  gemartert  wurde,  als  er  gerade  die 
hL  Eucharistie  bei  sich  trug.  Ausser  den 
angefQhrten  Dienstleistungen  hatten  die  A. 
nach  den  Ordd.  rom,  bei  der  Feier  der 
hi.  Messe  die  Patene  und  das  goldene  oder 
silbeme  Rohrchen  zu  halten,  dessen  sich 
die  Glaubigen  bedienten,  wenn  sie  die  hi. 
Communion  unter  der  (>estalt  des  Weines 
empfingen.  Endlich  wurden  die  A.  auch 
beniitzt,  um  die  Briefe  der  Bischofe  zu  be- 
sorgen  (Cypr,  Ep.  43)  und  den  Eatechu- 
menen  bei  den  Scrutinien  beizusteben  und 
mit  ihnen  das  Symbolum  herzusagen  (Ord. 
rom,  Vn  ap.  Martene  t.  1;  de  antiq.  eccl. 
rit)  In  Bom  waren  ehemals  die  A.  in  ver- 
schiedene    Elassen    eingetbeilt;    man 


unterschied:  1)  Palast-A.,  welche  den 
Papst  bedienten;  2)  Stat  ions- A.,  welche 
in  den  Eirchen  functionirten,  wo  Stationen 
gehalten  wurden;  3)  Bezirks-A.,  welche 
mit  den  Diakonen  in  den  verschiedenen  Be- 
zirken  den  Dienst  versahen,  wozu  Einige 
noch  4)  Op  for- A.  rechnen,  welche  me 
Gabon  der  Glaubigen  einzusammeln  hatten. 
Der  Dienst  der  A.  wurde  in  der  alten  Eirche 
fUr  sebr  wichtig  gehalten;  daher  die  Mah- 
nung  des  Papstes  Innocentius  I  Ep.  ad  Fe- 
licem,  es  sei  vorzusehen,  ,ne  cito  quilibet 
Lector  Acolythus  fiat^  kbCll. 

AEFOTEAETTIA,  eine  bei  Sozomen.  lib. 
Vin  c.  8  (xaxoi  t6v  tuiv  dvri^vov  Tp6itov 
liLoXXov  dxpoxeXeoTta  aovxlOevxsc  icp^c  t?|v  tcov 
ooToiv  86?av  iceKoi7)fjivac),  wo  er  von  dem 
nachtlichen  Psalmengesang  der  Arianer  in 
CP.  spricht,  fur  den  Schluss  der  Psalmen, 
die  sog.  Doxologie  (s.  d.  A.),  gebrauchte 
Bezeichnung.  Die  Doxologie  lautete  aber  bei 
den  Arianem  nicht  wie  bei  den  Eatholiken 
Gloria  Patri  et  Filio  et  Spiritui  s.,  sondem 
Gloria  Patri  per  Filium  in  Spiritu  sancto. 

AKP02TIXI2  und  hLpo<rdyio'^  (auch  dbtp6- 
(jTt^ov),  Versanfang;  in  der  Stelle  der  Con- 
stit.   apost.  lib.  II  c.  57;   divot   B6o    XrfOft^- 


vo>v  dvoqvoKTfjidfTcuv  ?Tep6c  tic  too  Aapi$  ^baX- 
\ixio  5|jLvooc,  xal  6  Xa6c  Tot  dxpo(jT(^ia  oico- 
^IwcXXIto)  versteht  Bingham  VI  20  das  Wort 
von  dem  Refrain  —  extrema  versuum  — 
vieDeicht  nicht  ohne  Grund.  —  Eine  zweite 
Bedeutung  von  ii-  ist  die  eines  Gedichtes, 
in  welchem  die  Anfangsbuchstaben  der  ein- 
zelnen  Verse  ein  Wort  oder  einen  Satz 
ausmachen  (=  izoj^aaxiyi^)  —  eine  Vers- 
kunstelei,  deren  Erfindung  Epicharmus  zu- 
geschrieben  wird  und  welche  sich  bei  den 
Christen  grosser  Beliebtheit  erfreute.  Vor 
AUem  beruhte  das  Symbol  Christi,.  der 
Fisch  —  ly^<:  — ,  auf  einem  derartigen 
Akrostichon  (s.  Fisch).  Spater  kamen  G^ 
dichte,  Epigramme  u.  dgl.  auf,  in  welchen 
andere  hi.  Namen  auf  ahnliche  Weise  glos- 
sirt  wurden:  so  bei  Damasus  Carm.  4 — 5, 
der  Name  Jesus,  und  Constantin  (vgl.  Bosio 
418) ;  zur  Erleichterung  der  Lesung  pflegte 
man  den  SchliLssel  unter  der  Inschrift  bei- 
zufiigen,  z.  B.  in  dem  von  Muratori  Thee. 
1903^  gegebenen  Epitaph,  wo  es  heisst: 
NOMINA  SANCTARVM  LECTOR  SI  FOR- 
TE REQVIRIS  II  EX  OMNI  VERSV  TE 
LITERA  PRIMA  DOCEBIT.  Andere  Bei- 
spiele  hat  Martigny  gesammelt:  Marmi  Are- 
val.  828  (EIVS  AVTEM  NOMEN  CAPITA 
YERsuum);  eb.  IS  CVIVS  PER  CAPITA 
VERSORVMNOMENDECLARATVR;  Fa- 
hretti  IV  150:  ABVERTERE  PER  CAPI- 
TA  VERSORVM  ET  INVENIES  PIVM 
NOMEN.  Sehr  gebrauchlich  wurden  diese 
Akrostichen  in  der  griechischen  Eirche,  wo 
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sie  bei  den  in  dem  Officium  abgeeungenen 
Hyninen  reiche  Yerwendong  fanden.  Noeh 
mehr  warden  sie  Mode,  als  im  Zeitalter  der 
Merowinger  and  Karolinger  die  christliche 
Poesie  mit  yerschwindenden  AuBnahmen  zar 
YerskOnstelei  herabgesanken  war:  so  bei 
Aldhdm  in  seinen  Aenigmata,  wo  die  Verse 
nach  doppelter  Richtung  gelesen  einen  Sinn 
gaben,  bei  SeduUus,  Venantius  Fortunatus, 
bes.  Bhabanus  Maurus,  kraus. 

AKPOQMENOI  (aadientes),  s.  Katecha- 
menat 

ALBA^  s.  Kleider,  liturgische. 

ALBA  (i(jft^c  ^omffTixi^  Martyr,  Bacchi 
fun.),  das  weisse  Gewand,  welches  dem 
THufUng  nach  der  Taufe  angelegt  worde: 
Zeno  Veron.  Ep.  iny.  II  ad  Fontem:  ,in 
fontem  quidem  nadi  demergitis;  sed  aethe- 
rea  veste  vestiti  mox  inde  surgetis^;  Loc- 
tant.  Carm.  de  Resurr. :  ,candidu8  egreditur 
nitidis  exercitus  ondis/  Paulin,  Epist.  12: 
^nde  parens  sacro  dacit  de  fonte  sacerdos  || 
infantes  niveos  corpore,  corde,  habitu/  Cod. 
Theodos.  de  Spectac. :  ,qaamdia  caelestis 
lumen  lavacri  imitantia  novam  sancti  bap- 
tismatis  lucem  vestimenta  testantur/  Ygl. 
Faust  Beg,  Epist.  ad  Paulin.,  Caesar  Arel. 
Serm.  15 ;  Paulin,  Epist.  ad  Macar.  und  an- 
dere  von  Ducange  i.  y.  Alba  (4)  gesammelte 
Stellen.  Die  A.  sollte  dem  Taufling  die 
Erinnerung  an  die  durch  die  Taufe  gewon- 
nene  Reinheit  wach  erhalten:  CyrUl.  Hie- 
rosol,  Catech.  mystag.  Y;  Amhros,  de  iis 
qui  myster.  initiant.  c.  3;  Hieronym,  Ep. 
ad  Fabiolam  128;  Chrys.  Horn,  in  Ps.  118. 
Die  mit  ihr  Bekleideten  hiessen  Xeu^etfi^- 
vfovxec*  in  alhis  positi  (Act.  martyris  Ste- 
phani  pp.)  oder  albati  (Epitaph.  Ceadyall. 
regis;  Gregor.  Turon.  de  Mirac.  I,  c.  67 
u.  s.  f.).  Spater  heisst  die  yestis  Candida 
auch  cappa  (Conrad.  Urspergens.  a.  1124) 
und  chrismale, 

Durch  Oregor.  M.  1.  YII.  Ind.  1.  Ep.  2 
scheinen  wenigstens  damals  die  Alben  aui 
Kosten  der  Kirche  angeschafft  worden  zu 
sein,  welch  er  sie  auch,  nachdem  die  Tauf- 
linge  sie  abgelegt  batten,  als  Eigenthum 
yerblieben.  In  der  lateinischen  Kirche  wurde 
der  Taufling  y  o  r,  in  der  griechischen  nach 
Empfang  der  Firmung  mit  dem  Taufkleide 
bekleidet  (Cyrill,  Hieros.  Cat.  myst.  lY, 
n.  2),  bei  gewohnlichen  Taufen  von  dem 
taufenden  Bischof  oder  Priester  selbst  (ygl. 
AmpMoch.  in  Yita  s.  Basilii  M.),  bei  be- 
sonders  feierlichen  yon  einem  eigenen  Prie- 
ster oder  Diakon,  der  den  Neophyten  dann 
zum  Empfang  der  Firmung  in  das  consig- 
natorium  ablutorum  fiihrte  (ygl.  Visconti 
de  ritu  bapt.  715).  Die  Worte,  mit  wel- 
chen  das  Kleid  angelegt  wurde,  gibt  das 
Sacram.  Oregor.  eSso  an:   ,accipe   yestem 


candidam  et  immaculatam  qaam  perferas 
sine  macula  ante  tribunal  Domini  nostri  I. 
C.  Amen.^  Dass  das  Gewand  eigens  be- 
nedicirt  wurde,  schliesst  Martigny  64  aus 
AnuUar.  de  offic.  I,  c.  69,  doch  kann  dieie 
Quelle  des  9.  Jahrh.  fiir  das  an  solchen 
Benedictionen  yiel  armere  Alterthum  hichts 
beweisen. 

Man  trug  die  A.  auf  der  blossen  Haut 
und  ohne  iJeberkleid;  eine  alte  Abbildui^ 
desselben  (Fresco  im  Coemeterium  yon  S. 
Ponziano,  Bosio  131,  Taufe  Christi,  wo  ein 
Engel  die  A.  halt)  ISsst  die  Form  des  Kiel- 
des  nicht  erkennen;  eine  andere  aus  dem 
6.  Jahrh.  {Ciampini  Yet.  Hon.  II  tab.  5; 
ygl.  die  beistehende  Fig.)  zeigt  ein  langes, 
die  ganze  G&- 
stalt  des  Neo- 
phyten ofPenbar 
yerhullendesG^ 
wand ,  welches 
ohne  Zweifel 
durch  einen  Gur- 
tel  zusammenge- 
halten  wurde 
{Visconti  717). 
InderRegeltrug 
man  es  nur  acht 
Tage  (und  zwar 
Tag  und  Nacht, 
zu  Hause  und  in 
der  Kirche ,  s. 
Gregor.  Turon. 
Hist.  Franc.  Y, 
c.  2),  der  Sonn- 
tag,  an  wel-  "^i?-- 
chem  es  abge- 
legt wurde,  hiess  darum  Dominica  in  albiSy 
sc.  depositis.  Aus  dem  Umstand,  dass  der 
hi.  Antonius,  um  sich  yor  dem  Richter  als 
Christen  zu  erweisen  und  des  Martyriums 
theilhaftig  zu  werden,  die  A.  anzog,  schliesst 
Martigny,  dass  man  in  Aegypten  die  A. 
zeitlebens  trug;  es  folgt  wol  nur  daraus, 
dass  man  sie  dort  behielt  und  gelegentUch 
anlegte.  Im  Allgemeinen,  wie  gesagt,  wurde 
dem  Neophyten  am  achten  Tage  nach  Ostem 
das  Kleid  wieder  ausgezogen ;  eine  yon  Vis- 
conti 745  angezogene  Stelle  des  Jacobus 
Diaconus  Yit.  s.  Pelagii  lasst  annehmen, 
dass  bei  den  Frauen  diess  durch  die  Dia- 
konissen  und  in  einem  eigenen  Raume  ge- 
schah. 

Die  abgelegten  Alben  wurden  in  einem 
eigens  dazu  geweihten  Wasser  (ygl.  die 
Oration  de  benedictione  aquae  ad  albas  de- 
ponendas  im  Ordo  rom.)  in  dem  Sacrarium 
des  Baptisteriums  gewaschen  und  dann  wahr- 
scheinhch  ebendaselbst  aufbewahrt.  Lupi 
(Opusc.  120,  Faenza  1786)  stellt  die  An- 
sicht  auf,  man  babe  die  Alben  gewisser- 
massen  als  Taufzeugnisse  und  Wamung  ge- 
gen  Apostasie  in  den  Baptisterien  zuruck- 


yoB  einem  Sarkoph*^ 
aas  Neapel  (Ciampini). 
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behalten.  Dafiir  spricht  jedenfalls  die  von 
Mardgny  auch  aufgenommene  Erzahlung 
des  victor,  Uticens,  (de  Persecut.  Vandal, 
lib.  V,  c.  8),  wo  der  Diacon  Muritta*  dem 
zam  Arianismus  tibergegangenen  Elpidopho- 
ras  die  A.,  mit  welcher  er  ihn  bekleidet 
hatte^  mit  den  Worten  vorzeigt:  ,haec  sunt 
linteamina,  Elpidophore,  minister  erroris, 
quae  te  accusabunt,  dum  maiestas  yenerit 
iudicantis  etc.^ 

Dass  die  A.  nicht  bloss  Erwachsenen,  son- 
dem  auch  Kindem  ertheilt  wurde,  wissen 
wir  z.  B.  aus  Gregor,  Nyss.  Orat.  3  de 
fest  Paseh.,  aus  Gregors  von  Tours  Bericht 
fiber  die  Taufe  und  den  sofortigen  Tod  des 
jungen  Ingomer,  des  Sohnes  des  Chlodwig 
und  der  Chlotilde  (Hist.  Franc.  I  1).  Die 
von  Visconti  697  angefuhrten  Acta  S.  Lud- 
geri  erwahnen,  dass  ein  von  Ludger  nach 
Friesland  gesandter  Laie  dort  18  Kinder 
taufte,  die  alle  bis  auf  zwei  in  albis  de- 
funeti  sunt.  Uebrigens  besagt  der  t.  t.  puer 
in  dieser  Verbindung,  wie  auch  Martigny  64 
richtig  anmerkt,  keineswegs,  dass  Jemand 
Boch  in  den  Kinderjahren  stand;  die  Tauf- 
linge  siii4  ab  dnrch  die  Gnade  neugeboren 
zu  betrachten  (quasi  modo  geniti  infantes, 
I  Petr.  2,  2).  Als  albafus  zu  sterben,  gait 
naturlich  dann  als  eine  grosse  Gnade  und 
ward  1^  b«0<niideTe8  Gliick  oftmals  ver- 
merkt,  so  bei  Greg.  Turon.  de  glor.  conf. 
c.  35,  54,  60  u.  s.  f. ;  auf  Inschriften, 
wie  auf  dem  vielbesprochenen  Steine  in 
UrbiM^^  der  die  Ostem  yon  457  und  463 
B«Biit  (Noris  Fast  cons.  ed.  Lips.  1696,  p. 
56;  FabreUi  577,  n.  LXX;  de  Rom  Inscr. 
I,  n.  810):  NATV  SEVERI  NOMINE  PA- 
SCASfVS  11  DIES  PASCALEH  PRID  NOV- 
APRELN  II  DIEIOBIS  FL  CONSTANTI- 
NO H  ET  RVFO  VVCC  CONSS  QVI  VI- 
XIT  II  ANNORVM  VI  '  PERCEPIT  ||  XI 
KAL  MAIAS  ET  ALBAS  SVAS  ||  OCTA- 
BAS  PASCAE  AD  SEPVLCRVM  ||  DEPO- 
SVIT  D  •  nil  KAL  MAI  FL  BASILIO.  I 
VC  COrw.  So  ferner  meldet  die  Grabschrift 
des  yom  P.  Sergius  I  getauften  Sachsen- 
k5mgs  Ceadval  (689) :  FONTE  RENASCEN- 
TIS  QVEM  CHRISTI  GRATIA  PVRGANS 

PROTINVS  ALBATVM  VEXIT  IN  ARCE 
POLL  Fahretiil^bY),  Andere  Beispiele  hat 
Le  Blant  Inscr.  chr^t.  de  la  Gaule  I  478. 
Vgl.  auch  den  Art.  Fidelis.  kraus. 

ALBAE,  pi.,  kommt  in  doppelter  Bedeu- 
tung  vor:  einmal  zur  Bezeichnung  des  auf 
Ostem  folgenden  Sonntags  (a  pascha  us- 
que in  albas  etc.,  heisst  es  in  einem  alten 
Sacramentar  bei  Ducange  i.  y.),  dann  hau- 
figer  fQr  die  auf  Ostern  folgende  Woche: 
albae  paschales  erwahnt  Gelas,  Ep.  9 ;  Sa- 
cram.  eccl.  Rom.  lib.  I,  c.  47:  ,incipiunt 
totius  albae  orationes  et  preces.'  Daftir  fin- 
det  sich  weiter  der  Ausdruck  octo  dies  neo- 

Seal-EncyklopficUe. 


phytorum  in  der  Epist.  Anonymi  de  cele- 
bratione  (S.  Hieronym.  0pp.  yol.  IX).  Ent- 
sprechend  nannte  man  spater  die  auf  Pfing- 
sten  folgende  Woche  albae  petitecostes  : 
Theod.  Cantuar.  Poenitent.  c.  13.  Vgl.  Du- 
cange i.  y.  KRAUS. 

ALBI  CITATIO,  eine  yon  Prosper  de 
premiss.  Dei  s.  glor.  sanct.  (Schluss)  er- 
wahnte  Verhandlung  in  Carthago:  in  cal- 
culis  eburneis  nomina  proconsulum  conscripta 
Carthagine  in  foro  coram  populo  a  prae- 
senti  iudice  sub  certis  vocabulis  citabantur, 
et  erat  solemnis  dies,  albi  citatio.  Hi  qui 
ayaritiam  superantes  rem  publicam  fideliter 

,  egerant  absque  flagitiis  favoribusque  etiam 
absentes  honorabantur ;   eos  yero  quos  ra- 

I  pacitas  yicerat ,  populus  conyiciis  sibilisque 
notabat  (Ed.  Duaci  1577,  p.  73).      kraus. 

!  ALBU8  (album)  ^  das  Verzeichniss  der 
Kleriker  einer  bestimmten  Kirche:  Sidon. 
ApoUinar.  Epist.  lib.  VI  8 :  nomen  lectorum 
albus  nuper  excepit.  Der  griechische  Aus- 
druck dafiir  ist  xovcuv:  Cone,  Nicaen.  can.  16; 
5710  c  xavwv  Cone,  Antioch,  can.  1,  wofur  die 
Canofi,  Apost,  c.  14  xaTaXo^ov  kpaxtx6v,  das 
Cone,  Agathense  can.  2  matricula,  Augustin. 
Hom.  L  de  diy.  0pp.  X  525  tabula  clerico- 
rum  haben.  01  h  xav6vi  sind  daher  ofter  im 
Cone.  Nic.  die  Kleriker,  woher  die  Bezeich- 
nung canonici;  schon  Cyrill  von  Jerus,  Ca- 
tech.  Ill  spricht  yon  xovovixoiv  Trapouaia.  Im 
selben  Sinne  ist  das  Wort  bei  Basil,  Epist. 
I  6  (ed.  Paris.  Ill  23)  zu  fassen :  tuiv  xavo- 
vtxuiv  Tot;  TTopveiac  eU  Ydtji-ov  ji,-?)  xaTaXoYCjea^at, 
dtXXa  rovxl  T(^irco  ^lajTia  v  a^Twv  t^v  jova^etov. 
Vgl.  Bingham  I  51.  kraus. 

AAEITOYPFHSIA,  die  Freiheit  yon  Ueber- 
nahme  offentlicher  Geschafte  und  staatlicher 
Verpflichtungen,  welche  den  Klerikem  durch 
das  Gesetz  Valentinians  und  Gratians  Cod. 
Theodos.  lib.  XVI.  tit.  VI  de  episc.  et  cler. 
leg.  24  yerbflrgt  war.     Indessen   muss   ein 

I  partielles  oder  locales  Zugestandniss  dieser 
Art  schon  yiel  frilher  bestanden  haben,  da 

!  Constantius  bereits  den  agyptischen  Kleri- 
kem die  ihnen  in  der  arianischen  Verfol- 
gung  entzogene  dXetToupTTrjcrCav  xal  ixeXetav 
/iiToopTTjiiattDv  zuruckgab.  Athanas,  Apol. 
IL  ed.  Paris.  1627,  I  772.  ed.  1698,  p.  173  c. 
Socrat,  lib.  II,  c.  23.  Sozom,  lib.  Ill,  c.  21. 
Vgl.  Bingham  lib.  V,  c.  3,  II  250  und  den 
Art.  Immunitat.  kraus. 

ALLEGORISTAE,  ein  Spottname,  den  die 
Chiliasten  den  Rechtglaubigen  gaben,  weil 
letztere  die  Stelle  Apokal.  20,  4  in  mystisch- 
allegorischem  Sinne  auslegten.  Der  Bischof 
Nepos  iiberschrieb  daher  sein  zur  Verthei- 
digung  der  chiliastischen  Traume  verfasstes 
Buch  EXsTyoc  diXXY)7opKJT(ov.  Euseb,  H.  e. 
VII,  c.  24.  " 
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ALLERHEILIGEN^  s.  Feste. 

ALMOSEN^  8.  Armenwesen. 

ALOGIA  nennt  Augustifu  Epist.  XXXVI. 
0pp.  II  96  D  die  Unmassigkeit  im  Genusse 
von  Speise  und  Trank :  quid  est  autem  alo- 
gia,  .  .  .  nisi  cum  epulis  indulgetur,  ut  a 
rationis  tramite  devietur?  Aehnlich  gebraucht 
er  das  V.  alogiare  in  Job.  1.  Tract.  VI, 
0pp.  IV  435  C.  Im  Griechischen  lasst  sich 
ein  Gebrauch  in  so  bestimmtem  Sinne  nicht 
nachweisen.  Die  von  Martigny  erwahnte 
Anwendung  des  Wortes  bei  Crreg,  Naz,  auf 
das  gegen  die  Christen  gerichtete  Verbot 
Julians,  die  schonen  Wissenschaften  zu  stu- 
diren,  spricht  nicht  dagegen;  es  ist  hier 
einfach  ,Unverstand'  zu  ubersetzen. 

ALTAR.  l)Begriff.  Origenes  (c.  Gels. 
VIII  17),  Lactantius  (de  vero  cultu  VI  24) 
und  Augusiinm  (Civ.  Dei  X  4)  nennen  das 
Herz  des  Menschen,  Polycarp  (ad  Phil.  4) 
die  Witt  wen  und  Amhrosius  (Exhort,  ad 
virg.)  die  Jungf  rauen  einen  A.  Im  en- 
gem  Sinne  wird  unter  diesem  Worte  das 
Kreuz  Christi  (Ambr.  in  Ps.  118,  serm. 
Ill;  AugtLst,  Serm.  XIX  de  Sanctis)  und  die 
Statte  des  himmlischen  {Iren,  IV  8)  und 
eucharistischen  Opfers  veretanden.  Der 
christliche  A.  ist  demnach  in  erster  Bezie- 
hung  eine Opferstatte  und zwar  im stren- 
gen  Sinne  des  Wortes,  weil  einerseits  aus 
altte^mentlichen  Verheissungen  (Gen.  14, 
18;  Malach.  1,  10),  sowie  aus  der  Ver- 
kiindigung  und  Einsetzung  des  Abendmahls 
klar  hervorgeht,  dass  die  hi.  Messe  ein  wah- 
res  Opfer  ist.  Die  Bedeutung  des  christ- 
lichen  A.s  erhellt  ferner  aus  den  Zeugnissen 
der  altesten  Vater  uber  die  Existenz  des 
eucharistischen  Opfers  (Bellarm.  de  Euch.  1. 
V,  VI;  Petav.  de  incarn.  XII 12—14;  Fran- 
zelin  de  euchar.  319),  aus  den  Nam  en, 
welche  von  dem  heidnischen  und  judischen 
A.  auf  den  christlichen  libertragen  wurden, 
und  aus  dem  Alter  der  Messliturgie 
selbst.  Dieselbe  Statte  wurde  seit  Anbe- 
ginn  des  Christenthums  auch  als  Sacra- 
mentsstatte  angesehen.  Der  Beweis  er— 
folgt  theils  aus  den  Worten  der  hi.  Schrift 
(Matth.  26,  26;  I  Kor.  11,  27)  und  patri- 
stischen  Stellen  (DoUinger  Eucharistie  in 
den  ersten  drei  Jahrh.),  theils  aus  noch 
erhaltenen  Wandgemalden  der  Katakomben. 
Optatus  von  Mileve  (de  schism.  VI  1)  giebt 
c.  370  eine  oratonsche  Definition  in  den 
Worten:  ,was  ist  so  gottesrauberisch ,  als 
die  Altare  Gottes,  auf  welchen  ihr  selbst 
einst  geopfert  habt,  zu  zerschlagen,  ab- 
zuschaben  und  zu  entfemen?  Altare,  auf 
welche  Gelubde  und  Glieder  Christi 
(Reliquien)  niedergelegt  sind,  wo  der  all- 
machtige  Gott  angerufen  wird,  wo  der  hi. 
Geist  auf  Bitten  herabsteigt  und  woher 


so  Viele  das  Unterpfand  des  ewigen 
Heiles,  den  Schirm  des  Glaubens  und  die 
Hoffnung  der  Auferstehung  empfangen  ?  Ich 
sage  Altare,  auf  welche  die  Gaben  der 
Briider  (Oblationen)  nach  des  Heilandes  Ge- 
bot  nur  gelegt  werden  dtirfen,  wenn  sie  in 
Frieden  geboten  sind.  Lass,  sagt  er,  deine 
Gabe  vor  dem  A.e  liegen  und  kehre  zu- 
riick,  sohne  dich  mit  deinem  Bruder  aus, 
damit  der  Priester  fur  dich  opfern  kann. 
Denn  was  ist  der  A.  anders,  als  die  S  t  a  1 1  e 
(sedes)  des  Leibes  und  Blutes  Christi?' 
2)  Name.  Die  heidnischen  Altare  wur- 
den bei  den  Griechen  ^oatoKJTi^pta  (JhSto 
opfern),  poDjiot  (Paw,  ^aivo)  aufsteigen),  h- 
^apat  (Feuerheerde)  genannt.  Ersteres  Wort 
diente  in  der  Septuaginta  und  in  den  Evan- 
gelien  (Matth.  5,  23—24;  Luc.  1,  11)  zur 
Bezeichnung  des  judischen  Brand-  und  Rauch- 
opfer-A.s  und  erscheint  Hebr.  13,  10  nach 
bewahrten  Exegeten  (s.  Thalhofer  Opfer 
1870,  233—236)  auf  den  neutestamentlichen 
Opfer-A.  (Abendmahlstisch)  angewendet.  In 
dieser  Bedeutung  steht  dojiaj-n^ptov  wieder 
in  den  Briefen  des  hi.  Ignatius  (Magnes.  7, 
Phil.  4,  Ephes.  5),  im  zweiten  apostolischen 
Kanon,  in  den  gleichnamigen  Constitutionen 
(IV  57)  und  haufig  bei  Ongenes  und  andem 
Vatern.  Bcoji^c  bezeichnet  Apost.  17,  23  den 
A.  des  unbekannten  Gottes  und  wird  noch 
von  Chrysostomm  (c.  lud.  12)  und  Gregor 
vonNaziam  (Or.  V  29)  dem  christlichen  dujta- 
jTi^piovgegenubergestellt ;  nur  ausnahmsweise 
{Grig.  c.  Cels.  VIII  17)  erhielt  es  mit  diesem 

fleiche  Bedeutung.  In  den  Briefen  des  hL 
^aulus  (I  Kor.  10,  21),  bei  Grigenes  (c.Cels. 
VIII  24),  Athanasius  (Apol.  11)  heisst  der 
christhche  A.  auch  Tpdtireifa  xupiou.  Die  Sy- 
nonymitat  von  Oufftotmripiov  und  TpaweCa  er- 
hellt aus  Ez.  41,  22,  Mai.  1,  7  und  aus  den 
Worten  des  hi.  Athanasius  (c.  Arium  disp.), 
Christus  habe  seinen  Aposteln  ,einen  Tisch, 
namlich  den  hi.  A.,  und  darauf  das  himm- 
lische,  unvergangliche ,  dae  ewige  Leben 
spendende  Brod,  seinen  hi.  Leib,  vorgesetzt'. 
Dem  griechischen  Sprachgebrauche  gleicht 
der  lateinische,  wenn  wir  statt  Ouata- 
(jTijpiov  altare,  statt  po>fi.6c  ara^  statt  TpaTueJa 
fnensa  setzen.  In  dieser  Bedeutung  findet 
sich  altare  bei  Gptatus  von  Mileve  in  der 
vorhin  angefuhrten  Stelle,  bei  Amhrosius 
(de  virg.  I),  Augustinus  (c.  Faust.  XX  21); 
mensa  ist  fiir  altare  gesetzt  bei  Gptatus 
(de  schism.  Ill  4),  Prwientius  (Per.  XI.  v. 
171)  und  Augustinus  (de  verb.  Dom.  serm. 
47),  wahrend  ara  bei  Cyprian  (Ep.  58)  und 
noch  bei  Chrysologus  (serm.  51)  zur  Be- 
zeichnung des  heidnischen  A.s  dem  altare 
gegenCibergestellt  wird.  Weniger  iibliche 
Benennungen  waren  tcov  flqfCtov  S^tov  (Euseb. 
H.  e.  X  4),  tnemoria  (At^.  de  civ.,  Dei 
XXII  8),  confessio  (Anastas.  in  vita  Hilar.), 
martyrium  (Isid,  HispaL  Orig.  XV  4). 


Digitized  by 


Google 


Altar. 


35 


3)  Wurde.  Als  gewShnliche  Epitheta 
dienen  tep^c,  5^10 ;,  Xoytx^^c,  deio;,  poutXixoc, 
90^p'Sc,  irvsojiaxix^c.  Erhellt  die  Wurde, 
welche  den  AltSren  zuerkannt  wurde,  schon 
aus  diesen  Ausdrucken,  so  noch  deutlicher 
aus  der  Thatsache,  daas  man  diese  Statten 
umarmte,  kiisste  (Ambr.  Ep.  V  33),  vor 
ihnen  die  Kniee  beugte,  ja  prosternirte 
(HippoL  can.  29)  und  die  Waffen  ablegte 
(Theod.  et  Valent,  in  append,  cone.  Ephes. 
a.  431).     S.  Asylrecht. 

4)  Alter.  Nach  dem  Gesagten  erscheint 
ein  weitlaufiger  Nachweis  fiber  die  Existenz 
des  -christlichen  A.  in  den  ersten  Jahrhun- 
derten  nicht  mehr  nothwendig.  Weil  die 
Worte  Opfer  und  Priester  einen  A. 
voraussetzen ,  so  ergiebt  sich  nach  katho- 
lischer  Anschauung  das  Alter  des  christ- 
lichen A.s  aus  alien  jenen  Stellen,  in  wel- 
chen  vom  eucharistischen  Opfer,  vom 
,Tische  des  Herrn^  oder  von  einem  be- 
sondem  neutestamentlichen  Priesterthum 
die  Rede  ist.  Wol  erwahnen  Minucius  Felix 
(Octav.  10)  und  ahnlich  Origenes  (c.  Cels. 
VII  64)  und  Cyprian  (ad  Demetr.  12),  dass 
den  Christen  der  Vorwurf  gemacht  wurde, 
sie  hatten  ,keine  Altare,  keine  Tempel,  kei- 
nerlei  bekannte  Bilder,  nie  ein  offentliches 
Wort,  nie  eine  freie  Versammlung^ ;  diesen 
Worten  steht  jedoch  die  Thatsache  gegen- 
uber,  dass  schon  zur  Zeit  des  Tiberius  (14 
bis  37)  ,in  alien  Stadten  und  Dorfem  in 
kurzer  Zeit  Kirchen  entstanden,  ganz  an- 
gefullt  wie  eine  voile  Scheune  mit  Tausen- 
den  von  Bekennem\  Der  gemachte  Vor- 
wurf beweist  also  nur,  dass  manclie  Heiden 
den  christlichen  A.  entweder  gar  nicht  kann- 
ten,  oder  nach  ihrem  roh  sinnlichen  Be- 
griffe  vom  Opfer  nicht  als  eine  Opferstatte 
ansahen.  Unter  solchen  Verhaltnissen  durf- 
ten  die  Apologeten  es  nicht  fQr  angezeigt 
erachten,  die  Bedeutung  des  christlichen 
Opfers  und  A.s  naher  zu  erortern. 

5)  Bau.  Das^Wesen  des  christlichen  A.s 
Let  weder  von  einer  bestimmten  Form  noch 
einem  gewissen  Material  bedingt,  sondern 
allein  von  dem  Wesen  des  eucharistischen 
Opfers.  Die  Brust  eines  Martyrers  (Philost. 
Hist.  eccl.  II  13),  die  Hand  eines  Diakons 
(Theodor,  Hist.  s.  patr.  c.  20  in  vit.  mart.) 
oder  irgend  ein  Heiligenbild  konnte  durch 
die  Feier  des  Opfers  zum  A.  werden;  gleich- 
wol  brachte  es  der  Ritus  und  der  Ort 
des  neutestamentlichen  unblutigen  Opfers 
mit  sich,  dass  ordentlicherweise  nur  T  i  s  c  h  e 
oder  Graber  (Sarge)  zu  Opferstatten  ge- 
wahlt  wurden.  Tisch  und  Sarg  haben  eine 
Deckplatte  (mensa,  tabula)  mit  einander 
gemeinsam;  der  Unterbau  aber  ist  beim 
Tische  gewohnlich  ofTen  (stipes),  beim  Sarge 
dagegen  geschlossen  (sepulcrum,  loculus). 
Beide  Formen  lassen  sich  leicht  durch  ge- 
schichtliche  Zeugnisse  nachweisen. 


Der  A.  C  h  r  i  s  t  i  bei  der  Feier  des  Abend- 
mahls  war  nach  Luc.  22,  21  ein  ,Tisch'. 
Der  Tradition  zufolge  wurde  er  unter  Ves- 
pasian nach  Rom  gebracht  und  ist  gegen- 
wartig  (nach  eigener  Anschauung  1871)  in 
der  Lateransbasilika  oberhalb  des  Sacra- 
ments-A.es  hinter  Gitter  und  Vorhangen  auf- 
bewahrt.  In  dem  papstlichen  A.  derselben 
Kirche  ist  auch  der  A.  des  Apostels  Petrus 
verschlossen ,  dessen  er  sich  in  Rom  im 
Hause  des  Senators  Pudens  bedient  haben 
soil ;  ein  dazu  gehoriger  Theil  befindet  sich 
in  S.  Pudentiana. 

Zur  Zeit  dpr  Verfolgungen   dienten 
in   den   Katakomben   zu   Rom   die   Graber 
von  Martyrern   als  Altare   (s.  Arcosolium); 
weil  jedoch   die  Verfolgungen  nicht   uber- 
all   und  immerfort 
dauerten,   so  stan- 
den     sehr     wahr- 
scheinlich  auch  in 
den      vorconstanti- 
nischen     Basiliken 
nach   Art   der  Ar- 
cosolien   Altare  in 
Sarg  form.  Schon 
die  antiken  Bade- 
wannen,    welche 
noch  heutigen  Ta- 

ges  in  verschiede-         p,^.  go.  Aiumuche. 
nen  Kirchen  Roms, 

z.  B.  in  Maria  maggiore,  Maria  in  Araceli, 
S.  Eustachio,  S.  Bibiana  u.  s.  f.,  zu  Altaren 
verwendet  sind,  deuten  darauf  hin,  dass 
sargahnliche  Altare  entweder  aus  sjrraboli- 
schen  oder  praktischen  Grunden  in  den  er- 
sten Jahrhunderten  gebraiicht  worden  seien, 
da  bekanntlich  auch  in  den  Katakomben 
heidnische  Sarge  christlichen  Zwecken  dien- 
ten. Ueberdies  bezeugen  einzelne  Docu- 
ment e  nicht  bloss,  dass  Reliquien  unter 
(sub)  dem  A.e  beigesetzt  wurden,  sondern 
selbst  in.demselben.  ,Vos  intra  se  sanctum 
illud  altare,  vos  intra  se  magna  ilia  vene- 
randi  nominis  sedes  velutsi  sinu  quodam 
gremii  amplectendi  includit\  ruft  der  Ver- 
ifasser  (Cyprian?)  der  Schrift  de  laude  mar- 
tyrum  den  Glaubigen  zum  Troste  zu.  Vgl. 
ferner  Gregar.  Turon,  Mirac.  I  52  de  Sym- 
phor.  (a.  273). 

Neben  der  Sargform  war  ohne  Zweifel 
im  2.  und  3.  Jahrh.  auch  die  Tischge- 
stalt  bei  Altaren  ublich.  Zur  Begrundung 
dieser  Ansicht  erinnem  wir  an  die  That- 
sache, dass  die  gottesdienstlichen  Versamm- 
lungen  haufig  in  Privathausem  stattfanden. 
Nun  lag  der  Gebrauch  der  vorhandenen 
Tische  zur  Feier  des  Opfers  um  so  niiher, 
als  Christus  selbst  mit  dem  Beispiele  vor- 
angegangen  war.  Diese  Annahme  wird  ims 
ganz  auffallend  bestatigt  durch  mehrere 
Tische,  welche  aus  Herculaneum  und  Pom- 
peji  in   das  Museum   zu   Neapel   verbracht 
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sind  und  mit  den  unten  angefuhrten,  in  zur  Bekraftigung  ihres  Gelubdes  in  der 
Frankreich  befindlichen  Tischaltaren  grosse  :  Kirche  zu  Constantinopel  einen  sehr  scho- 
Aehnlichkeit  haben;  hierwiedortsindExem-   nen  A.  errichtet  und   auf  der  Front©  des- 


plare  mit  ein,  zwei  oder  vier  Saulen  zu 
sehea,  und  eine  Platte  aus  Herculaneum  ist 
oben  schon  ungefahr  2  cm  tief  ausgehohlt^ 
wie  das  altehristlicbe  Gegenstuck  in  Avi- 
gnon. Die  eucharistischen  Tische  (Dreifiisse), 
welche  in  der  Katakombe  der  hi.  Domitilla 


selben  den  Zweck  der  Stiftung  angeben  las- 
sen.  Dass  zu  diesem  Behufe  die  Sargform 
des  A.s  besser  geeignet  war^  als  eine  sehmale 
Tischkante,  leuchtet  ein.  In  Rucksicht  auf 
diese  Form  konnte  Gregor  von  Tours  (Hist. 
Franc.  X  15)  den  A.  vom  heiligen  Kreuze 


(ca.   2.  Jahrh.)  und  wiederholt  in  der  sog. !  in  Poitiers  wiederholt  eine  Kist©  (area)  nen- 


Fif^.  21.    Wandgemlilde  aut  S.  Domitilla. 


Sacramentskapelle  (ca.  200)  abgebildet  sind, 
durfen  demnach  kaum  als  Phantasiebilder 
gedeutet  werden.  Dass  Altare  ahnlicher  Art 
in  Wirklichkeit  bestanden,  zeigen  nicht  bloss 
mehrere  in  den  Katakomben  noch  vorge- 
fundene  Tragaltare,  sondem  vor  Allem  vier 
Oeifnungen  in  einer  Bodenplatte  der  Papst- 
kapelle,  in  welche  die  Saulen  eines  A.s  ein- 
gelassen  waren  (Kraus  R.  S.  Taf.,V).  Der 
Umstand,  dass  diese  Kapelle  etwa  am  An- 
fange  des  5.  Jahrh.  eine  theilweise  Umge- 
staltung  erlitt,  beweist  noch  keineswegs, 
dass  in  friiherer  Zeit  Tischaltare  ganz  un- 
gewohnlich  waren. 

Beide  A.formen  erscheinen  wieder  in  den 
Basiliken  n  a  c  h  Constantin.  Einen  Sarg-A. 
erwahnt  der  christliche  Dichter  Paulimis, 
wenn  er  schreibt:  ,deinen  Leib  hiillen  (ve- 
lant)  unbefleckte  Altare  in  wurdiger  Weise 
ein.^  Es  verstand  sich  diese  Form  von  selbst, 
wenn  der  A.  einmal  den  ganzen  Leib  eines 
Martyrers  aufnehmen  sollte,  wie  es  im  J. 
401  das  fiinfte  Concil  von  Carthago  (c.  14) 
geradezu  durch  den  Kanon  verlangte:  ,A1- 
tkre,  in  welchen  sich  k  e  i  n  Leib  oder  Re- 
liquien  von  Martyrem  vorfinden,  sollen  ab- 
gebrochen  werden.'  Von  Pulcheria,  der 
Schwester  des  Kaisers  Theodosius,  wird  be- 
nch tet,  sie  habe  Jungfraulichkeit  gelobt  und 


nen.  In  der  Unterkirche  der  hhl.  Kosmas 
und  Damian  zu  Rom  wird  noch  ein  Exem- 
plar gezeigt,  das  auf  einer  massiven,  44  cm 
hohen  Unterlage  ruht  und  dem  Papste  Fe- 
lix II  (t  365)  zur  Opferfeier  gedient  haben 
soil.  Der  namliche  Gregor  bezeugt  auch, 
dass  tischformige  Altare  gebrauchlich 
waren;  er  berichtet  namlich  (Mir.  I  28), 
der  A.  des  Apostels  Petrus  in  der  vatica- 
nischen  Basilika  sei  auf  vier  Saulen  ge- 
standen.  Dieses  eine  Zeugniss  wird  noch 
ofters  durch  Schriftsteller  bestatigt,  welche 
erzahlen,  wie  Verfolgte  unter  dem  A.  Hilfe 
suchten.  ,Ich  werde  jene  hi.  Saulen  um- 
fassen,'  schreibt  Synesius  von  Kyrcne  (Ca- 
tast.  in  bibl.  patr.  Lugd.  VI  150),  , welche 
den  reinen  und  unbefleckten  Tisch  vom  Bo- 
den  emporhalten.'  Beispiele  dieser  Art  ga- 
ben  Alexander,  Bischof  von  Alexandrien 
(326),  der  hi.  Ambrosius  {Ruf,  Hist.  eccl. 
I  12,  II  16),  Eutropius,  Eunuche  des  Kai- 
sers Arcadius  (Chrysost,  in  Eutr,),  Maxi- 
minianus,  Bischof  von  Bagaira  (Augustin, 
c.  Cresc.  Donat.  Ill  43)  u.  A.  Wenn  in 
diesen  Stellen  klar  ausgesprochen  ist,  dass 
die  genannten  Manner  unter  (sub)  dem 
A.e  Schutz  suchten,  so  ist  damit  auch  deut- 
lich  genug  gesagt,  jene  Altare  seien  unten 
ho  hi  gewesen,   batten  also  Tischform  ge- 
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habt.  Dass  dieser 
Schluss  berechtigt 
ist,  zeigt  Papst  Vi- 
gilius  (540—555) 
durch  einen  Brief 
(Ep.  XV  ad  univ. 
eccl. ;  bei  Mansi 
IX  52),  in  welchem 
er  der  ganzen  Welt 
erzahit,  er  sei  in 
der  Petersbasilika 
durch  Soldaten  vom 
A.e  gerissen  worden 
und  in  Gefahr  ge- 
standen ,    von   der 

herabfallenden 
Mensa  des  A.s  getroffen  zu  werden,  Kleri- 
ker-  batten  jedoch  mit  ibren  Handen  diesen 
Unfall  verhiitet.    Den  A.,   welchen  Kaiser 
Justinian  um  537  in   der  Sopbienkircbe  zu 
Constantinopel  stiftete,   unterstiitzten  selbst 
^oldene  Saulen'  (Paul.  Silent,  v.  335).    [Die 
Zahl  der  Saulen  schwankt.     Zuweilen   war 
die  Mensa  nur  von  einer  getragen,  colu- 
mella, wie  in  der  Krypta  von  S.  Caecilia: 
Bona  Rer.  lit.  lib.    cp.  297.     Ein  Beispiel 
dafur  giebt   der   unten  abgebildete  A.  aus 
Auriol;  andere  Gregoras:   ol  6s  ifficOsilorzo 
nfy*  Ts  &eiav  xparejov  xal  xov    dizb  TauTTjv  Co- 
Xttjx«5v.     Vgl.    Aitnon.   Hist.   Franc.    II    32; 
Anastas,  in  Leon.   Ill  126.    Das  gewohn- 
liche  waren   wol   vier  Saulen:   so  in   der 
Papstkrypta,  so  in  dem  1875  von  de  Rossi 
in  Baccano  an  der  Via  Cassia  gefundenen 
A.,  (!er  bier  nacb 
Bull.     1875 ,     142 
n.  4  tav.  9  wieder- 
gegeben  ist.      Zur 
Veranschaulicbung 
dieser  Altare  dient 
auch     das    grosse 
Mosaik   in  S.  Gio- 
vanni in  Fonte  zu 
Ravenna  401),  wo 
die  vier  Evangelien 
auf    vier    Altaren 
ruhen :      Ciampini 
Vet.  mon.  I  234.  — 
FtLnf  Saulen   zei- 
gen  drei  Altare  des  • 
sudlicben     Prank- 
reicb :  einer  im  Mu- 
seum zu  Marseille, 
aus   S.  Victor  (5.  Jahrh.),   einer  aus  sehr 
grobem   Travertin   in   der  Krypta   der  hi. 
Martha   zu  Tarascon,    und   ein   dritter   zu 
Avignon,  der  dem  hi.  Agricola  zugeschrie- 
ben    wird   (s.    Cahier   in   Annal.    de    phil. 
chi^t.  XIX  436);   die  funfte,  in  der  Mitte 
stehende  Saule  nabm  in   diesen  Fallen  die 
Keliquien  in   einer  kleinen  Vertiefung  auf. 
Nicbt   immer   war  indessen   der  Altar  von 
Saulen  getragen.     Zuweilen  war  er  einfach 


Fig.  22.    AlUrtisch  als  Asyl  (nach  Voigt). 


Fig.  23.    Altar  aus  Baccano. 


aufgemauert,  WO 
dann  im  Innern  eine 
Hohlung  zur  Auf- 
nahme  der  Reli- 
quien  gelassen  war 
(Simeon.  Thessal. 
de  templo,  bei  Be- 
ven'g)'^  der  Art  war 
wol  der  A.,  an  dem 
das  Gras  so  dicht 
wuchs ,  dass  das 
Vieb  seine  Weide 
daselbst  fand  (Si* 
don.  ApoUin,  Ep. 
VIII 6).  Auch  kom- 
men  Altare  vor, 
welcbe  aus  drei  Marmor  plat  ten  bestan- 
den,  von  denen  die  eine  horizontal  auf  den 
beiden  anderen  vertical  gestellten  auflag: 
Mahiilon  Act.  Ord.  S.  Bened.  Saec.  IV,  1. 
n.  26.  Einen  solchen  A.  aus  dem  6.  Jahrh. 
besitzt  S.  Vitale  in  Ravenna,  man  nannte 
sie  area  {Greg.  Tur.  Hist.  Franc.  IX  15). 
Mehrere  pompejianische  Tische  zeigen  die- 
selbe  Form:  Overheck  Pompeji,  1866,  Fig. 
249.     Vgl.  Art.  Mensa.     K.) 

Die  Zahl  der  noch  erhaltenen  Monu- 
mente  ist  sehr  gering.     Wol  sind  in  dem 
Rundgange  der  Confessio  der  hi.  Caecilia  zu 
Rom  noch  drei  steinerne  A.platten  zu  sehen, 
welche  je   auf  einer*  einzigen ,   kelchartig 
geformten  Saule  ruhen   und    am  Feste  der 
hi.  Caecilia  zur  Celebration  verwendet  wer- 
den; nach  unserm  Dafiirhalten,  auf  Grund 
des  Augenscheines, 
gehoren  aber  diese 
drei   A.tische    erst 
der  Zeit  Paschals  I 
an ,     welcher    821 
die   Reliquien   der 
hi.  Caeoilia  aus  den 
Katakomben  dahin 
transferirte.    Ohne 
Zweifel    war    ibre 
Form,  wenn  auch 
einfach,  doch  nicht 
aussergewohnlich, 
wie     ein     anderes 
Exemplar  zeigt,  das 
in  der  Gegend  von 
Auriol  aufgef  imden 
wurde  und  aus  dem 
5.  Jahrh.  stammen 
soil.     Die    ausgehohlte   Mensa   ist   an   der 
Vorderkante  mit  dem  Monogramm   Christi 
geschmilckt,   an  welches  auf  beiden  Seiten 
je  sechs  Vogel  (Christus  in  Mitte  der  Apo- 
stel)   angereiht   sind.     Vgl.   Bargh   Notice 
sur  un  autel  chr^tien  antique  orne  de  bas- 
reliefs  et  d'inscriptions  latines,  Paris,  Benj. 
Duprat,  1861.     Daraus  abgebildet  bei  Mar- 
iigny   und    danach    bier   Fig.    24;    Schmid 
Christi.   A.    70.     Ein   Exemplar    mit   vier 
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Fig.  24.    Altar  am  Anriol  (Bonches-da-Bh^ne). 

Fussen  ist  in  S.  Giovanni  in  Fonte  zu  Ra- 
venna auf  einem  Mosaikgemalde  dargestellt, 
welches  der  Mitte  des  5.  Jahrh.  angehoren 
soil;  ein  anderes  aus  dem  6.  Jahrh.  ist 
noch  am  Triumphbogen  zu  S.  Cosma  e  Da- 
miano  in  Rom  zu  sehen  (Piper  Christ!.  Bil- 
derkreis  Taf.  n.  11).  Ebcemplare  mit  funf 
Saulen  befinden  sich  noch  in  der  Krypta  der 
hi.  Martha  zu  Tarascon  und  im  Museum  zu 
Marseille  (Mariigny  1.  c).  [Zu  erwahnen  sind 
weiter :  der  A.  des  hi.  Eleucadius  in  S.  Apol- 
linare  in  Classe  zu  Ravenna,  mit  dem  Datum 
des  Erzb.  Valerius  807 ;  der  Bogen  von  der 
Hauptfront  ^es  A.s  von  Porto  aus  der  Zeit 
Leo's  III,  abgeb.  bei  de  Rossi  Bull.  1866, 
102;  das  achteckige  Tabemakel  fiber  dem 
Taufbecken  zu  Cividale  in  Friaul  (7.  Jahrh.) ; 
ein  unedirtes  Ciborium  im  Museum  zu  Pe- 
rugia (9.  bis  10.  Jahrh.?).  In  Rom  haben 
sich  keine  vollstandigftn  Exemplare  erhalten, 
die  mit  Sicherheit  vor  das  10.  Jahrh.  zu 
setzen  waren,  wol  aber  manche  noch  zu 
untersuchende  Fragmente,  von  denen  einige 
bis  zum  6.  oder  gar  5.  Jahrh.  hinauf  rei- 
chen  mogen;  vgl.  Bull.  1877,  39.     K.] 

6)  Stufen  waren  bei  christlichen  Alta- 
ren  schon  wfinschenswerth,  wenn  das  Opfer 
nur  in  Privathausem  gefeiert  wurde,  noch 
mehr  aber  in  den  grosseren  Raumen  der 
Basilika.  Auf  eine  erhohte  Stellung  des  A.s 
deutet  Tertullion  (de  orat.  10),  wenn  er 
die  Christen  ermahnt,  ,nicht  eher  zum  A.e 
Gottes  hinaufzusteigen,  als  bis  die  Aussoh- 
nung  mit  dem  Bruder  erfolgt  sei'.  Aus 
dieser  Bemerkung  erkennen  wir  zwar  nicht 
genugsam,  ob  der  A.  im  3.  Jahrh.  schon 
besondere  Stufen  hatte,  oder  ob  nur  der 
Chor  erhoht  war;  gleichwol  ftihren  wir  die- 
selbe  an,  weil  uns  keine  altere  Angabe  be- 
kannt  ist  und  weil  es  gewagt  erscheint, 
aus  dem  Namen  altare  (alta  ara)  allein  auf 
eine  Ueberhohung  durch  Stufen  zu  schliessen. 
Dass  eine  solche  Ueberhohung  indess  schon 
in  altester  Zeit  fiblich  war,  zeigt  das  Bei- 
spiel  der  Papstkapelle  zu  Rom,  sowie  die 
Nachricht,  dass  Kaiser  Justinian  ca.  537 
rings  um  den  A.  der  Sophienkirche  zu  Con- 
stantinopel  eine  ,ganz  goldene  Stufe^  an- 
bringen  Hess  (Goar.  Euchol.  10). 

7)  M  a  t  e  r  i  e.  Erst  allmalig  im  Verlaufe 
der  Jahrhunderte  stellte  sich  die  kirchliche 
Praxis  fest,  nur  Stein  zu  Altaren  zu  ver- 


wenden;  hatten  ja  Christus  selbst  und  der 
hi.  Petrus,  wie  die  Tradition  berichtet,  auf 
holzernen Tischen  das  Abendmahl gefeiert. 
Optatus  von  Mileie  (de  schism.  Don.  VI  1) 
erzahlt  von  den  Donatisten,  sie  hatten  mit 
A.trunmiem  Wasser  gewarmt,  und  stellt  die 
Frage :  ,wer  von  den  Glaubigen  weiss  nicht, 
dass  bei  der  Feier  der  Mysterien  das  H  o  1  z 
selbst  mit  Leinwand  bedeckt  wird?*"  Dass 
in  spaterer  Zeit  noch  die  namliche  Praxis 
bestand,  bezeugt  der  hi.  Augusiin.  (c.  Cresc. 
in  43)  durch  die  Erzahlung,  Bischof  Ma- 
ximinianus  sei  von  den  Circumcellionen  mit 
Holzstucken  des  A.s  geschlagen  worden. 
Auch  im  Morgenlande  gab  es  holzeme 
Altare;  denn  nach  dem  Zeugnisse  des  hi. 
Athanasius  (ad  solit.  vit.  agentes)  warfen 
Arianer  ,einen  holzernen  Tisch*  auf  die  Gasse 
und  verbrannten  ihn. 

Unschwer  ist  der  Beweis  zu  erbringen, 
dass  im  Abend-  und  Morgenlande  auch 
Stein  zu  Altaren  verwendet  worden  sei. 
Wol  muss  dahin  gestellt  bleiben,  ob  schon 
Papst  Evaristus  (c.  112),  wie  Bartolini  zu 
beweisen  versucht,  oder  nur  Papst  Silvester 
steineme  Altare  vorgeschrieben  habe ;  allein 
abgesehen  von  der  jfidischen  und  heidni- 
schen  Tradition  bestatigen  schon  die  Arco- 
solien  der  Katakomben  die  Verwendung  des 
Steines  zu  Altaren.  Andere  Zeugnisse  sind 
zu  finden  in  einer  dem  hi.  Augustin  unter- 
schobenen  Kirchweihrede  (Serm.  230  ed. 
Antw.  V  268  append.)  und  in  den  Gedich- 
ten  des  Paulinus  (Ep.  32)  und  Pf-udentius 
(Peristeph.  IX  100).  Verschiedene  Grunde, 
wie  die  Dauerhaftigkeit  des  Stoffes  und  die 
Recondition  von  Reliquien,  trugen  dazu  bei, 
dass  allmalig  der  St«in  als  einzig  erlaubtes 
Material  zu  Altaren  erklart  wurde.  Dieses 
geschah  zuerst  auf  der  Synode  zu  Epaon 
im  J.  517.  Die  Praxis  des  Orients  war 
die  gleiche,  wie  aus  der  Legende  des  h. 
Parthenius,  Bischofs  von  Lampsacus  (Surius 
7.  Febr.)  und  aus  den  Schriften  des  hi.  Chry- 
sostomus  (Hom.  20  in  II  Kor.)  und  Gregors 
von  Nyssa  (de  baptismo  Christi)  zu  ersehen 
ist.  Dass  auch  einzelne  Altare  von  friihe- 
ster  Zeit  an  aus  edlen  Me  tall  en  be- 
standen  oder  wenigstens  mit  Gold-  und  Sil- 
berplatten  bekleidet  waren,  darf  nicht  be- 
zweifelt  werden ;  denn  schon  bei  den  Heiden 
gab  es  Altare  aus  Silber  {Curt,  Ruf,  III  3, 
n.  7)  und  bei  den  Juden  war  der  Raucher- 
A.  ganz  aus  Cedemholz  und  mit  Gold  iiber- 
zogen  (II  Chron.  15,  8). 

8)  Schranken.  D^  heidnische  und  jQ- 
dische  A.  hatte  seine  Schranken ;  der  christ- 
liche  war  nicht  weniger  ehrwGrdig  und 
durfte  desshalb  derselben  nicht  entbehren. 
Ein  monumentales  Zeugniss  giebt  die  Papst- 
krypta,  ein  schriftliches  Eusebius  (H.  e. 
X  4).  Er  berichtet  namlich,  Bischof  Pau- 
linus (314)   habe  den  A.  in  der  Kirche  zu 
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Tyrus  mit  wunderbar  geschnitzten,  holzer- 
nen  Schranken  umgeben.  Auch  beim  hi. 
Chrysostomus  (Horn  18  in  II  Kor.),  Gregm' 
von  Nazianz  (Or.  42  n.  26)  und  bei  Syne- 
sius  (431),  Bischof  von  Kyrene,  finden  wir 
Andeutungen  von  diesen  Schranken,  dess- 
gleichen  in  einem  Edicte  der  Kaiser  Theo- 
dosius  und  Valentinian  (Hardouin  H  66). 
Zur  Bezeichnung  dienten  die  Ausdriicke 
6oxTta,  TrcpiBoXot,  xt-ptXiSec,  xoxXot,  fipocpaxTot, 
xorpceAXot,  spxoc.  A\ich  im  Abendlande 
waren  A.schranken  ublich  nach  den  An- 
gaben  des  hi.  Augustinus  (Civ.  Dei  XXII 
8),  Sozom,  Hist.  eccl.  VII  25  und  Gregar. 
Tur,  de  glor.  mart.  I  28.  [Die  Cancelli 
schlossen  die  gesammte  Laienschaft  von  dem 
Bema  aus,  selbst  den  Kaiser  urspriinglich 
nicht  ausgenommen  (Emeh,  H.  e.  V  15; 
Theodoret,  I  7).  Bald  genug  jedoch  wurde, 
wenigstens  im  ganzen  Orient,  letzterm  auch 
ein  Ehrenplatz  innerhalb  der  Cancelli  ein- 
geraumt,  was  jedoch  noch  Ambrosius  dem 
K.  Theodosius  verweigerte,  und  was  dieser 
dann  selbst  in  CP.  nicht  in  Anspruch  nahm 
(Sozom.  VII  24).  Gregor  von  Nazianz  be- 
klagt  die  Abnahme  der  alten  Strenge  in 
dieser  Hinsicht  (Carmen  ad  Episcopos). 

[Die  Cancelli  waren  theils  aus  Holz,  wie 
in  Tyrus  (Euseb,  H.  e.  X  4),  theils  aus 
durchbrochenem  Marmor,  wie  diejenigen  in 
S.  Clemente,  welche  vielleicht  noch  aus  der 
alten  B.  herruhren  und  daher  die  altesten 
ihrer  Art  sein  mogen  (de  Rossi  Bull.  1870, 
137),  wenn  man  die  in  den  Ruinen  von  S. 
Stefano  in  Via  Latina  etwa  ausnimmt  (Abb. 
derselben  bei  Wesbitt  Archaeologia  1866, 
203).     K.] 

9)  Reliquien.  Die  Stelle  Apoc.  6,  9 
legt  die  Vermuthung  nahe,  dass  die  Graber 
der  Martyrer  schon  im  ersten  Jahrh.  zu 
Aitaren  verwendet  wurden,  sei  es,  dass  die 
Reliquien  bei  sargahnlichen  Aitaren  im 
Stipes  selbst,  oder  bei  offener  Tischform 
auf  irgend  eine  Weise  unter  der  Mensa 
ruhten.  Auf  diese  Thatsache  deuten  auch 
die  Martyreracten  (c.  18)  des  hi.  Polycarp 
(169),  des  hi.  Fructuosus  (253)  und  des  hi. 
Symphorian  um  273  (Greg,  Tur.  Mir.  I  52) ; 
dessgleichen  reden  Cyprian  adv.  Gnost.  12 
und  TertulUan  de  anim.  9  von  Seelen,  welche 
,unter  (sub)  dem  A.e'  eine  sanfte  Ruhestatte 
gefunden  haben.  In  Anbetracht  dieser  Zeug^ 
nisse  ist  es  nicht  unwahrscheinlich ,  dass 
auch  Papst  Felix  I  um  270,  wie  Anastasitis 
berichtet,  die  Vorschrift  gegeben  habe,  das 
heilige  Messopfer  ,tiber  den  Grab  em  der 
Martyrer'  zu  feiern.  Den  monumentalen 
Commentar  zu  diesen  Stellen  bilden  die 
Arcosolien  der  Katakomben,  welche  vom 
2.  Jahrh.  an  zu  AJtaren  verwendet  wurden. 

Auch  in  nachconstantinischer  Zeit 
wurden  die  Reliquien  unter  dem  A.  beige- 
setzt  und  zwar  in  besonderen  Krypten,  z.  B. 


in  S.  Peter  (Waal  a.  a.  O.  75—85),  S. 
Paul  zu  Rom,  in  S.  Felix  zu  Nola,  S.  Apol- 
linare  in  Classe  zu  Ravenna  u.  s.  f.,  oder, 
wenn  die  Krypta  fehl^,  unter  dem  Estrich 
des  A.es.  Einen  augensdtehilichen  Beweis 
hieftir  liefert  die  Kirche  S.  Ambrogio  zu 
Mailand;  denn,  als  im  J.  1864  der  Boden 
unter  dem  Ciboriums-A.  ausgegraben  wurde, 
erschien  unter  Mauerwerk  ein  Porphyrsarg 
mit  den  Leibem  der  hhl.  Ambrosius,  Gerva- 
sius  und  Protasius,  welche  Bischof  Angil- 
bert  n  835  daselbst  beigesetzt  hatte,  und 
bei  weiterm  Vordringen  fand  man  auf  der 
Evangelienseite  das  leere  Grab,  in  welchem 
389  der  hi.  Ambrosius  die  Leiber  der  hhl. 
Gervasius  und  Protasius  hinterlegt  hatte, 
und  auf  der  Epistelseite  stiess  man  auf  ein 
zweites  nunmehr  leeres  Grab,  welches  dem 
hi.  Ambrosius  von  397—835  zur  Ruhestatte 
gedient  hatte  (Litter,  apost.  Qui  attingit, 
7.  Dec.  1873).  Die  Recondition  der  Reli- 
quien im  Innern  des  A.es  selbst  erwahnt 
eine  Schrift  (Pseudo- Cyprian)  de  laude  mart, 
und  unzweideutig  das  fiinfte  Concil  von  Car- 
thago (401)  durch  die  Vorschrift,  alle  Al- 
tare  niederzureissen ,  welche  auf  offenem 
Felde  errichtet  waren  und  keine  Reliquien 
(in  quibus)  von  Martyrem  enthielten.  Hatte 
der  A.  die  Sargform,  so  lag  die  Recon- 
dition der  Reliquien  unter  der  Mensa  ganz 
nahe,  und  selbst  bei  tischahnlichen  Aitaren 
empfahl  sie  sich,  wenn  der  Leib  des  Mar- 
tyrers  in  einem  Sarge  eingeschlossen  war 
oder  wenn  die  Reliquien  so  klein  waren, 
dass  sie  gar  in  einer  Saule  der  Mensa  Platz 
fanden.  Die  erste  unzweideutige  Nachricht 
iiber  die  Exposition  von  ReUquien  auf  dem 
A.e  finden  wir  erst  bei  Gregor  von  Tours 
Mirac.  II  34. 

Das  Grab  hi.  Martyrer  wurde  zum  A. 
verwendet,  einerseits  weil  zur  Feier  des  hi. 
Messopfers  keine  heiligere  Statte  zu  finden 
war,  andererseits  weil  die  Reliquien  selbst 
auf  keine  bessere  Weise  geehrt  werden 
konnten.  Nach  Apoc.  6,  10  rufen  die  See- 
len der  Dahingeschiedenen  unter  dem  A.e 
um  Rache,  nach  Orig,  Hom.  X  2  in  Num. 
bitten  sie  f tir  uns ;  nach  den  Martyreracten 
des  hi.  Polycarp  (c.  18)  und  ahnhch  nach 
August  in,  c.  Faust.  XX  21  geschah  es  ,zum 
Andenken  an  die,  welche  bereits  den  Hel- 
dentod  bestanden  und  zur  Uebung  und  Vor- 
bereitung  fiir  die,  welche  ihm  entgegen 
gehen'. 

Die  unter  oder  im  A.  niedergelegten  Re- 
liquien waren  indess  nicht  immer  Gebeine 
von  Martyrem,  sondem,  wie  die  Legende 
des  Bischofs  Martinus  (Gregor  Tur,  Hist. 
Franc.  VII  31)  zeigt,  seit  ca.  400  auch 
Leiber  hi.  Bekenner;  bisweilen  musste 
man  sich  mit  Tiichern  (brandea)  begniigen, 
welche  von  hi.  Leibem  beriihrt  worden 
waren,    oder  gar  mit  antiken  Ueberresten, 
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"welche  als  Siegestrophaen  fiber  das  Heiden- 
thum  der  Mensa  zur  Stutze  dienten,  z.  B. 
romischen  Grenz-Volivsteinen,  BruchstUcken 
von  Gotzenaltaren  h*  s.  f.  Diese  Praxis 
darf  nicht  befremden;  denn  weder  das  Sa- 
cramentarium  Gelasianum  und  Gregorianum 
in  scinen  alteren  Bestandtheilen ,  noch  der 
alteste  romische  Ordo  in  seiner  urspriing- 
lichen  Gestalt  erwahnen  die  Recondition  von 
Reliquien   im  A.e  bei  dessen  Consecration. 

10)  R  i  c  h  t  u  n  g.  Der  heidnische  A.  war 
gegen  Osten,  der  jildische  gegen  Westen 
gerichtet.  Die  Christen  beteten  mit  Vor- 
liebe  gegen  Osten  und  gaben  daher  auch 
den  Kirchen,  wenn  keine  Hindemisse  vor- 
handen  waren,  diese  Richtung.  Der  Prie- 
ster  konnte  nun  in  orientirten  Kirchen 
am  A.e  eine  doppelte  Stellung  einnehmen, 
entweder  h  i  n  t  e  r  dem  A.e  gegen  das  Volk 
und  gegen  Westen,  oder  v  o  r  dem  A.e  ge- 
gen Osten.  Erstere  Anlage  ist  noch  in  den 
Katakomben  zu  sehen  am  Tisch-A.  (circa 
5.  Jahrh.)  der  Papstkapelle  (s.  Abb.),  sowie 
in  der  aus  dem  6.  Jahrh.  stammenden  Kirche 
zu  Parenzo;  auch  in  S.  Pietro  ad  vincula, 
S.  Sabina,  Agnese  fuori  le  mura,  S.  Maria 
in  Cosmedin  zu  Rom  war  die  Richtung 
ohne  Zweifel  die  namliche,  da  der  bischof- 
liche  Thron  in  diesen  Kirchen  noch  jetzt 
an  die  Wand  iier  Apsis  angelehnt  ist.  Doch 
scheint  die  Stellung  vor  dem  A.e  in  der 
Richtung  gegen  Osten  nicht  weniger  iiblich 
gewesen  zu  sein,  trotzdem  der  Priester  vom 
Volke  abgekehrt  stand,  weil  bei  dieser  Ein- 
richtung  Priester  und  Volk  gegen  Sonnen- 
aufgang  beten  konnten.  Schon  das  ur- j 
spriSngliche  Arcosolium  in  der  Papstkapelle 
(c.  3.  Jahr*h.)  hatte  diese  Richtung,  und  der  • 
erste  romische  Ordo  enthalt  die  Vorschrift : 
,der  Bischof  wendet  sich  gegen  das  Volk, 
indem  er  spricht:  Friede  sei  euch;  dann 
gegen  Osten  sich  drehend  spricht  er :  lasst 
uns  beten'  (Mabill,  Mus.  ital.  II  9).  War  die 
Kirche  gegen  Westen  gebaut,  so  stand 
der  Priester  dem  Volke  zugewendet  hinter 
dem  Altar  gegen  Osten,  z.  B.  in  S.  Peter, 
S.  Paul ,  S.  Johann  im  Lateran ,  Maria 
maggior^,  S.  Clemente,  S.  Cecilia,  Lorenzo 
fuori  le  mura  zu  Rom.  Die  namliche  Stel- 
lung gegen  das  Volk  beliebte  auch  in  jenen 
Basiliken,  welche  gar  nicht  in  der  hi.  Bau- 
linie  lagen,  wie  die  romischen  Kirchen  Gior- 
gio in  Velabro,  Cosma  e  Damiano  am  Fo- 
rum rom.  zeigen.    Vgl.  d.  Art.  Orientirung. 

11)  Zahl.  Ignatius  ad  Magnes.  7  und 
ad  Phil.  4  wamt  vor  Spaltung  und  redet 
wie  von  Einem  Jesus  Christus ,  so  von 
Einem  A.e,  weil  ,A.  gegen  A.*"  errichten 
mit  dem  Abfalle  vom  Glauben  gleichbedeu- 
tend  war  (Greg.  Naz.  Or.  26.  n.  18).  Aus 
diesen  Stellen,  welche  nur  den  A.  in  ab- 
stracto  bertihren,  folgt  demnach  keineswegs, 
dass   in  den  Kirchen  des  Orients   von  Ab- 


beginn  an  nur  Ein  A.  gestanden  sei.  Dass 
dieser  Schluss  Berechtigung  hat,  zeigt  Pau- 
linus  V071  Nola  durch  die  Mittheilung  (Ep. 
31  al.  11  ad  Sever.),  die  im  J.  335  in  Je- 
rusalem erbaute  Grabkirche  sei  ,reich  an 
goldenen  Altar  en'  gewesen.  Doch  gab  es 
auch  grossere  Basiliken  mit  nur  Einem  A., 
z.  B.  die  Kirche  in  Tyrus  (Etis.  H.  e.  X  4), 
die  Sophienkirche  zu  Constantinopel. 

Im  Abendlande  war  die  Praxis  die 
namliche.  Die  gemein^ame  Celebration  des 
Bischofs  mit  den  Priestern  und  die  Cele- 
bration mehrerer  Priester  mit  einander  er- 
klart  es,  warum  man  in  einzelnen  Kirchen 
sich  mit  Einem  A.  begniigen  konnte.  ,Wenn 
sie  (die  Donatisten)  mit  uns  Eins  sind,  was 
thun  dann  zwei  Altare  in  dieser  Kirche?' 
(Augusfin,  Tract.  Ill  in  ep.  s.  loan.).  Auf 
der  andern  Seite  erheischte  die  grosse  An- 
zahl  der  Martyrerleiber,  sowie  die  oftere 
Wiederholung  des  hi.  Opfers  die  Aufstel- 
lung  von  mehreren  Altaren  in  ein  und 
derselben  Kirche.  Schon  in  den  Katakomben 
standen  mehrere  Martyrergraber  in  demsel- 
ben  Cubiculum  und  wurden  um  so  gewisser 
zu  Opferstatten  benutzt,  als  die  Verehrung 
des  Martyrers  auf  keine  Weise  deutlicher 
ausgesprochen  werden  konnte.  Schon  von 
Constantin  d.  Gr.  wissen  wir  mit  Bestimmt- 
heit,  dass  er  in  der  Lateransbasilika  sieben 
Altare  aufstellen  liess  (Anastas.  in  vit.  Sil- 
vest.).  Ein  Jahrhundert  spater  errichtete 
Papst  Hilarius  (461)  sogar  im  Baptisterium 
derselben  Kirche  drei  Oratorien  und  versah 
jedes  derselben  mit  einem  A.  (AnasL  in 
vit.  Hilar.).  Noch  ein  spaterer  Papst,  Gre- 
gor  d.  Gr. ,  ubersandte  dem  Bischofe  von 
Saintes  Reliquien  der  hhl.  Petrus  und  Pau- 
lus,  Laurentius  und  Pancratius,  weil  er  ge- 
hort  habe,  dass  zu  Ehren  dieser  Heiligen 
eine  Basilika  erbaut  worden  sei  und  13  Al- 
tare darin  aufgestellt  wiirden  {Greg,  M.  Ep. 
VI.  n.  49).  Aus  einer  Verordnung  dessel- 
ben  Papstes  erfahren  wir  auch,  dass  in  S. 
Peter  zu  Rom  ausser  dem  Hoch-A.  noch 
ein  anderer  in  dem  Oratorium  fiber  dem 
Sarge  des  hi.  Petrus  stand  (Waal  Ruhestatte 
des  Ap.  Petrus  1871,  83,  85). 

12)  [Sog.  altaria  inscripta  oder  litterata 
kommen  ofter  vor.  Schon  oben  ist  der  A. 
Pulcheria's  erwahnt  worden,  auf  welchen 
sie  ihren  Namen  hatte  eingraben  lassen, 
damit  derselbe  Allen  sichtbar  sei  (Sozoni, 
IX  1).  Der  Bischof  Deusdedit  weihte  in 
Rodez  einen  A.^^jier  die  Aufschrift  trug: 
DEVSDEDIT  EPS  INDIGNVS  FIERI  IVS- 
SIT  HANC  ARAM  (Mai  Coll.  Vatic.  V  77). 
Die  vaticanische  Sammlung  Marini^s  liefert 
noch  andere  Beispiele,  wie  z.  B.  die  poe- 
tische  Inschrift  des  alten  altare  s.  Petri 
(Gruter  1163®).  Pilger  schrieben  haufig 
ihre  Namen  und  Gebete  auf  Altare  besuch- 
ter  Wallfahrtsorte ;   solche  Graffiti  weisen 
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die  Altare  zu  Auriol  (s.  o.)  und  zu  Minerve 
(H6rault)  auf ;  vgl.  Edm,  le  Blant  M6m.  sur 
Tautel  de  I'^glise  de  Minerve,  M6m.  de  la 
Soci^t6  des  antiq.  de  France  XXV,  Paris 
1860;  Inscr.  chr^t.  de  la  Gaule;  vgl.  unter 
Wallfahrten.     K.] 

13)  [Im  Liher  Pontif.  wird  haufig  der 
arcus  Oder  arcora  gedacht,  welche,  aus 
Silber  oder  Gold,  von  den  Papsten  an  Kir- 
chen  und  Kapellen  verschenkt  wurden.  Du- 
cange  erklart  den  Ausdruck  (s.  v.  arcus): 
pro  omamento  quodam  in  aedibus  sacris 
appendi  solito,  sic  forte  dicto  quod  arcus 
formam  haberet,  und  in  den  Zusatzen  zu 
dem  Glossar  werden  diese  arcus  den  coj'o- 
nae  quae  altaribus  ofierri  solent  gleichge- 
stellt,  wogegen  de  Rossi  Bull.  1877,  99 
diese  arcus  als  kostbar  geschmuckte  Ueber- 
dachungen  der  A.-Ciborien,  der  gewolbten 
fenestella  confessionis  unter  dem  A.  und 
etwa  auch  der  archi  laterali  in  den  Hallen 
oder  Schiifen  der  Basiliken  erklart.  Damit 
seheint  auch  die  Beschreibung  des  kirch- 
lichen  Gerathes  in  der  kostbaren  Carta  Cor- 
nutiana  von  471  (Doni  Inscr.  ant.  505  f.) 
mit  ihren  coronae,  ihren  vela  fur  die  arcora^ 
wie  auch  die  Aeusserung  des  Lib.  Pontif. 
in  Hilaro  §  3  zu  stimmen:  in  oratorio  s. 
crucis  supra  confessionem  fecit  arcum  au- 
reum  pens,  libros  IV  quern  portant  colum- 
nae  onychinae ;  ebenso  heisst  es  ib.  in  Sym- 
macho  §  6:  confessionem  cum  arcu  argen- 
teo ,  und  in  Gregorio  III  §  8 :  ciborium  de 
argento  seu  arcus  quinque  pensantes  in 
unum  libros  OCX.  Ein  derartiges  Denkmal 
ist  kurzlich  inMegroun  in  -^Igier  (50  km 
siidl.  von  Tabessa)  zu  Tage  getreten;  ein 
prachtvoller ,  aus  Einem  Stein  gearbeiteter 
Bogen,  dessen  Front,  reich  geziert,  mit  dem 


Monogramm 


t. 


versehen  ist   und  die  In- 


schrift  tragt:  MEMORIA  DOMNI  PETRI 
ETPAVLI,  8.  d.  Abbildung  de  Rossi  Bull. 
1877,  tav.  Vni,  dazu  97  ff.     K.] 

14)  Wei  he.  Cardinal  Bona  Rerum  lit. 
I  20,  §  3  spricht  die  Ansicht  aus,  die  A.- 
Consecration  sei  apostolischen  Ursprungs. 
Wol  ist  es  wahrscheinlich,  weil  die  Weihe 
der  Altare  auch  bei  den  Heiden  und  Juden 
bekannt  war;  ein  sicheres  Zeugniss  liegt 
jedoch  nicht  vor.  AJs  erstes  Beispiel  einer 
Kirchweihe,  welche  ohne  Consecration  des 
A.es  kaum  gedacht  werden  kann,  berichtet 
Sozom.  Hist.  eccl.  11  26  die  Weihe  der  von 
Constantin  um  330  erbauten  Grabkirche  zu 
Jerusalem.  Ein  anderes  unzweideutiges  Zeug- 
niss fur  die  Praxis  des  Orients  giebt  Greg, 
Ngss,  de  bapt.  Christi  durch  die  Bemer- 
kung,  der  A.  sei  von  Natur  aus  gewohn- 
licher  Stein,  ,wenn  er  aber  fiir  den  Dienst 
Gottes  geheiligt  worden  sei  und  den  Segen 
empfangen  habe',  so  sei  er  ein  hi.  Tisch. 


Wenn  wir  von  zweifelhaften  Decreten 
der  Papste  Evarist  und  Silvester,  von  un- 
echten  Reden  des  hi.  Cyprian  und  Augu- 
stinus  absehen,  so  haben  wir  als  alteste 
Zeugnisse  fiir  die  Consecration  der  Kirchen 
beziehungsweise  der  Altare  aus  dem  Abend- 
lande  eine  Inschrift  des  Papstes  Damasus 
(Annst.  Vit.  rom.  Pont.  ed.  Rom.  1718,  in 
praefat.  n.  35),  sowie  Briefe  des  hi.  Ambro- 
sins  (1.  X  85),  Faulinus  von  Nola  (XI  ad 
Sever.)  und  Gregors  d.  Or.  (1.  VI  49). 
Diese  Zeugnisse  werden  bestatigt  durch  Ka- 
nonen  der  Synode  von  Agde  (506  c.  14), 
Epaon  (517  c.  26)  und  Orleans  (538  c.  15). 

15)  Tragaltare.  Das  tagliche  Bedurf- 
niss  und  die  Furcht  vor  Verfolgungen  brachte 
mit  sich,  dass  neben  den  unbeweglichen 
(fixen)  Altaren  auch  sog.  Tragaltare  (anti- 
mensia,  portdtilia,  gestatoria ,  ifineraria, 
mobUia  J  ad  viam)  im  Gebrauche  waren. 
Von  den  jetzt  bestehenden  liturgischen  Vor- 
schriften  aus  beurtheilt  war  schon  der  A. 
Christi  und  ohne  Zweifel  auch  der  A.  der 
Apostel  ein  Trag-A.  Dass  solche  Altare 
im  Morgenlande  auch  in  spateren  Jahrhun- 
derten  noch  bekannt  waren,  zeigt  der  hi.  Lu- 
cian  (c.  312),  welcher  nach  Philostorg,  Hist. 
eccl.  II  13  auf  seiner  eigenen  Brust  cele- 
brirte,  weil  .tyrannische  Gewalt  ihm  weder 
Kirche  noch  A.  einraumte\  Auch  vom 
hi.  Paulus  (350),  Patriarchen  von  Constanti- 
nopel,  berichtet  die  Legende,  er  habe  ,in 
seinem  Hause  die  Liturgie  gefeiert*"  (Meno- 
log.  Graecor.  6.  Nov.),  und  die  Trullanische 
Synode  (681  c.  31)  gestattet  den  Klerikem 
mit  Erlaubniss  des  Bischofs  die  Celebration 
in  Privatoratorien. 

Wenn  wir  von  den  Katakomben  absehen, 
so  finden  wir  die  erste  Andeutung  fiir  den 
Gebrauch  von  Tragaltaren  im  A  bend- 
Ian  de  in  der  Erzahlung  des  Sozomenus 
I  (Hist.  eccl.  I  8) ,  Kaiser  Constantin  habe 
auf  seinen  Feldzugen,  damit  die  Soldaten 
der  Feier  ,der  Geheimnisse^  beiwohnen  konn- 
ten,  ein  Zelt  mitfiihren  lassen.  Die  mit- 
folgenden  Priester  und  Diakonen  batten  zu 
dieser  Feier  nicht  weniger  einen  A.  noth- 
wendig,  als  der  hi.  Ambrosius,  wenn  er  in 
Privatwohnungen  celebrirte  (Vita  per  Pau- 
lin.  consecr.).  Falle  dieser  Art  waren  nicht 
vereinzelt ;  im  Gegentheil  gestattete  Felix  IV 
(526)  die  Feier  der  hi.  Messe  ausserhalb 
der  Kirche,  wofern  sie  ,auf  gottgeweihten 
und  von  Bischofen  gesalbten'  Tischen  statt- 
finde.  ,Den  A.  und  seine  Gefiisse  zu  tragen' 
war  Aufgabe  der  Kleriker  und  in  deren  Er- 
mangelung  die  Pflicht  der  Diakonen  {Au- 
gustin,  Quaest.  ex  a.  et  n.  test.  101). 

[Uebrigens  hat  sich  aus  den  sechs  ersten 
Jahrhunderten  kein  authentisches  Exemplar 
eines  Trag-A.  erhalten ;  denn  das  angebliche 
altare  portatile  des  hi.  Gregor  v.  Nazianz 
in  S.  Maria  in  Campidelli  zu  Rom  ist  schwer- 
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lich  echt.  Die  bisher  bekannten  Tragaltare 
gehoren  sammtlich  dem  MA.  an;  als  die 
altesten  diirften  der  S.  Cuthbert-A.  in 
der  Kathedrale  von  Durham  (um  687 ;  Ab- 
bildung  bei  Smith  Diet.  I  69)  und  der  mit 
viel  spateren  Inschriften  und  Decorationen 
geschmiickte  S.  Willibrord-A.  in  der 
Liebfrauenkirche  zu  Trier  sein.  Vgl.  Kaiser 
Diss.  hist.  crit.  de  altaribus  portatilibus,  Jen. 
1695 ;  Darcel  Les  autels  portatifs,  in  Didron 
Ann.  arch^ol.  XVI  77-89,  eb.  IV  289; 
Aui^m  Weerth  Kunstdenkm.  I,  2,  51.  K.] 
[Litteratur.  Treiher  de  situ  Altarium 
versus  Orientem,  Jen.  1668;  Thiers  J,  Sur 
les  principaux  autels,  la  cloture  du  choeur 
et  les  jubes  des  ^glises,  Par.  1688;  Fabri- 
cius  de  aris  vett.  christ.  Helmst.  1698 ;  Voigt 
G.  Thysiasteriologia ,  Hamb.  1709;  Schon- 
land  Hist.  Nachr.  v.  Altaren,  Lpz.  1716; 
GatticMs  J.  de  oratoriis  domest.  et  de  usu 
altaris  portat.  Rom  1746;  Geret  J,  G,  de 
vett.  Christ,  altaribus,  Anspach  1755;  Heide- 
loff  Der  christl.  A.,  Nurnb.  1838;  Laih  Fr, 
und  Schwarz  Studien  uber  die  Gesch.  des 
christl.  A.S,  Stuttg.  1857;  Schmid  Dr.  A, 
Der  christl.  A.  und  sein  Schmuck,  mit  72 
Illustr.,  Regensb.  1871;  Wesbitt  in  Archaeo- 
logia  1866;  Cahier  Nouv.  Melanges  d'ar- 
ch^ologie  etc.,  Paris  1875.J       a.  schmid. 

ALTXRE^  heidnische,  in  christliche  ver- 
wandelt.  Die  Tradition  lasst  den  angeblich 
von  Petrus  nach  Gallien  entsandten  hi.  Mar- 
tialis  einen  Brief  an  die  Christen  von  Bor- 
deaux schreiben,  mit  der  Aufforderung,  bei 
der  Zerstorung  so  vieler  A.  einen  zu  scho- 
nen,  welcher  die  Aufschrift  DEO  IGNOTO 
trage  {Baron,  zum  J.  34,  n.  90);  nach 
Spondanus  wurde  dieser  Altar  noch  in  S. 
Severin  in  Bordeaux  aufbewahrt.  Der  hi. 
Petrus  selbst  soil  bei  seiner  Ankunft  in 
Neapel  das  hi.  Opfer  auf  einem  Altar  des 
Apollo  dargebracht  haben,  der  seither  in 
der  Kirche  S.  Pietro  ad  aram  sich  erhalten 
habe:  aram  non  procul  ab  urbe  moeniis, 
ubi  sacrificia  idolis  immolari  consueverant, 
in  qua  apostolus  primum  sacrum  fecerat 
dedicavit  (Vit.  s.  Aspreni  bei  Ughelli  VI); 
vgl.  Galante  Guida  sacra  della  cittk  di  Na- 
poli.  Nap.  1873,  p.  276.  Die  Kritik  kann 
diese  Ueberlieferungen ,  namentlich  die  er- 
stere,  nicht  verwerthen;  dagegen  steht  die 
Thatsache  der  Verwendung  heidnischer  A. 
zu  christlichen  Cultzwecken  durch  zahlreiche 
Beispiele  aus  romischen  Kirchen  ausser  Zwei- 
fel,  welche  Marangoni  delle  cose  gentil.  etc. 
170 — 178  gesammelt  hat.  Derartige  A.  gab 
es  in  den  Kirchen  S.  Teodoro  am  Palatin, 
in  S.  Michele  beira  Vatican  (ara  der  Cy- 
bele,  Smets  Inscr.  Lugd.  Bat.  1588,  fol.  19); 
in  S.  Maria  in  Araceli  (eb.  f.  31);  in  S. 
Nicole  de'  Cesarini  (S.  Nicolo  delle  Calcare, 
Cybele- Altar,  nach  Boisard  und  Smets  f.  19) ; 


in  S.  Lucia  in  Selce  (vgl.  Gruter  28^);  in 
S.  Valentino  presso  il  Foro  Piscario  (eb. 
f.  17);  in  S.  Benedetto  in  Trastevere  (eb. 
f.  18);  in  S.  Maria  in  Trastevere  (eb.  18); 
in  einem  Pilaster  des  Porticus  von  S.  Ce- 
cilia (eb.  20*);  in  der  ehemaUgen  Kirche 
S.  Maria  Traspontina  sotto  il  Castello  (jetzt 
zerstort;  Mazzocchi  und  Gruter  21**);  in 
der  Capella  della  sacra  Mensa  in  der  Basil. 
Lateran.  (Hercules-Altar,  Gruter  24);  in 
S.  Cosimato  in  Trastevere  (Mercur-Altar, 
eb.  25);  in  der  Kirche  von  Ponte  Corvo 
(Weihwasserbecken,  Gruter  31);  in  S.  Ma- 
ria in  Portico,  jetzt  S.  Galla  (eb.  38);  in 
S.  Joh.  im  Lateran  (Aesculap-Altar,  eb.  n.*); 
in  S.  Giorgio  in  Velabro  (eb.  49);  in  der 
Kirche  S.  Maria  in  Monticelli  (Altar  des 
Sol,  eb.  86) ;  in  S.  Sebastiano  fuori  le  Mora 
(Ceres- Altar) ;  in  S.  Quirico  e  GiuUtta  a 
Torre  de  Conti  (eb.  103");  in  S.  CeciUa  in 
Trastevere  (Altar  des  lupiter  Ammon,  eb. 
147");  in  S.  Maria  in  Trastevere  (Altar 
des  Liber,  eb.  220,  Smets  30);  in  S.  Ales- 
sio  suir  Aventino  (Jupiter-Altar,  Mazzocchi 
15);  in  S.  Tommaso  in  Formis  (eb.  30); 
in  S.  Apostoli  (eb.,  zwei  A.);  in  S.  Salva- 
tore  de  Cacaberis  (eb.  118);  in  S.  Rufina 
(Hercules-Altar,  eb.  154);  in  SS.  Quaranta 
in  Trastevere  (eb.  158);  in  S.  Sebastiano 
(Cybele,  eb,  171,  s.  oben);  in  S.  Tommaso 
ner  borgo  della  Porta  Romana  (Marangoni 
177);  in  S.  Domenico  (eb.  177);  in  Terra- 
cina  (zwei  Altare,  Cotitatori  Hist,  di  Terra- 
cina  307,  324).  Ausserhalb  Italiens  erwahnt 
Apian,  Inscr.  399  eine  Ara,  die  als  Base 
eines  Crucifixes  in  St.  Veit  in  Kamthen 
beniitzt  wurde ;  weiter  wurden  solche  heid- 
nische A.  hn  Trier'schen  gefunden:  beim 
Abbruch  der  Abteikirche  St.  Martin  bei 
Trier  in  den  Fundamenten;  in  Messerich 
und  Berburg  als  Untergestell  des  Hoch- 
altars,  in  Ahrweiler  als  Taufstein.  Vgl. 
Schneemann  Jahresbericht  der  Gesellschaft 
fiir  nutzl.  Forschungen  zu  Trier  1863—64, 
Trier  1867,  S.  23,  Anm.  1.  In  der  Kirche 
zu  Avilje  in  Serbien  bildet  ein  heidnischer 
Altar  mit  dem  Bilde  des  Atys  die  Ruck- 
seite  des  Altars  (Mittheil.  d.  k.  k.  Central- 
Commission  zur  Erforschung  und  Erh.  d. 
Baudenkmale,  Wien  1855,  6).        kraus. 

ALTABSiULEN,  s.  Altar  Nr.  5. 

ALTARTCCHEB.  Die  cliristlichen  Altare 
wurden  wahrscheinlich  von  Anfang  an  mit 
Tuchern  (palla,  opertorium,  linteamen,  ve- 
lamen,  lirtpXrjji^,  otXoopY^c)  bedeck t,  einer- 
seits  weil  sie  ofters  gewohnliche  Tische  wa- 
ren  und  die  Tische,  wenigstens  bei  den 
Romem  (Martial,  Epigr.  XIV  138),  mit 
,zottigen  Leinwandtuchern'  liberkleidet  er- 
scheinen ,  andererseits  um  den  Altar  zu 
schmiicken  und  die  Fragmente,  welche  beira 
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,Brodbrechen'  abfielen,  leichter  sammeln  zu 
konnen.  Wol  fehlen  fiir  diese  Behaup- 
tung  sichere  Zeugnisse  aus  den  ersten  drei 
Jahrhunderten ,  wenn  wir  von  einem  un- 
echten  Briefe  dee  Papstes  Clemens  I  und 
einem  Decrete  Pius'  I  (142—157)  absehen; 
allein  im  4.  Jahrh.  spricht  Optatus  von 
Mileve  von  dem  Gebrauche  der  A.  als  einer 
allbekannten  Sitte,  indem  er  de  Schism. 
YI  1  schreibt :  ,wer  von  den  Glaubigen  weiss 
nicbt,  dass  bei  der  Feier  der  Geheimnisse 
das  Holz  selbst  mit  einem  Leinentuche  be- 
deckt  werde  ?'  Auf  Gnind  dieser  verbiirg- 
ten  Tbatsache  durfen  wir  nicht  daran  zwei- 
feln,  dass  schon  Papst  Silvester,  wie  Ana- 
stasius  berichtet,  sogar  beziiglich  des  Stoffes 
zu  den  A.n  eine  Verordnung  gegeben  babe. 
Femere  Andeutungen  ttber  Altarbekleidung 
erhalten  wir  aus  dem  Abendlande  von  Am- 
bro8.  de  virgin.  I,  von  Bischof  Victor  Vi- 
tetis.  de  persecut.  Afric.  1.  I,  in  der  Bene- 
dictinerregel  (529),  von  Gregor,  Tw\  Hist. 
Franc.  X  15,  und  einer  Synode  von  Cler- 
mont c.  7  (a.  535).  Zeugen  fiir  die  Praxis 
des  Morgenlandes  sind  der  hi.  Chryso- 
Btotntis  (Horn.  51.  n.  4  in  Matth.),  ein  Concil 
zu  Constantinopel  vom  J.  536  (act.  V)  und 
Paulus  Silmtiarius  Descript.  s.  Soph.  v.  342. 

In  der  eben  angefiihrten  Stelle  giebt  Op- 
tatus von  Mileve  klar  zu  erkennen ,  dass 
Leinwandzu A.n verwendet wurde.  Schon 
fruher  soil  Papst  Silvester  verboten  haben, 
auf  einem  seidenen  oder  gefarbten  Tuche 
das  Opfer  darzubringen.  Die  Leinwand  gait 
von  jeher  als  ein  Bud  der  Keuschheit,  ,weil 
sie  so  aus  der  Erde  stammt  und  aus  dem 
Boden  hervorgeht,  dass  sie  ohne  alle  Bei- 
mischung  empfangen  ist^  {Orig,  in  Levit. 
Hom.  IV  6),  und  als  Symbol  ,der  geistigen 
Starke'  {Eucher.  Ltigdun.  Form.  min.  in 
spicil.  Solesm.  Ill  403).  Gleichwol  ist  es 
sehr  wahrscheinlich ,  dass  auch  A,  aus  an- 
derm  Stoff  gebraucht  wurden,  da  Chryso- 
stomm  (Hom.  51.  n.  4  in  Matth.)  von  ,gold- 
durchwirkten  Tilchem',  ein  Concil  von  Con- 
stantinopel (536)  von  ,Purpurbekleidung'  und 
Gregor  von  Tours  (Hist.  Franc.  X  16)  von 
einer  ,ganz  seidenen  Palla^  des  Altares  redet. 
Diese  Texte  konnten  moglicherweise  noch 
auf  ein  Antipendium  gedeutet  werden;  be- 
stimmt  spricht  aber  von  einem  purpurfarbenen 
Altartuch  Paulus  SUentiarius  in  Descr.  s.  So- 
phiae  v.  342:  ,breitet  iiber  des  Altars  Tisch 
nun  das  deckende  Tuch  aus,  schon  geiUrbt  in 
der  purpumen  BlQte   sidonischer  Muschel.* 

Wie  Stoff  und  Farbe  der  A.  erst  allmalig 
«ch  fixirte,  so  scheint  in  den  ersten  Jahr- 
hunderten  auch  die  Z  a  h  1  derselben  schwan- 
kend  gewesen  zu  sein;  denn  die  einen  der 
citirten  Stellen  reden  von  palla,  andere  von 
linteaminibus ;  das  Pius  I  unterschobene  De- 
cret,  welches  noch  vor  das  7.  Jahrh.  fallt, 
erwahnt  deren  vier.  a.  schmid. 


ALTERTHUMSKUNDE,    s.    Archaologie. 

ALTMia,  s.  Findelkinder. 

ALTMNI  =  daemones  bei  Tertull,  de 
idolol.  c.  11:  qua  constantia  exorcizabit 
(Christianus)  alumnos  suos  quibus  domum 
suam  allariam  praestat.  Vicecomes  de  ritib. 
bapt.  II  30,  p.  362  und  Bona  Rer.  lit.  I  25 
n.  17  haben  hier  irrthiimlich  alumni  = 
catechumeni  genommen.  kraus. 

AMA,  s.  Amula. 

AMBASIATOB  (ambasciator)  kommt  schon 
in  alterer  Zeit  einigemal  =  diroxputapioc 
(s.  d.  A.),  im  Sinne  eines  Abgesandten  vor. 
So  in  der  lat.  Uebersetzung  des  Cone.  Gen. 
V.  Act.  1  (Cone.  V  116*);  ferner  Cone. 
CP.  sub  Menna  Act.  4  (ed.  1698,  p.  696): 
Heraclius  Diaconus  Ambasiator  Euphraemii 
Patriarchae  Theopolitani.  Stephanus  Dia- 
conus et  Ambasiator  episcopi  Caesariensis. 
Im  MA.  wurde  der  t.  t.  haufig;  vgl.  Du- 
range  i.  v.  kraus. 

AMBITTS  ALTARI8  steht  wol  im  All- 
gemeinen  fiir  den  Chorraum,  in  der  alten 
Kirche  die  Apside.  An  einzelnen  Stellen 
hat  man  darunter  jedoch  eine  den  Altar 
umgebende,  abschliessende  Anlage  zu  ver- 
stehen:  so  bei  Anastasius  Lib.  Pont,  in 
Sergio  II,  wo  Sergius  II  (844 — 847)  einen 
grossem  A.  a.  anlegt.  Den  Schmuck  die- 
ses ambitus  schildert  Anastasius  in  den 
Worten:  ,pulchris  columnis  cum  marmori- 
bus  desuper  in  gyro  sculptis  splendide  deco- 
ra vit.'  Aehnlich  beschreibt  der  Patriarch 
Fortunatus  von  Grado  (9.  Jahrh.)  einen 
ambitus:  ,post  ipsum  autem  altare  ahum 
parietem  deauratum  et  deargentatum  suni- 
Uter  longitudine  pedum  XV  et  in  altitudine 
pedes  IV  et  super  ipso  pariete  arcus  vola- 
tiles  de  argento  et  super  ipsos  arcus  ima- 
gines de  auro  et  de  argento'  (Hazlitt  Hist, 
of  the  Rep.  of  Venice  I  App.).  Aus  den 
sechs  ersten  Jahrhunderten  hat  sich  schwer- 
lich  ein  Beispiel  derartiger  ambitus  erhal- 
ten; vielleicht  in  der  Kirche  zu  Djemla  in 
Algerien,  wo  Fergusson  eine  cella  zu  linden 

glaubt.  KRAUS. 

AMBVLANTES  clerici,  s.  Vacantivi. 

AMBQN  und  BHMA.  Etymologisch  be- 
zeichnen  diese  beiden  Ausdriicke  einen  her- 
vorstehenden  Raum,  indem  letzterer  von 
3ato,  ^ivu),  ersterer  entweder  gleichfalls  von 
dva^ao>,  oder,  wie  Walafried  Strabo  (de 
reb.  eccl.  c.  6)  meint,  von  ambire  herkommt, 
dem  jedenfalls  die  griechische  Wurzel  djAtpl, 
djiirt,  i\i.^\,  mithin  auch  der  Begriff  eines 
Umfangs,  eines  Zirkels  zu  Grunde  liegt. 
Bei  den  Classikern  diente  ?^fi.a  haufig  zur 
Bezeichnung   einer   gewohnlich    in   Gestalt 
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Afxpuiv  und  Bfjfjia. 


eines  Halbzirkels  herumlaufenden  Erhohung,  Tribunal  (cfr.  Tert,  Apol.  c.  39 ;  Cypr,  Ep. 
zur  Aufnahme  der  sella  curulis  bestimmt, '  39.  ed.  Hartel)  und  ^r^jjwt.  Wenn  der  56.  Ka- 
worauf  urspriinglich  bloss  der  tribunus  (da- '  non  der  Synode  von  Laodicea  {Hard,  I  79) 
her  das  lateinische  Wort  tribunal  =  J^^jjia),  bestimmt,  dass  die  Priester  vor  dem  Eintritt 
in  der  Folge  auch  jede  andere  obrigkeit-  des  Bischofs  nicht  selbst  eintreten  und  auf 
liche  Person  bei  oifentlichen  Amtsverrich-  [  dem  Bema  sich  niedersetzen  sollen ,  ausser 
tungen  sass  (cfr.  Suid,  Lex.  s.  h.  v.).  Die  |  wenn  dieser  krank  oder  verreist  ist,  so  kann 
christlichen  Gottesdienstlocale  enthielten  nun  |  unter  P^jU.a  eben  nichts  anderes  als  die  Apsis 
einen  gewissen  Raum,   fur  dessen  Bezeich- ,  verstanden  werden. 

nung  dieselben  Ausdriicke  geeignet  erschie- 1  Indess  wird  dieser  Ausdruck,  ahnlich  wie 
nen.  Nach  den  apostolischen  Constitutionen  ,  im  Lateinischen  Tribunal  (cfr.  ForcelL  Lex. 
(II  57)  war  namlich  der  Raum  im  Innern  s.  h.  v.),  fiir  erhohte  Satze  uberhaupt,  da- 
einer  Kirche  so  eingetheilt ,  dass  der  erste  her  auch  fiir  Rednerbiihne,  Kanzel  u.  s.  w. 
oder  oberste  Theil  den  Klerus  einschloss ;  gebraucht.  Um  sich  bei  den  von  Anfang  an 
in  der  Mitte  dieser  Abtheilung  stand  der  iiblichen  Lesungen  leichter  verstandlich  zu 
Thron  des  Bischofs,  zu  dessen  beiden  Sei-  machen,  musste  der  Lector  zu  den  Glaubi- 
ten  die  Priesterschaft  sass.  Ob  dieser  Theil  gen  eine  entsprechende  Stellung  einnehmen. 
etwas  hoher  lag,  das  wird  nicht  ausdruck- ,  Hieftir  hatte  man  schon  zur  Zeit  des  Hermas, 
lich  hinzugefiigt;  wir  schliessen  es  jedoch  also  (wenn  nicht  Ende  des  1.)  um  die  Mitte 
einerseits  aus  dem  dem  Bischof  eingeraum- 1  des  2.  Jahrh.,  eine  eigene  Kathedra,  welche 
ten  Thron,  sowie  aus  dem  Umstande,  dass  |  zum  Zwecke  der  Lesung  vorgeruckt,  nach 


in  der  Mitte   der- zweiten  Abtheilung,   die 
das  glaubige  Volk,  nach  Geschlechtern  ge- 
schieden,  einnahm,   selbst  fiir  den  Vorleser 
ein   erhoh- 
terPlatz  an- 
geordnet  er- 
scheint.    Wo 
moglich  noch 

genauern 

Aufschluss 

giebt  uns 
hieriiber  Ori- 
genes,  Ihm 
zufolge  (in 
lib.  Jud.  hom. 
3.n.  2;  cfr.  in 
lib.  Jes.  Nav. 
hom.  9.  n.  5 ; 
in  Matth.  t. 
15.n.26)sind 
die  im  Halb- 
kreis  sitzen- 
den  Priester, 
in  derenMitte 
der  Bischof 
auf  der  Ka- 
thedra seinen 
Platz  hat,  die 
Spiegel  fiir 
die  Glaubi- 
gen,  welcher 

Vergleich 
ohne  Zweifel 
eine  hohere 
Stellung  fur 
jene  voraus- 
setzt.  Diesen 
far  das  Pres- 
byterium  be- 
stimmten  Ort 
nannte  man 
nun  u.  a.  auch 


e                  A 

d                 h 

c 

Fig.  25.    Wandgemllde  der  8«cramenUkapelle  in  8.  Galliito. 


derselben  an  die'Ostwand  zuriickgetragen 
wurde  (Vis,  I.  cpp.  2,  4).  Es  war  eine  Art 
bewegliche  Kanzel,  von  der  bischoflichen  Ka- 
thedra u.  a. 
dadurch  ver- 
schieden,da8s 
sie  mit  einem 
weissen  wol- 
lenen  Tuch 
(1.  c),  wah- 
renddiesemit 
Leinwand 
geschmiickt 
und  zugleich 
mit  einem  aus 
Carbasus  ge- 
fertigten  Tu- 

che  iiber- 
spannt  war 
(rw.IILc.l; 
cfr.Ponf.Vit. 
s.  Cypr.  c.  16). 
Weil  ohne 
irgend  eine 
Vermischung 
der  Lein  aus 
der  Erde  ent- 
steht,  so  gait 
das  daraus 
gesponnene 
Zeug  als  ein 
Symbol  der 
Keuschheit 
(Ort^.inLev. 
hom.  4.  n.  6), 
durch  die  der 
Bischof  sich 
vorzugsweise 
auszeichnen 
muss.  Von 
jener  Kanzel 
aberbliebuns 
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auf  den  Wanden  der  Katakomben  in  der  sog.  I  Ambon  aus    gehalten   (s.   Aug.  D.   C.   D. 


Sacramentskapelle  ein  Bild  erhalten,  indem 
die  fiber  dem  Brunnen  sitzende  Gestalt,  die 
aus  einer  Pergamentrolle  liest,  kein  Anderer 
ist,  als  der  Lehrer  der  Chris tengemeinde 
(Fig.  52 e  bei  Kraus  R.  S.  2.  A.;  vgl.  den 
Art.  Eucharistie).  Die  erhohte  Stelliing,  die 
diese  Gestalt  hier  einnimmt,  entspricht  ganz 
genau  der  Vorrichtung,  auf  der  50  Jahre 
spater  der  hi.  Cyprian  den  Lector  sein  Amt 
voUziehen  liess.  Von  dem  Bekenner  Aure- 
lius,  den  Cyprian  zum  Lector  in  der  Kirche 
bestellte,  wird  gesagt,  derselbe  ,komme  von 
der  Mordbuhne  zur  Kanzel,  ad  pulpitum 
post  catastam  venire'  (Ep.  38;  cfr.  Ep.  39. 
c.  4),  eine  Zusammenstellung,  die  unzweifel- 
haft  auf  eine  fiir  den  Lector  eingerichtete 
Erhohung  hinweist.  Fast  um  dieselbe  Zeit 
kam  hiefur  der  Ausdruck  p^jjwt  in  Gebrauch. 
Gemass  der  von  der  Synode  zu  Antiochien 


XXII  22),  wahrend,  wie  gesagt,  friiher 
bloss  die  Lesungen  auf  einem  den  Glaubi- 
gen  naher  geriickten  Sitze  geschahen.  An- 
langend  die  Ursache  dieser  Aenderung,  so 
hangt  dieselbe  wahrscheinlich  mit  dem  Um- 
stande  zusammen,  dass  man  seit  Constantin 
d.  Gr.  prachtvolle  Basiliken  zu  bauen  an- 
fing,  in  denen  das  bisherige  pulpitum  oder 
P^jxa  Tuiv  (ivaTvoxjTcov  einen  feststehenden  und 
seiner  hohen  Bestimmung  entsprechenden 
wiirdevollen  Platz  erhielt.  Innerhalb  der 
Schranken,  die  das  Presbyterium  sammt  dem 
Altar  vom  Schiffe  abgrenzten,  wurde  nam- 
lich  aus  moglichst  kostbarem  Material  ein 
Gerust  aufgefiihrt,  haufig  gekront  mit  einer 
Balustrade,  die  wegen  ihrer  Form  den  Na- 
men  iropYoc  trug  (s.  Greg,  M.  Vit.  auct. 
Joann.  IV  69).  Dem  Papstbuch  zufolge  liess 
Constantin  d.  Gr.   in   der  fiber  dem  Grabe 


im  J.  269  erlassenen  Encyclika  (bei  Euseb,  \  des  hi.  Laurentius  erbauten  Basilika  einen 
H.    e.   VII  30)  hatte   Paul   von   Samosata :  gradus    ascensionis   et   descensionis   errich- 

ten,  desglei- 


sich  in  der 
Kirche  einen 
hohen  Thron 
und  eine  Red- 

nerbuhne 
Oiifta)  ma- 
chen  lassen. 
Der  Thron  ist 
dieKathedra^ 
und  da  von 
ihr  die  Red- 
nerbfihne  un- 
terschieden 
wird,  treffen 
wir  hier  ein 
Beispiel  von 
der  Abhal- 
tung  der  Pro- 
di^ des  Bischofs  auf  einem  von  der  Ka- 
thedra  verschiedenen  Platz.  Es  gait  dies 
damals  ffir  eine  auffallende  Neuerung,  was 
uns  zur  Annahme  berechtigt,  dass  in  den 
ersten  Jahrhunderten  die  Bischofe  das  Volk 
regelmassig  von  der  Kathedra  aus  unter- 
richteten. 

Mit  einer  hierin  im  4.  Jahrh.  eingetrete- 
nen  Aenderung  treffen  wir  zum  erstenmale 
2p.^(uv  als  Bezeichnung  ffir  die  Rednerbfihne. 
Wie  namlich  Socrates  (H.  e.  VI  5)  berichtet, 
pflegte  der  hi.  Chrysostomus,  um  besser  von 
Allen  verstanden  zu  werden,  xaOwlfelc  h:\ 
zoZ  aji^wvoc  seine  Predigten  zu  halten. 
"Aji^cov  ist  hier  vollig  identisch  mit  p^p-a, 
bei  Sozomenm  (H.  e.  IX  2)  genauer  be- 
stimmt  durch  den  Zusatz  xoiv  dvaYvoxjToiv,  der 
offenbar  beweist,  dass  man  mit  demselben 
Wort  P^jxa  auch  noch  etwas  anderes,  nam- 
lich, wie  wir  oben  gesehen,  das  Presby- 
terium fiberhaupt  bezeichnete  (cfr.  Sozont. 
VIII  5).    Wie  im  Orient,  so  wurden  gleich- 


Fig^.  26.    Ambon  am  S.  Lorenzo  faori  le  mora  bei  Rom. 


chen  eine  Ap- 
sis aus  por- 
phyrischem 
Marmor,oben 
mit  silbemen 
Platten  be- 
legt  und  un- 
ten  mit 
gleichfalls 
silbemen 
Schranken 
umgeben 
(Vit.  8.  Sil- 
vest. ;  die  bei- 
gefugte  Fi- 
gur  giebt  den 
jetzigen 
Ambon  aus  S.  Lorenzo  fuori  le  mura).  Dies 
war  der  Ambon,  der  als  vorzfiglicher  Theil 
der  Apsis,  selbst  absida,  auch  absida  gradata 
genannt  wurde  (s.  Aug.  Ep.  23.  al.  203  ad 
Maxim.  Migne  II  96),  weil  man  sie  durch 
Stufen  bestieg  und  zugleich  durch  die  Stu- 
fen  ffir  verschiedene  Zwecke  auch  verschie- 
dene  Absatze  erhielt,  auf  deren  oberstem 
stets  der  Bischof  predigte  (s.  Aug,  D.  C.  D. 
XXII  22;  PseudO'Fulg,  Hom.  X.  ap.  Migne 
p.  1.  LXV  869).  Die  fiblichen  Lesungen 
fanden  je  nach  der  Wfirde  des  Gegenstan- 
des  auf  einer  je  niedrigem  oder  hohem 
Stufe  statt,  auf  der  hochsten,  wie  Tliiers 
Diss,  sur  les  jub6s  168  erwiesen  hat,  stets 
diejenige  des  Evangeliums.  Auf  einer  dieser 
Stufen  war  es  wol,  wo  der  Katechumene 
in  Rom  das  Symbolum  hersagte  (s.  Aug. 
Confess.  VIII  2,  n.  5),  wahrend  in  Africa 
der  Ponitent  unmittelbar  vor  der -Apsis 
die  Handeauflegung  erhielt  (Hefele  CQt,  II 
55).     Ffihrten,  wie  in  S.  Stefano,  zwei  Stu- 


zeitig  auch  iiii  Occident  die  Predigten  vom  fengange  auf  den  Ambon,  so  diente  der  zur 
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Ameise  —  Amen. 


Linken  zum  Auf-,   der  andere  zum  Herab- 
steigen   (cfr.  Ducange  s.  h.  v.).     Bisweilen  ! 
schlossen  die  Schranken  (cancelli)  zwei  Kan- ' 
zeln  (ambones)  ein ,   wie   z.  B.   in   S.  Cle- 
mente  zu  Rom ;  in  diesem  Falle  wurde  auf 
der  zur  Rechten  die  Epistel,   auf  der  zur' 
Linken   das   Evangelium  gesungen.     Noch 
ist  zu  bemerken,  dass  die  Kanzeln  in  grosse- 1 
ren  Kirchen  wol  immer  mehr  in  das  Mittel- 
schifF  hinaus  vorgeriickt  wurden,  nicht  bloss  • 
um   das   Verstandniss   zu   erleichtern,  son- 
dem  auch  um  fur  die  zahlreichen  Sanger 
hinreichende   Platze   zu   gewinnen.     Schon  I 
der   15.  Kanon  der  Synode   von  Laodicea 
schrieb  vor,  dass  ausser  den  dazu  bestellten 
Psalmensangem,  die  den  Ambon  bestiegen 
und  aus  dem  Buche  sangen,  andere  in  der ' 
Kirche  nicht  singen  soHten   (Hard.  I  787).  i 
[Es  versteht  sich,  dass  in  den  reicheren  Kir- 
chen der  Ambon  kiinstlerisch  decorirt  war, 
was  bald  durch  Basreliefs,  bald  durch  Mo- 
saiken  geschah.     So  in  Ravenna ,   wo  zwei , 
Ambonen  Fische  und  andere  christliche  Sym- 
bole  zeigen  {De  Rossi  de  monum.  IX0TN  [ 
exhib.  p.  3).     Auch  der  oben  abgebildete 
Ambon  aus  S.  Lorenzo  zeigt  eine  figurirte  | 
Bordure   mit  Darstellungen ,    die    sich   auf, 
den  heidnischen  Opfercult  beziehen  und  die  I 
wol   einfach  hier  als  Ornament  verwendet 
sind.     K.]  PETERS. 

AMEISE.  Sie  wird  von  Mamachi  III  65* 
als  eines  der  Symbole  genannt,  welche  auf 
christlichen  Gemalden  und  Sculpturen  vor- 
kommen.  Dabei  wird  auf  BoldetH  386  ver- 
wiesen,  wo  aber  die  dritte  Inschrift,  wie 
schon  Miinter  Sinnbilder  I  27  anmerkt,  eher 
einen  Wurm  als  dies  Thier  zeigt.  Aringhi 
II  335  scheint  zwar  auch  die  A.  unter  die 
christlichen  Symbole  zu  zahlen  und  beruft 
sich  fur  die  Angemessenheit  dieses  Sinn- 
bildes,  namentlich  in  den  Coemeterien,  auf 
die  Sorgfalt,  mit  welcher  die  A.n  angeblich 
ihre  Todten  begraben ;  dafiir  weiss  er  ausser 
Plin.  N.  H.  XI  30  auch  Plutarch  und  Hie- 
ronymus  anzufiihren,  bezieht  sich  aber  auf 
keine  Abbildung.  Miinter  a.  a.  O.  hat  auf 
einige  geschnittene  Steine  bei  Ficoroni  Gem- 
mae antiq.  litteratae  aliaeque  rariores,  Rom. 
1758,  aufmerksam  gemacht,  welche  A.n  vor- 
stellen;  eine  derselben  bildet  er  Taf.  I  1 
ab:  sie  hat  neben  dem  Thier  die  Buchsta- 
ben  F  S,  vielleicht  Felicitas  und  Solus,  In- 
dessen  ist  ihm  selbst  der  christliche  Ursprung 
dieser  Steine  nicht  gewiss.  kraus. 

AMEN.  Unserer  gottesdienstlichen  Sprache, 
der  lateinischen ,  sind  mehrere  griechische 
(u.  a.  xupie  iXIr^aov)  und  hebraische  (z.  B. 
Alleluja,  Hosianna)  Worter  beigemischt,  weil, 
wie  ein  alterer  kirchlicher  Schriftsteller  sagt, 
durch  die  Predigt  der  Apostel  aus  den  neu- 
bekehrten  Juden,  Griechen  und  Romern  ein 


einziges  christliches  Volk  gebildet  worden 
ist;  war  ja  auch  in  Vorbedeutung  dessen 
die  Aufschrift  am  Kreuze  in  hebraischer, 
griechisoher  und  lateinischer  Sprache  ge- 
schrieben.  Vgl.  Augitstin,  de  doctr.  christ. 
IL  c.  111. 

Das  hebraische  1^8$  bedeutet  adverbialiter 
gewisslich,  sicherlich,  und  wird  vorzuglich 
als  Bekraftigung  an  Schlussspriichen  ein- 
mal  Oder  doppelt  gesetzt.  In  dieser  Be- 
deutung  kommt  es  sowohl  im  alten  Testa- 
mente,  als  auch,  und  zwar  sehr  oft  und 
emphatisch,  in  den  Reden  des  Herrn,  wie 
auch  in  den  Briefen  der  Apostel  vor  und 
^iirde  unubersetzt  wie  im  griechischen 
Texte,  so  in  der  lateinischen  Version  bei- 
behalten.  Von  da  iibertrug  es  sich  in  die 
liturgische  Sprache  der  Kirche  und  hat  dort 
seit  den  Tagen  der  Apostel  Biirgerrecht. 
Vgl.  Justin.  Apolog.  II;  TertuUian.  de 
spectac.  c.  25;  Hieron.  in  epist.  ad  Galat. 
praef. 

A.  hat  nach  Benedict  XIV  (de  fastis  Do- 
mini nostri  Jesu  Christi  I  n.  113)  eine  drei- 
fache,  eine  affirmative,  optative  und 
imperative  Bedeutung.  Vgl.  Amhrosim 
Enarrat.  in  Ps.  40. 

Wird  es  nach  einem  Glaubensbekennt- 
nisse,  Glaubenssatz  oder  Culthandlung  an- 
gewendet,  so  driickt  es  die  Zustimmung  des 
Sprechenden,  die  Versicherung  eeines  Glau- 
bens  aus.  Diesen  Sinn  hat  es  am  Schlusse 
des  apostolischen,  nicanischen,  athanasiani- 
schen  Glaubensbekenntnisses  (Augusiin.  de 
doctr.  christ.  II,  c.  Ill;  Amhros.  Enarrat. 
in  Ps.  40).  Desgleichen  sagte  der  Christ 
beim  Empfange  der  hi.  Eucharistie  als  Aus- 
druck  seines  Glaubens:  ,A.'.  Wenn  der 
Priester  den  Leib  des  Herrn  halt,  ,tu  dicis 
A.,  hoc  est,  verum  est\  so  erklart  es 
ausdriicklich  der  letztgenannte  Kirchenleh- 
rer  de  viduis  c.  14.  ,nimm  hin  den  Leib 
des  Herrn  und  sage:  A.  .  .  .  Nach  dem 
Genusse  des  Leibes  Christi  tritt  auch  zura 
Kelche  des  Blutes  .  .  .  indem  du  sprichst: 
A.^  So  Cyrill  von  Jerusalem  Catech,  my- 
stag.  V,  c.  16.  Aehnlich  in  den  abend- 
landiBchen  Liturgieen.  Nach  den  apostoli- 
schen Constitutionen  VIII,  c.  13  sprach  der 
die  Eucharistie  austheilende  Priester :  ,corpu8 
Christi!^  und  der  Diakon:  ,8angui8  Christi*, 
oder  ,calix  Christi^  oder  ,calix  salutis!' 
worauf  der  Communicant  antwortet«:  ,A.* 
Vgl.  Augusiin.  contr.  Faust.  XII,  c.  10; 
Hieron.  ad  Theophil.  XLII;  Leo  M.  Serm. 
de  ieiunio  XXXIX;  Fseiido- Amhros.  Ex- 
plan.  Symboli  ad  initiandos  c.  9 ;  Euseh.  H.  e. 
VI,  c.  43.  Die  Zustimmung  des  Commu- 
nicanten  durch  das  Wortchen  A.  blieb  auch, 
als  die  Austheilungsformel  langer  wurde: 
,corpus  Domini  nostri  Jesu  Christi  conservet 
animam  tuam.^  loann.  Diacon.  in  Vit.  Gre- 
gorii  M.  II. 
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Nach  einem  Gebete  oder  Wunsche,  dessen  | 
Erfullung  von  Gott  erfleht  wird,  hat  A.  eine 
optative  Bedeutung.  Schon  der  hi.  Paur 
I  us  deutet  darauf  hin  (I  Kor.  14,  15),  dasa 
zu  Zeiten  der  Apostel  am  Schlusse  des  Ge- 
betes  mit  A.  geantwortet  wurde.  Und  Cy- 
nil  von  Jerusalem  nennt  das  A.  am  Schlusse 
die  Besiegelung  der  Bitten  des  Vaterunsers 
(Catech.  mystagog.  V,  c.  16);  Hieronymus 
Epist.  ad  Marcell.  erklart  .es  fiir  gleichbe- 
deutend  mit  fiat.  Nach  dem  Gebete  zu 
Anfang  der  hi.  Messe,  das  wir  heute  noch 
C  0 1 1  e  c  t  e  nennen,  weil  es  die  Gebete  und 
Wunsche  aller  Gegenwartigen  in  sich  ver- 
einigen  wollte,  antwortete  das  Volk  laut 
A.  (Justin,  Apolog.  I,  c.  67),  und  dieses 
A.  wurde  so  laut  und  kraftig  gesprochen, 
dass  Hieronymus  in  Epist.  ad  Galat.  II  es 
mit  dem  Rollen  des  Donners  vergleichen 
konnte.  In  optativer  Bedeutung  ist  A.  auch 
zu  nehmen  auf  einem  Epitaph  bei  Muratori 
Thesaurus  1909^:  MAROC  REQESC  IN 
PACE  AM.  d.  i.  Maros  moge  ruhen  im 
Frieden.     A, 

Wenn  das  Gebet  etwas  enthalt,  dessen 
Vollbringung  obliegt,  so  liegt  im  A.  der 
Ausdruck  der  Beistimmung,  des  Entschlusses, 
es  zu  thun,  der  Ausdruck  deslmpera- 
tivs  fur  den  eigenen  Willen.  ,Wenn 
auch  der  Priester,"  sagt  der  hi.  Augustin 
contra  Epist.  Parmenian.  II,  c.  7,  ,allein  im 
Heiligthume  ist,  so  betet  doch  das  Volk 
mit  ihm  und  erwiedert,  sein  Geliibde  gleich- 
8am  unterzeichnend :  A."  Eine  imperative 
oder,  wie  Innocenz  III  de  sacrif.  Missae 
II,  c.  26  sagt,  confirmative  Bedeutung  hat 
wol  auch  das  A.  auf  einem  bei  O  e  s  t  r  i  c  h, 
dem  Hauptorte  des  alten  Rheingaues,  ge- 
fundenen  und  im  Sigmaringer  Museum  be- 
wahrten  omamentirten  Bronzeringe  mit  der 
Inschrift:  IN  DI  NVMINE  A.  d.  i.  in 
Gottes  Namen.  A.  (Zur  Verherrlichung 
Gottes  soil  dieser  Ring  gebraucht  werden). 
Vgl.  Becker  Aelteste  Spuren  des  Christenth. 
am  Mittelrhein  53.  m0nz. 

AMOB  und  PSYCHE.  Das  von  Apuleius 
seinem  beruhmten  Roman  (nicht  eben  ge- 
pchickt)  eingefiigte  Marchen  von  A.  u.  P. 
hat  wol  nicht,  wie  Niebuhr  kl.  Schriften, 
2.  Samml.  263  geglaubt,  seine  Heimat  in 
ItaUen,  sondern  ist  vielmehr  Umbildung 
einer  vermuthlich  uralten  orientalischen  Er- 
zahlung.  Vgl.  Benfey  Pantschatranta  I  255. 
Dies  hatte  schon  aus  inneren  Grilnden  Scho- 
petihauer  Parerga  EI  494  gesehen.  Vgl. 
Ertc.  Rohde  iib.  Lucians  Schr.  Lucius  ^^  ovo; 
and  ihr  Verhaltniss  zu  Lucius  v.  Patra 
und  den  Metamorphosen  des  Apuleius,  Lpz. 
1869,  18.  A.  Der  allgemein  menschliche 
Inhalt  der  Erzahlung,  dieser  Geschichte  der 
Seele  im  Leben  wie  im  Tode,  die  in  ihr 
?ich  aussprecheiide  tiefere  Lebensanschauung 


(s.  0.  Milller  Hdb.  d.  Archaol'.  §  391,  A.  9), 
die  Idee  von  der  Priifung  und  Lauterung 
der  P.  und  ihrer  einstigen  Wiedervereini- 
gung  mit  Eros  im  seligen  Jenseits  —  das 
Alles  machte  dieses  Sujet  ganz  geeignet, 
auch  von  der  christlichen  Kunst  in  Anspruch 
genommen  zu  werden.  So  finden  wir  denn 
in  der  That  dasselbe  ziemlich  haufig  auf 
den  Wandgemalden  der  Katakomben  {de 
Rossi  Bull.  1865,  98),  wie  auf  Sarkophagen; 
es  gehorte  ofFenbar  zu  den  beliebtesten  Dar- 
stellungen  dessen,  was  de  Rossi  das  sistema 
esoterico  der  altchristlichen  Malerei  nennt. 
Uebrigens  lasst  sich  ein  fiinffacher  Mo- 
dus der  Darst^Uung  erkennen:  einmal  er- 
scheinen  A.  u.  P.,  letztere  mit  einer  langen 
Tunica  bekleidet,  beide  beschaftigt,  einen 
Korb  mit  Blumen  zu  fiillen:  so  namentlich 
auf  einem  Sarkophag  des  Lateran-Museums 
und  auf  mehreren  Fresken  der  Katakomben 
{de  Rossi  Bull.  a.  a.  0.);  sodann,  und  dies 
ist  der  gewohnlichere,  wie  beide  nackt  oder 
P.  nur  mit  einem  wallenden  Gewande  be- 
kleidet sich  zartlich  umschlingen  und  kiissen. 
So  auf  einem  Sarge  aus  S.  Pietro  und  Mar- 
cellin  mit  der  Aufschrift:  ZACENIECES- 
QVE  IN  PACE  {d'Agincourt  Sc.  IV  3,  5), 
auf  einem  andern  aus  S.  Callisto  {Northcote 
R.  S.  Fig.  32,  Kraifs  R.  S.  Fig.  58,  2.  A., 


Fig.  27.    Amor  und  Psyche.    Sarkophag^relier  aus 
S.  Callisto. 


und  hier  Fig.  27).  Der  dieselbe  Darstellung 
bietende  Sarkophag  in  S.  Agnese  {Maran- 
goni  delle  cose  gent.  46,  Flainer  Beschr. 
Roms  III  2,  450)  ist  durch  Einsetzung  des 
Brustbildes  wol  erst  spater  ein  christliches 
Monument  geworden.  Der  Fondo  d'oro  mit 
dem  namlichen  Sujet  bei  Garrucci  Vetri 
XXXV*  kann  ebenso  gut  heidnische  wie 
christliche  Arbeit  sein.  Eine  dritte  Dar- 
stellung auf  einem  Sarkophag  des  Lateran 
zeigt  wieder  die  Vendemmia,  in  der  Amo- 
rinen  beschaftigt  sind,  und  P.  dem  A.  Trau- 
ben  bringt.     S.  Brmm  d.  Mus.  d.  liateran. 
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Tilb.  Kunstbl.  1844,  330.  Der  christliche 
Charakter  des  Sarges  i8t  durch  andere 
Bildwerke  gesichert.  Auf  zwei  pisani- 
schen  (Campo  santo),  durch  das  Bild  des 
guten  Hirten  als  altchristlich  charakteri- 
sirten  Sarkophagen  stehen  A.  u.  P.,  beide 
nackt,  an  den  vorderen  Ecken  des  Sarges. 
Endlich  halten  A.  u.  P.  auf  einigen  Sarko- 
phagen das  Brustbild  des  Ehepaars  (dahin 
zahle  ich  de  Rossi  R.  S.  I  tav.  XXX*, 
XXXI*  u.  *).  Der  im  vaticanischen  Coe- 
meterium  ausgegrabehe,  dann  zum  Grabmal 
Leo's  I,  II,  III  u.  IV  beniitzte  Sarkophag, 
welcher  jetzt  in  der  Kapelle  der  Madonna 
della  Colonna  in  der  Peterskirche  steht, 
stellt  Christus  zwischen  den  zwolf  Aposteln 
vor;  iiber  einem  knieenden  Ehepaar  steht 
der  Herr,  rechts  und  links  zwei  kleine  Fi- 
guren,  von  denen  die  eine  eine  Fackel  hiilt, 
die  andere  die  Hande  emporhebt.  Mit  Recht 
durfte  Piper  Mythol.  I  217  hier  A.  u.  P., 
auf  das  Schicksal  der  Seele  und  ihre  Hoff- 
nung  im  Tode  deutend,  erkennen.      kraus. 

AMPHITHEATER,  s.  Colosseum. 

AMOierPA,  s.  Vorhang. 

AMPULLEN,  8.  Gefasse. 

AMULA    (auch    ama)   war   in    der   alten 
Kirche  jenes  Gefass,  worin  der  Wein,  wel- 
chen  die  Glaubigen  opferten,  am  Altare  auf- 
bewahrt  wurde,  bis  der  Wein  in  die  Kelche 
ausgegossen  wurde.  Da- 
her    heisst    es   in   dem 
Or  do  Rom,  I  n.  13 :  ,pon- 
tifice  oblationes  populo- 
rum  suscipiente,   archi- 
diaconus    suscipit    post 
eum  amulas  et  refundit 
in    calicem     maiorem.^ 
Ihren  Namen  bekamen 


diese  Gefitese  von  ihrer  oben  runden  und 
schmalen,  unten  aber  weiten,  den  Wasser- 
eimem  (ajAT),  hama)  ahnlichen  Gestalt.  Solche 
Gefasse  waren  in  grosser  Gestalt  nothwendig, 
so  lange  die  Glaubigen  bei  der  Liturgie  je- 
desmal  communicirten  und  hiezu  den  Wein 
opferten.  B interim  Denkw.  IV  1,  183  ver- 
muthet  mit  Recht,  dass  solche  amulae  auch 
fiir  die  Opfergaben  von  Oel  und  Wasser 
vorhanden  waren.  Nachdem  dieser  Opfer- 
gebrauch  aufgehort  hatte,  traten  die  klei- 
neren  urceoli  oder  ampullae  in  Gebrauch. 
das,  was  wir  heutzutage  ,Me8skannch€n 
nennen.  Die  amulae,  auch  amulae  offerto- 
riae  oder  oblatoriae  genannt,  waren,  zumal 
in  grosseren  Kirchen,  von  schwerera  Ge- 
wichte,  bisweilen,  nach  dem  Zeugnisse  des 
Bibliothekars  Anastasius  (Lib.  Pontif.),  12, 
15,  20  und  noch  mehr  Pfund  wiegend,  hie 
und  da  von  Gold  und  Silber,  und  nach  den 
Briefen  Gregors  d.  Gr,  lib.  I,  ep.  42  sogar 
mit  Edelsteinen  besetzt;  so  wird  namlich 
Gregors  Erwahnung  von  ,amulae  onychinae, 
zu  verstehen  sein.  Bianchini  in  Not.  ad 
Anastas.  Biblioth.  II  179  veroffentlicht  die 
Abbildung  von  zwei  alten,  werthvollen  und 
eleganten  ,amulae'  mit  Sculpturen ;  auf  der 
einen  ist  Christus  in  Mitte  seiner  Jiinger 
dargestellt  in  dem  Momente,  da  er  zu  Kana 
Wasser  in  Wein  verwandelt;  die  zweite 
zeigt  uns  Christus  und  einige  Apostel,  ebenso 
Tauben,  unter  ihnen  das  Kreuzzeichen,  und 


\  Fig.  29.    Amula.    Mas«o  CrisUano  des         Fig.  30.   Amula.    Huseo  Cristlano  dea 

Pig.  28.    Amnla.  Vatican.  Vatican. 


Digitized  by  VjOOQ IC 


Amulete. 


49 


am  untern  Theile  Schafchen.  [Ein  gleich- 
falls  von  Bianckini  mitgetheiltes  und  auf  S.  48 
wiedergegebenes  Exemplar  zeigt  die  Heilung 
des  Blindgebomen.  Zwei  andere  des  Mu- 
seo  Cristiano  im  Vatican  werden  hier  zum 
erstenmale  publicirt;  sie  weisen  den  Kopf 
des  Erlosers  mit  dem  getheilten  Nimbus  und 
einen  Heiligen  (Christus?)  mit  einfachem 
Nimbus  auf  und  diirften  dem  Anfange  des 
4.  Jahrh.  angehoren.  K.]  Die  Darstellung 
auf  der  ersterwahnten  A.,  vielleicht  schon 
dem  4.  Jahrh.  entstammend,  steht  offenbar 
in  Verbindung  mit  der  priesterlichen  Con- 
secrationsgewalt.  krCll. 

AMULETE.    Das  Wort  kommt  zuerst  vor 
bei  Plin.  N.  H.  XXIX  4,   19;   XXX  15, 
47  al.  und  zwar  als  Gegenmittel  gegen  Gifte 
(veneficiorum   amuleta).    Die  Ableitung  ist 
strittig:  nach  den  Einen  ware  es  lateinisch 
(von  amoliri  sc.  fascinum,  Abwehr  des  Zau- 
bers),  nach  Andem   und  wahrscheinlicher 
arabisch  (hamala,  tragen,  weil  die  A.  am 
Korper  getragen  werden),  wie  ja  auch  das 
denselben  Begriff  ausdrtickende  ,Talisman' 
=  T^Xeqjwt  durch  Vermittlung  des   Arabi- 
seben   zu  uns  gekommen   ist.    Der  j.  ara- 
bische  t.  t.  ist  jedoch  kam^^,  womit  man 
den  Namen  der  erhaben  geschnittenen  Steine 
,Cameen^  zusammengebracht  hat.    Das  A. 
T.  verbot  den  Gebrauch  derartiger  Zauber- 
mittel  aufs  strengste ;  gegen  die  uralt  heid- 
nische  Ansicht  von  dem  Einflusse  der  Pla- 
neten   und    anderer   Machte    auf   die   Ge- 
schicke  der  Menschheit  spricht  die  gesammte 
hi.  Schrift,  auch  der  alte  Spruch  ^n  mazzal 
le-Jisrael  erklart,  die  Geschicke  Israels  wer- 
den durch   die  gSttliche  Vorsehung,  nicht 
durch  die  Planeten  regiert.    Gleichwol  tref- 
fen   wir   als   ErbstUcke    des    Heidenthimis 
schon  bei  den  Juden  A.  sowol  als  Schmuck- 
sachen  wie  als  Zaubermittel :  so  die  Ohr- 
ringe,  welche  Jakob  den  Seinigen  abnimmt 
und  vergrabt  (Genes.  35,  4).  die  kleinen 
Monde  (sahar6nim,  lechaschim),  welche  die 
Frauen,  wie  jetzt  noch  im  Orient,  sich  an- 
hiengen  (Jes.  3,   18—23).    Dagegen  ist  es 
ganz  unberechtigt ,    die   Zizith    und   die 
Tephilim  (vgl.  Exod.  13,  2—10,  11—17; 
Deut.  6,  4—9,    13—22),   d.  i.  die  Leder- 
kapseln  mit  biblischen  SprSchen  auf  Papier- 
streifei,  welche  die  Juden  bei  sich  tragen, 
zu  den  A.n  zu  rechnen,  da  diese  nicht  als 
Mittel  gegen  Zauberei,  sondem  um  an  das 
Gebot  Gottes  zu  erinnem  empfohlen  wer- 
den.   In  ganz  ahnlicher  Weise  miissen  die 
den  alten  Christen  gestatteten  Enkolpien, 
Phylakterien   und   Medaillen  (s.   die  Art.) 
von  den  ihnen  durch  die  Gesetzgebung  und 
den  Qeist  der  gesammten  alten  Kirche  un- 
tersagten  A.n  unterschieden  werden  —  ein 
Unterschied,  den  namentlich  die  protestan- 
tischen  Schriftsteller  meist  ubersehen,  auf 
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den  kiirzlich  de  Rossi  in  s.  Abhandlung 
le  Medaglie  di  divozione  dei  primi  sei  o 
sett«  secoli  della  chiesa.  Bullet.  1869,  bes. 
p.  59  naher  eingegangen  ist.  Schon  Bing- 
ham Ubr.  XVI  5  (=  VII  251)  hat  zahl- 
reiche  Stellen  gesanamelt,  welche  das  Ver- 
bot aberglaubischer  Zaubermittel  und  A. 
darlegen;  de  Rossi  hat  sie  noch  vermehrt. 
Vgl.  Chrysost.  in  Ps.  IX  15  <p.  137);  ders. 
Horn.  VI  c.  Jud.  (I  536);  Hom.  VIH  in 
Coloss.  (p.  1374);  Gelas,  bei  Thiel  Epist. 
Rom.  Pontif.  a  s.  Hilaro  ad  Pelagium  II, 
I  469  (,phylacteria  omnia  quae  non  ange- 
lorum,  ut  illi  confingunt,  sed  daemonum 
magis  conscripta  sunt  nominibus';  August. 
Serm.  CLXIII  de  tempore:  ,auguria  non 
observant,  phylacteria  et  characteres  dia- 
bolicos  nee  sibi  nee  suis  suspendant') ;  Cone. 
Trull,  c.  61;  Com.  Roman,  a.  721.  Gleich- 
wol gieng  der  Gebrauch  solcher  A.  aus  dem 
Heidenthum  auch  zu  den  Christen  uber. 
Wahrend  noch  Irenaeus  II  57  es  ausspricht, 
dass  derartige  Zaubermittel  in  der  Kirche 
unbekannt  seien,  bezeugen  die  Schriftsteller 
des  4.  Jahrh.  das  Einreissen  solch'  heid- 
nischer  Unsitte.  So  beklagt  es  Hieronymus 
Epist.  LXXV  3,  dass  A.  im  Umlauf  seien 
mit  diabolischen  Anrufungen  ,quae  ad  im- 
peritorum  et  muliercularum  animos  conci- 
tandos  quasi  de  hebraicis  fontibus  hausta 
barbaro  simplices  quosque  terrent  sono\ 
Aehnlich  aussem  sich  Amanasius  bei  Mont- 
fauc.  Coll.  nov.  II  104 ;  Augustiniis  in  Job. 
Tract.  VII;  Bastl.  in  Ps.  XLV  229;  Chry- 
sosiom.  ad  ilium.  Catech.  II  5;  ders.  adv. 
Jud.  VIII  5—9.  Die  Aeusserung  des  Chrys. 
Hom.  LXXIII  in  Matth.  p.  627  (S  ^puXaxxi^. 
pta  ixaXoov  u)C  iroXXal  vuv  twv  luvaixuiv  eS- 
(Tffikia  To>v  TpopjXcDv  i5apTa><jat  l^oojt)  ist 
von  Bingham  ganz  irrthiimlich  so  aufge- 
fasst  worden,  als  stelle  der  Kirchenlehrer 
das  Tragen  von  Evangelien  den  A.n  gleich. 
Eher  k5nnte  dies  bei  Hieronym.  in  Matth. 
libr.  IV  c.  23  (,hoc  apud  nos  superstitiosae 
mulierculae  in  parvulis  evangeliis  et  in 
crucis  ligno  et  istiusmodi  rebus,  quae  ha- 
bent  quidem  zelum  Dei,  sed  non  secundum 
scientiam  usque  hodie  factitant,  calicem 
liquantes  et  camelum  glutientes')  gefunden 
werden;  indessen  erhellt  der  wahre  Sinn 
dieser  Riige  aus  einer  andem,  bereits  von 
de  Rossi  angefiihrten  Aeusserung  desselben 
aus  seiner  Schrift  adv.  Vigilantium.  Vigi- 
lantius  hatte  das  Anzunden  von  Lichtem 
an  den  Grabem  der  Martyrer  als  heid- 
nischen  Aberglauben  bezeichnet ;  der  grosse 
Kirchenlehrer  antwortete  ihm :  ,quod  si  ali- 
qui,  de  quibus  possumus  dicere,  confiteor, 
Dei  zelum  habent,  sed  non  secundum  scien- 
tiam, hoc  pro  honore  martyrum  faciunt, 
quid  inde  perdis?  Causabantur  quondam 
et  apostolici,  quod  periret  unguentum,  sed 
Dei  voce  correpti  sunt.    Neque  enim  Ohri- 
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stus  indigebat  unguento  nee  martyres  lu- 
mine  arcorum;  et  tamen  ilia  mulier  in  ho- 
norem  Christi  hoc  fecit,  devotioque  mentis 
eiuB  recipitur;  et  quicumque  accendunt  ce- 
reos,  secundum  fidem  suam  habent  mer- 
cedem/ 

Die  bei  Christen  missbrauchlicher  Weise 
Yorkommenden  A.  lassen  sich  in  zwei  Klas- 
sen  theilen:  in  solche,  denen  zur  Empfeh- 
lung,  zur  Einschmuggelung  bei  den  Christen 
der  Name  Christi  oder  ein  christliches  Sym- 
bol beigegeben  ist,  die  aber  im  Uebrigen 
wesentlich  auf  heidnischen,  griechisch-romi- 
schen  und  orientalischen  Ursprung  weisen ; 
und  in  solche,  die  einen  jiidisch-kabbalisti- 
schen  Charakter  haben. 

Dass  man  den  heidnischen  A.n  den  Na- 
men  Christi  beigab,  um  sie  bei  den  Christen 
abzusetzen,  bezeugt  AugiAstin.  Tract.  VII 
in  loh.  (IX  27) :  ,fingunt  spiritus  mali  um- 
bras quasdam  honoris  sibimet  ipsis,  ut  sic 
decipiant  eos  qui  sequuntur  Christum.  Us- 
que adeo,  ut  illi  ipsi  qui  seducunt  per  Uga- 
turas,  per  praecantationes ,  per  machina- 
menta  inimici,  misceant  praecantationibus 
suis  nomen  Christi,  quia  iam  non  possunt 
seducere  christianos,  ut  dent  venenum,  ad- 
dunt  mellis  aliquantum,  ut  per  id  quod  dulce 
est  lateat  quod  amarum  est  et  bibatur  ad 
pemiciem.'  Zu  dieser  Klasse  mag  ein  Theil 
der  sog.,  aber  uneigentlichen  Abraxen  (s. 
d.  A.)  zu  zahlen  sein.  Femer  die  merk- 
wiirdigen  Miinzen  mit  dem  Bilde  und  der 
Umschrift  des  Konigs  Alexander  von  Ma- 
cedonien  und  dem  Monogramm  Christi  und  < 
ahnlichen  Symbolen.  Vgl.  Vettori  Diss,  de 
vetustate  et  forma  Monogrammatis  sanctis- 
simi  nominis  Jesu,  Rom.  1747;  Paciaudi 
Osservazioni  sopra  alcune  singolari  e  strane 
Medaglie,  Nap.  1748.  Aus  letzterer,  hochst 
seltenen  Schrift  ist  bei  Kraus  das  Spott- 
crucifix  vom  Palatin  und  ein  neuentdecktes  i 
Graffito,  Freibg.  1872,  Fig.  HI  eine  Me- 
daille  wiedergegeben,  welche  auf  dem  Avers 
den  Kopf  Alexanders  mit  der  Umschrift 
ALEXSAdRI,  auf  dem  Revers  eine  Eselin 
mit  Fiillen  und  der  Legende  D  N  IriV 
XPS  DEI  FILIVS.  Von  derartigen  Miin- 
zen spricht  Chryaost  Homil.  ad  iU.  Catech. 
II  5.  Vgl.  auch  Cavedoni  Revue  numis- 
matique,  1857.  Zu  der  namlichen  Klasse 
von  Denkmalern  rechnet  de  Rossi  a.  a.  0. 
61  den  bekannten  magischen  Nagel,  der 
1845  in  Neapel  gefunden  wurde:  Ann.  delF 
Istit.  di  corrisp.  arch.  1846,  216,  und  dessen 
Inschrift  eine  Beschworung  der  DOMNA 
ARTEMIX  enthalt,  endigend  mit  den  Wor- 
ten:  TER  DICO  TER  INCANTO  IN  SIG- 
NV  DEI  ET  SIGNV  SALOMONIS  ET 
SIGNV  DE  NOSTRA  ARTMIX.  Jeden- 
falls  ein  Rest  jener  bekannten,  aus  Juden- 
thum  und  Heidenthum  gemischten  An- 
schauung. 


Von  christlich-judischen  A.n  fiihrt  de 
Rossi  von  Lovatti  in  Rom  bei  einem  Anti- 
quar  gesehene  Kupferplattchen  mit  der  In- 
schrift: BICIT  TE  LEO  DE  TRIBVS  IV- 

DA  RADIS  DAVID  ||  IESv']>F'sTVS  |1  LI- 

GABIT  TE  BRA  ||  TIVS  DEI  ET  SIGIL 
LVS  SALOMONIX  ABIS  NOTTVRNA 
NON  BALEAS  AD  ||  ANIMA  PVRA  ET 
SVPRA  QVIS  II  VIS  SIS  und  das  aus 
dem  Museum  Campana  in  das  Louvre  iiber- 
gegangene  Silberplattchen  an,  welch'  letz- 
teres  von  Frohner  Bull,  de  la  Soci6t6  des 
Antiq.  de  Normandie  VII  217  (Caen  1867), 
dann  von  F.  X.  Kraus  Nass.  Annal.  IX 
123  flF.  iUustrirt  wurde.  Die  griechische  In- 
schrift dieses  merkwurdigen  Amulets,  eine 
Beschworung  gegen  Fieber,  Gift,  Epilepsie, 
Wasserscheu,  bosen  Blick,  nennt  ausser  dem 
grossen  und  hi.  Namen  Gottes  die  Namen 
Damnameneus,  Adonai,  lao,  Sabaoth,  Sa- 
lomon, den  Engel  Mechlis;  einen  positiven 
Anhalt,  das  Amulet  mit  Christen  in  Be- 
ziehung  zu  setzen,  vermisse  ich  durchaus. 
Gothofredy  Cod.  Theod,  IX,  16,  3  und 
Bingham  haben  die  Behauptung  aufgestellt, 
die  Vater  verurtheilten  den  Gebrauch  der 
als  Phylakterien  getragenen  Evangelienverse 
u.  dgl.  ebenso  wie  denjenigen  der  A.  De 
Rossi  hat,  wie  gesagt,  diese  Meinung  ab- 
gewiesen  und  auch  auf  Augustin.  in  Joh. 
Tract.  VII  12  sich  berufen,  wo  diejenigen, 
welche  Phylakterien  mit  Evangelienspriichen 
tragen,  gerade  im  Gegensatze  zu  denjeni- 
gen gelobt  werden,  welche  mit  A.n  uniiier- 
gehen;  der  Eirchenlehrer  setzt  indessen 
hinzu :  si  ergo  (evangelium)  ad  caput  poni- 
tur,  ut  quiescat  dolor  capitis,  ad  cor  non 
ponitur,  ut  sanetur  a  peccatis? 

Diesse  Aeusserung,  dann  die  zahlreichen 
Stellen,  an  denen  Chrysostomus  fordert,  man 
solle  statt  der  A.  Kreuze  tragen  (Hom. 
VIII  in  Ep.  ad  Coloss.  §  5,  6;  Hom.  XII 
in  I  Cor.  §  7  u.  s.  f.),  endlich  eine  Reihe 
anderer  Aussprfiche  und  Thatsachen  zeigen 
weiter,  dass,  wenn  solche  christliche  Phy- 
lakterien zunachst  nur  das  Vertrauen  des 
Tragers  desselben  auf  Gott  u.  s.  f.  aus- 
driicken  und  rege  halten  sollten,  sich  doch 
sehr  bald  auch  die  Vorstellung  einstellte, 
dass  denselben  eine  positive,  dem  Gegen- 
stand  selbst  inharirende  Kraft  gegen  Zau- 
ber.  Gift,  Krankheit  einwohne  (conserva- 
toria). 

Martigny  (A.  Amulet)  zahlt  dieser  Klasse 
der  A.  eine  Reihe  von  Denkmalern  bei, 
hinsichtlich  deren  ich  nicht  zugeben  kann, 
dass  ihr  Gebrauch  in  diesem  Sinne  bewiesen 
ist.  So  jene  Fische  von  Bronze  (einen 
mit  der  Aufschrift  CCOCAIC  giebt  Costadoni 
IV  22)  Oder  Glas  (bei  Costadoni  n.  20,  Glas- 
fisch  mit  Oehren  zum  Aufhangen),   welche 
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man  an  sich  trug; 
jene  mit  dem  Mono- 
grammChristi  gezier- 
ten  goldenen  oder 
silbemen  Medallions 
(^Wn^Wl.VI,  c.  23; 
s.Fig.  31),  wiederen 
noch  der  hi.  Germa- 
nus  vonAuxerreeines 
an  die  hi.  Genovefa 
schenkte  (Stephan, 
Tomacens,  Epist.  161  bei  Georgi  de  Mo- 
nogr.  Christi  14),  und  auf  deren  Ruckseite 
nmn  zuweilen  das  eigene  Bildniss  anbrachte, 
wie  das  von  de  Rossi  (Bull.  1869,  pi.  3, 
8.    Fig.    32)    abgebildete    Exemplar    zeigt. 


¥tg.  81.    HedaUlon. 


Fig.  38.    Phylakterion. 


'    Fig.  82.    MedaUlon  mit  Brnstbild  des  Eigenthameri. 

Welter  jene  Glaspaste  mit  der  Geburt  Chri- 
sti, welche  Gori  in  s.  Osserv.  sopra  il  Pre- 
«eplo  bei  Sannazaro  Parte  della  Vergine, 
Flor.  1740,  veroffentlicht,  dann  AUegranza 
Splegazioni  etc.  64  besprochen  hat;  desgl. 
das  nach  Fabretti  594,  n.  122  hier  abge- 
bildete Phylakterion 
in  Gestalt  einer  Hand 
mit  dem  Spruchband 
ZHC£C;  endlich  jene 
Phylakterien,  welche 
P.  Gregor  d.  Gr.  der 
Konigin  Theodelinde 
fiir  ihren  neugebor- 
nenSohnsendet:  ex- 
cellentissimo  autem 
filio  nostro  Adulou- 
valdo  regi  transmit- 
tere  phylacteria  curavimus,  id  est  crucem 
cum  ligno  sanctae  cmcis  Domini,  et  lectio- 
nem  sancti  evangelii  theca  Persica  inclu- 
sam  (Epist.  lib.  XTV  12,  al.  7),  und  von 
welchen  Frisi  Mem.  della  chiesa  Monzese 
II  tav.  1  zu  p.  52  das  Kreuz  abbildet;  vgl. 
auch  Mozzoni  Tav.  cronol.  sec.  VII  p.  79. 
Das  Anfbewahren  und  Beisichtragen  der- 
artiger  Phylakterien  muss  in  derselben  Weise 
beurtheilt  werden,  wie  das  Tragen  von 
Reliqulen  oder  der  hi.  Eucharistie;  daher 
finden  wir  auch,  dass  man  sie  den  Todten 
ins  Grab  mitgiebt,  ahnlich  wie  die  Reli- 
qulen. Ciampini  Vett.  Monum.  lib.  I  c.  16 
ftihrt  mehrere  bei  Abbruch  der  alten  Pe- 
terskirche  zu  Tage  getretene  Grabfunde  an, 
welche  silbeme,  bronzene  oder  bleieme 
Kastchen  zeigten,  in  denen  wahrscheinlich 
Pergamentblattchen    mit    Evangelientexten 


enthalten  waren.  In  dem  angeblichen  Grabe 
des  hi.  Barnabas  auf  Cypem  fand  sich  das 
vermeintlich  von  ihm  geschriebene  Exem- 
plar des  Matthaus-Evangeliums  (MorceUi 
Kalend.  Cpolit.  1 231),  ein  apokrypher  Fund, 
den  Martigny  mit  Unrecht  fflr  authentisch 
halt.  Dagegen  erinnert  derselbe  mit  Recht 
an  die  hier  herbeizuziehende  Sitte,  das 
Evangelium  in  den  Hausem  aufzubewahren 
(Chrys.  in  Joh.  c.  31)  und  sich  desselben 
als  Schutzmittels  gegen  Feuersbrunst  zu 
bedienen  (Greg,  Turon.  de  vit.  Patr.  c.  6). 

Christliche  Phylakterien,  welche  durch- 
aus  in  die  Klasse  der  A.  einzureihen  sind, 
wurden  in  neuerer  Zeit  endlich  mehrere 
bekannt  gemacht.  So  das  in  den  Mem. 
deir  Accad.  di  Cortona  VII  44  bekannt  ge- 
machte,  auf  welchem  , Jesus  Chrlstus  von 
Nazareth,  der  Gott  der  Heerschaaren'  an- 
gerufen  wird  (Cab.  Stosch);  so  ferner  das 
von  Ferret  mitgetheilte ,  welches  Gott  um 
seinen  Schutz  aniieht;  und  namentlich  das 
bei  Beirut  gefundene,  jetzt  im  Medaillen- 
cabinet  der  Bibl.  nationale  zu  Paris  be- 
wahrte  Amulet,  welches  F,  Lenormant  bei 
Cahier  und  Martin  Melanges  d*Arch.  Ill  150 
herausgab.  Dasselbe  ergab  die  Legende: 
iJopxCCo)  11  (je,  &  SaTOwac,  |1  (xal  Sxaupe  \u 
v(^ov)  [[ ,  iva  jjLiQiroTe  xaTaXetTTTjC  t6v  t6  ||  itov 
(jou,  iitl  T(j>  (5  II  v^jjiaxt  TOO  xu  II  ptou  9eou  Cwv 
II  Toc.  'Ave7V(0<y  ||  jievov  Ik\  xcj)  ||  x^ircp  x^C  || 
TT^v  hzixiyu^  \\  i%(jN.  Der  Zusatz:  ,gelesen  in 
dem  Wohnhause  derer,  welche  gesalbt  wurde' 
lasst  vermuthen,  dass  ein  Priester  selbst  es 
war,  welcher  das  Amulet  fertigte  und  es 
der  Kranken  gab:  es  erklart  sich  daraus 
der  eigenthiindiche  Kanon  36  des  Condi. 
Laodicens.,  welcher  die  Kleriker  excommu- 
nicirt,  die  da  Phylakterien,  aitvdt  hxi  8t<j\Li3y- 
TT^pta  Tuiv  ^l^u^uiv  a^xaiv,  fertigen.  Es  war 
dies  ohne  Zweifel  von  der  gesammten  Klrche 
missbilligt,  muss  aber  als  veranlasst  und  im 
Zusammenhang  erklart  werden  durch  den 
Exorcismus,  der  stellenweise  auf  die  letzte 
Oelung  folgte.  Das  bei  Martbie  de  antiq. 
Eccl.  Ritib.  Ill  250  abgedruckte  Formular 
einer  derartigen  Beschworung  hat  mit  der 
Beirut'schen  Inschrift  die  grosste  Aehn- 
lichkeit. 

Ueber  die  spateren  mittelalterlichen  A.  und 
Talismane  vgl.  Reichelt  Exercit.  de  Amule- 
tis.  Argent.  1676.  Eine  eingehende  Be- 
sprechung  der  mit  aberglaubischen  Formeln 
beschriebenen  Bleiplatten  hat  de  Rossi  Bull. 
1878,  74  versprochen.  kraus. 

ANACHORETEN^  s.  Monchthum. 

ANAFNCOSTHS,  s.  Lector. 

ANAAOXOI,  s.  Taufpathen. 

ANAeSMA  und  ANAGHMA  (Donaria),  s. 
Weihgeschenke. 


Digitized  by 


Google 


52 


Anathema  und  Anathematismen  —  Angel i  ecclesiarum. 


ANATHEMA    und    ANATHEMATISMEN. 

Obgleich  nach  Paulus  und  Judas  (5,  9)  dem 
Herrn  das  letzte  Gericht  iiber  die  Strafbar- 
keit  eines  Menschen  gelassen  werden  soil, 
kommen  doch  sehr  friih  in  der  Kirche,  un- 
zweifelhaft  im  Anschluss  an  die  Fluchfor- 
meln  der  Synagoge,  positive  Verwiin- 
schungsformeln  auf :  als  solche  kann 
schon  das  xcapaSouvat  TtjT  2aTava  I  Kor.  5,  5 
gelten.  Eine  Sammlung  solcher  alten  Fluch- 
formeln,  die  im  MA.  an  Grasslichkeit  noch 
zunahmen,  giebt  Marthte  de  antiq.  eccl.  rit. 
in  432  (vgl.  II  324).  Zu  den  altereij  die- 
ser  Formeln  gehort  jedenfalls  diese:  fiat 
habitatio  eorum  .  . .  cum  Core,  Dathan  et 
Abiron,  Juda  atque  Pilato,  Aiiania  atque 
Sapphira,  Nerone  atque  Decio,  Herode,  Ju- 
liano,  Valeriano  et  Simone  Mago.  Sehr 
merkwiirdig  ist  auch  die  von  Paciaudi  de 
sacr.  balneis  164  n.  2  mitgetheilte  Fluch- 
formel,  welehe  sich  in  dem  Testament  eines 
Bischofs  findet,  der  seine  Giiterschenkung 
an  ein  Kloster  mit  der  Excommunication 
lata  iudiciali  sententia  begleitet  und  dieselbe 
durch  nachstehenden  gegen  Alle,  welehe 
seine  Verfiigung  anzutasten  wagten,  ge- 
richteten  Fluch  bekraftigt:  sit  maledictus 
a  Domino  Deo  omnipotenti  et  a  trecentis 
decem  et  octo  deiferis  Patribus  et  haereses 
maledictionis  Judae  proditoris.  Diese  An- 
rufung  der  Rache  der  nicanischen  Vater 
(wegen  Dogmatisirung  der  Gottheit  Christi 
deiferi  hier  gen.)  kehrt  auch  auf  Inschrif- 
ten  und  anderwarts  wieder.  Vgl.  Jacut. 
Exercit.  phil.  ad  sepulcr.  titul.  Bonusae  et 
Mennae,  Rom.  1758;  Martigny  i.  v.). 

Bekannt  ist  die  Sitte,  die  dogmatischen 
Concilsbeschliisse  mit  einem  ,anathema  sit^ 
zu  beschliessen;  speziell  nennt  man  Ana- 
thematismen die  beriihmten  12  von  Cy- 
rill  auf  der  Synode  zu  Alexandrien  430 
aufgestellten  Satze  gegen  Nestorius,  der 
diesen  seine  12  Gegenanathematismen  ent- 
gegensetzte  (Mansi  IV  1082;  Hardouin  1 
1291;  Mar.  Mercat.  ed.  Migne  909;  Mansi 
IV  1099;  Hardouin  I  1298;  vgl.  Hefele  CG. 
n  170  flP.). 

Die  Unverletzlichkeit  des  Grabes  war 
ein  Gegenstand,  der  den  alten  Christen 
nicht  minder  als  den  Heiden  am  Herzen 
lag  und  der  ihnen  daher  auf  ihren  Grab- 
schriften  zahlreiche  Verwiinschungen  gegen 
die  Storer  ihrer  Ruhe  ablockte.  Vgl.  d.  Art. 
Grab.  kraus. 

ANAKAMHTHPIA  nennt  Euseb.  Vit.  Const. 
IV  59  gewisse  Nebenraume  der  Apostel- 
kirche  in  CP.  Muscultis  iibersetzt  das  Wort 
mit  deambulatorii  recessus,  Valesius  mit 
diversoria,  Stroth:  Zimmer,  worin  man  ab- 
treten  konnte.  Bingham  lib.  VIII  7,  III 
277  denkt  mit  Valesius  an  kleine  Herber- 
gen  fur  arme  Fremde,  dann  aber  auch  an 


Raume,  in  denen  die  Asyl  in  den  Kirchen 
in  Anspruch  nehmenden  Personen  Schlaf 
und  Nahrung  nehmen  konnten. 

ANAKTOPON,  t<5,  Herrscherwohnung, 
offenbares  Synonymon  von  Basilika,  wurden 
bei  den  Alten  besonders  das  Innere,  das 
Allerheiligste,  wo  die  Orakel  ertheilt  wur- 
den (P/w^,  Loheck  Aglaoph.  I  59  und  62), 
dann  vorziiglich  der  Tempel  der  Demeter 
zu  Eleusis  und  die  Dioskurentempel  genannt. 
Euseb,  Orat.  de  laud.  Const,  c.  9  (ed.  Hei- 
nichen  449)  gebraucht  den  Ausdruck  dann 
von  der  von  Constantin  in  Antiochien  ge- 
bauten  Basilika. 

ANAOOPA  =  rposcpopa,  ablatio,  die  Dar- 
bringung  der  eucharistischen  Gestalten  in 
der  Abendmahlsfeier.    Siehe  Eucharistie. 

ANAPIANTE2.  Unter  diesem  Ausdruck 
begreift  man  die  einundzwanzig  Homilien, 
welehe  Joh.  Chrysostomus  an  die  Antio- 
chener  hielt,  als  diese  die  Rache  des  Kai- 
sers Theodosius  durch  Umsturzung  seiner 
und. seiner  Gemahlin  Flacilla  Statuen  her- 
ausgefordert  hatten,  und  deren  Ueberschrift 
eU  Tobc  dvSpiavxac  lautet.  Wahrscheinlieh 
sind  diese  Homilien  im  J.  388  oder  387  ge- 
halten  worden.  Sie  stehen  in  der  Ausgabe 
Montfaucons  (Nachdr.  Paris  1838)  im  II. 
Bande. 

ANOELI  ECCLESIARUM.  Mit  diesem 
Namen  pflegte  man  in  der  alten  Kirche  die 
Bischofe  zu  bezeichnen.  Cfr.  Socrat.  Hist, 
eccl.  IV,  c.  23.  Der  Ausdruck  grundet  sich 
auf  Apoc.  1,  12  flF.  In  der  VerzQckung 
schaut  Johannes  sieben  goldene  Leuchter 
und  in  Mitte  derselben  den  Herrn,  welcher 
in  seiner  Rechten  sieben  Sterne  halt.  Es 
wird  ihm  sodann  geoffenbart,  die  sieben 
Leuchter  seien  eben  so  viele  Kirchen,  die 
Sterne  aber  seien  die  Engel  derselben  (v. 
20) ;  zugleich  erhalt  er  den  Auftrag,  an  die 
letzteren  zu  schreiben.  Wahrend  nun  Manche 
nach  dem  Vorgange  des  Tychonius  ap.  Aug. 
doctr.  Christ.  UI  30  unter  den  Engeln  nichts 
anderes  verstanden  als  die  Kirchen  selbst, 
dachte  Orig,  Hom.  20  in  Num.  c.  4  an 
wirkliche  Engel,  denen  die  Aufsicht  iiber 
die  Kirchen  und  der  Schutz  derselben  iiber- 
tragen  sei.  Nach  der  gewohnlichen  und 
zweifelsohne  richtigen  Deutung  sind  aber 
die  Vorsteher  der  Kirchen,  die  Bischofe  ge- 
meint.  So  Aug.  Ep.  43  (al.  162)  c.  8,  der 
sog.  Ambrosiaster  zu  I  Kor.  11,  10,  die  wol 
von  dem  namlichen  Verfasser  herrilhrenden 
Quaestt.  ex  utroque  test,  mixtim  qu.  102 
(inter  opp.  Aug.  ed.  Bened.  t.  Ill  append.), 
Epiphan.  Haer.  XXV,  c.  3 ;  femer  Frimcts. 
Beda,  Berengaud,  die  glossa  ordin.  z.  Apoc. 
1,  20.  Als  Engel  werden  die  Bischofe  be- 
zeichnet,  weil  sie  gleich  jenen  Gottes  Wil- 


Digitized  by 


Google 


Angelum  pacis  postiilare  —  Anker. 


53 


len  den  Menschen  zu  yerkiinden  haben,  wie 
denn  anch  Mai.  3,  7  in  diesem  Sinne  der 
Priester  ein  Engel  des  Herrn  der  Heer- 
schaaren  heisst;  ferner  daram,  weil  sie  die 
ihnen  anvertrauten  Seelen  leiten  und  schiitzen 
wllen;  cfr.  Hebr.  1,  14.  Das  Symbol  des 
Sternes  aber  deutet  ihren.Beruf  an,  durch 
heiligen  Wandel  den  Glaubigen  vorzuleuch- 
ten  und  in  den  Sturmen  dieses  Lebens  ihnen 
als  Wegweiser  zu  dienen.  mosler. 

ANGELUM  PACIS  POSTULARE.    In  der 

bei  Chrysost,  Horn.  U  in  II  Cor.  740  (516 
ed.  Francof.)  aufbewahrten  Formel  des  Ge- 
meindegebetes  fiir  die  Eatechumenen  for- 
dert  gegen  Schluss  der  Diakon  die  Kate- 
ehumenen  auf :  t^v  SrffsXoy  t^c  efpi^vYjc  olI- 
Tr^jTCE,  ot  xaxTj^oufiCvot  e{p7)vtxat  Ojitv  iravra 
T^  irpoxeCjieva  u.  8.  f.  Von  dem  Gebete  urn 
denselben  Engel  des  Friedens  spricht  Chrys. 
Homil.  in  in  Coloss.  1338  (ed.  Fr.  176), 
Horn.  XXXV  in  Ascens.  V  535  (ed.  Fr. 
XXXVIII  477);  ebenso  erwahnen  dasselbe 
die  Cottstit,  Apost,  VIII  36  (xiv  ^tteXov  t6v 
M  Tijc  e^pT^vYjc)  und  37.  Bingham  XIV  4 
(VI  215)  ist  der  Ansicht,  dass  hier  nicht  an 
einen  Schutzengel  zu  denken  ist,  sondern 
dass  Gott  als  der  Gott  der  Engel  angefleht 
werde.  Man  wird  nicht  irre  gehen,  hier 
an  Christus  zu  denken,  den  ja  auch  noch 
Tiel  spatere  Formulare  (z.  B.  die  Litaniae 
88.  Nominis  Jesu:  magni  consilii  Angelus) 
in  ahnlicher  Weise  anrufen.  kraus. 

A5IMARUM  DESCRIPTION  Bezeichnung 
einer  Steuer,  von  welcher  die  Geistlichen 
nicht  frei  sein  sollten:  Cod.  Theodos.  lib. 
XI.  tit.  XX.  de  conlat.  don.  leg.  6 :  excep- 
tis  his  quae  in  capitatione  humana  atque 
animalium  diversis  qualicumque  concessa 
rant;  ita  ut  omnium  quae  praedicto  tem- 
pore atque  etiam  sub  inclusae  recordationis 
aevo  nostro  in  terrena  sive  animarum  de- 
scripfione  revelata  sunt  etc.  Vgl.  Bingham 
hT).  V,  c.  3  (n  214). 

AITKEIL  [A.  als  Symbol  kommt  bereits 
auf  vorchristlichen  Denkmalem  vor.  8e- 
leacius  von  Syrien  hatte  einen  Ring  mit  A. 
auf  einer  Gemme.  Appian,  Alex,  bei  /«- 
Btin.  XV  c.  ult.  Auson.  de  urbib.  Antioch. 
et  Alex. :  ,cuius  fuit  anchora  signum'.  Vgl. 
Ckm,  Alex.  Ill  ult.  A.  als  Zeichen  des 
Xeptuncultes  kommen  auf  romischen  Miin- 
zen  vor:  seiche  kannte  Smetius  Antiq.  No- 
^om.  54  f.,  wo  es  vom  Delphin  heisst :  im- 
pb'coenmt  ancorae,  et  ancora,  cui  iste  piscis 
erat  circumdolatus  non  habebat  aut  lignum 
iwit  ferrum  ullum  superius  sibi  immissum, 
«cm  ex  moltis  veterum  Romanorum  num- 
inig  atque  ex  variis  antiquorum  monumen- 
tis  dim  hie  invtntis  clare  patet.     K.] 

Wie  das  Schiff  Sinnbild  des  Lebens,  so 
ist  der  A.,  diese  letzte  Rettung  im  Sturme, 


Symbol  der  Hoffnung,  und  zwar  ein  allge- 
mein  menschliches  Symbol.  Beide  finden 
wir  neben  einander  (u.  A.  bei  Martigny  p. 
40,  2.  A.  48)  auf  den  Stein  eines  Siegelrings 
geschnitten,  zum  Ausdruck  der  Hoffnung,  das 
Lebensschifflein  moge  aus  den  Stiirmen  der 
Zeit  gliicklich  im  Lande  der  Seligen  A.  wer- 
fen.  Indem  die  Kirche  den  A.  in  den  Kreis 
ihrer  Symbolik  aufnahm,  hat  sie  die  natiir- 
liche  Bedeutung  desselben  nur  im  christ- 
lichen  Sinne  ausgebildet  und  entwickelt. 
Und  zwar  zunachst,  indem  sie  Gott  als  den 
festen  Grund  auffasste,  in  den  der  Glau- 
bige  den  A.  seiner  Hoffnung  und  seines 
Vertrauens  in  alien  Lebensstlirmen  werfen 
soil  (Rufin,  in  Ps.  155);  ganz  vorztiglich 
aber,  indem  sie  den  A.  zum  Sinnbilde  jener 
Hoffnung  machte,  die  das  Heidenthnm  nur 
zweifelnd  hegen  durfte,  die  aber  gerade  fiir 
die  ersten  Glaubigen  den  sichersten  und  be- 
seligendsten  Halt  in  den  Sturmen  der  Ver- 
folgung  bildete,  der  Hoffnung  namlich,  nach 
der  drangsalvollen  Seefahrt  des  irdischen 
Lebens  mit  Christus  ,unserm  Vorlaufer'  in 
dem  hi.  Hafen  eines  ewig  seligen  Hinmiels- 
friedens  Ruhe  und  Vergeltung  zu  finden 
(cf.  Chrysost.  in  Ps.  10  und  20).  Diese 
Hoffnung  nennt  schon  Paulus  (Hebr.-  6,  18) 
,einen  sichern  und  festen  Seelenanker',  und 
ebenso  tritt  uns  der  A.  auf  den  Grabem  der 
Katakomben  als  das  erste  und  frdheste  Sym- 
bol entgegen.  Ihn  finden 
wir  auf  den  altesten  Grab- 
steinen  des  Coemet.  Priscillae 
mit  rothem  Mennig  auf  die 
Ziegel-  und  Marmorplatten 
gemalt  (Mus.  Lateran.),  in 
den  altesten  Theilen  der  Ka- 
takomben von  Domitilla,  Ag- 
nese,  Callisto,  iiberall  be- 
gegnet  uns  zuerst  dieses 
Sinnbild  (de  Rossi  Bull.  1868, 
94  und  1869,  16;  1863,  82;  1865,  40;  R. 
S.  I,  tav.  XVIII  etc.),  und  die  haufige 
Wiederkehr  verkiindet  mit  einer  gewissen 
Freudigkeit  die  glUckUche  Ueberzeugung 
der  christlichen  Hoffnung  auf  ein  ewiges 
Jenseits.  Clemens  Alex,  (Paed.  Ill  11)  zahlt 
die  o^Yxopa  vauxtx-?)  zu  den  Symbolen,  welche 
die  Glaubigen,  besonders  aber  die  Fischer, 
d.  h.  die  Priester  und  Bischofe,  in  ihre  Sie- 
gelringe  schneiden  lassen  sollten,  und  es 
ist  eine  ziemliche  Anzahl  derartiger  Gem- 
men  auf  uns  gekommen. 

Aber  es  war  nicht  allein  die  genannte 
Bedeutung,  die  don  Christen  jenes  Zeichen 
theuer  machte ;  Form  und  Gestalt  des  A.s 
fuhrten  zu  einer  weitern  Symbolik.  Ge- 
zwungen,  die  Geheimnisse  ihres  Glaubens, 
besonders  das  vom  Opfertode  Christi,  zu 
verhiillen,  und  doch  wieder  auf  das  Mach- 
tigste  gedrangt,  sich  das  Zeichen  ihrer  Er- 
losung  immer  wieder  vor  Augen  zu  fiihren. 


Fig.  84.    Anker. 
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suchten  sie  allenthalben  nach  Fonnen,  welche 
sie  an  das  Ereoz  eriimerten.  So  wurden 
der  Dreizack,  so  der  Mastbaum  mit  seiner 
Segelstange  christliche  Symbole.  Und  das 
Gleiche  gilt  vom  A.,  sowol  von  dem  ein- 
fachen  mit  seinen  blossen  Widerhaken,  als 
auch,  und  noch  mehr,  von  der  anchora 
cruciformis  mit  der  Querstange  unter  dem 
Ringe.  Diese  tiefere  Auffassung  des  A.s  als 
Zeichen  fUr  das  Kreuz  und  die  Erlosung 
reicht  ebenfalls  in  das  hochste  Alter,  so 
zwar,  dass  den  Glaubigen  die  doppelte  Auf- 
fassung vollig  in  einander  floss;  ,der  A. 
war  ihnen  zugleich  Symbol  der  Hoffnung 
und  des  Kreuzes^  (R.  S.  I  345) ;  das  Ereuz 
und  der  Kreuzestod  des  Gottmenschen,  das 
war  ,der  feste  und  sichere'  A.  aller  HoflF- 
nung  im  Leben  und  Sterben. 

Daraus  erklaren  sich  zunachst  die  yer- 
schiedenen  Formen  und  Stellungen  des  A.s 
auf  den  christlichen  Monumenten.  Wo  der- 
selbe  horizontal  neben  oder  unter  dem  Na- 
men  eingemeisselt  erscheint,  ist  er  wol  bloss 
Symbol  der  Hoffnung;  indem  man  ihn  aber 
aufrecht  stellte,  bildete  sofort  der  Stamm 
mit  den  Widerhaken  oder  der  Stamm  mit 
der  Querstange  die  crux  dissimulata.  Diese 
wurde  dann  weiterhin  zu  offenem  Kreuzes- 
zeichen,  in  der  Form  des  griechischen  T, 
wenn  man  die  Haken  ausstreckte,  oder  wenn 
man  bei  der  anchora  cruciformis  die  Quer- 
stange in  die  Mitte  des  Stammes  riickte, 
oder  Stamm  und  Stange  iiber  Verhaltniss 
verlftngerte,  so  dass  die  Widerhaken  gleich- 
sam  zum  Sockel  des  Ereuzes  wurden.  [Der 


Fig.  85.    Chrab8t«in  ftus  Cherehel. 

Widerhaken  an  dem  A.  erscheint  deutlich 

auf  einem  Steine  aus  Cherehel  (Fig.  35  nach 

Martigny,    gez.    von    S^ri- 

ziat)   und   das   ausgebildete 

,^^     Kreuz    auf  einem    Bronze- 

^?i^^^     ring  des  Cabinets  des  Hm. 

Drury-Fortnum        in 

SSi  di.  cawnt;    Stammare  HiU  (Middlesex); 

Fortnum.         vgl.   Figur   36   nach   Mar^ 

tigny.] 

Immerhin  aber  konnte  man  darin  noch 

etwas  rein  Zufiilliges  sehen,  wenn  nicht  eine 

ganze  FuUe  von  Denkmalem  durch  Hinzu- 

fUgung  weiterer   Symbole   die  Auffassung 


der  alten  Kirche  unzweifelhaft  darleffte.  Da 
ist  es  zunachst  der  F  i  s  c  h,  der  IX9TC  und 
die  pisciculi  Tertullians,  die  mit  dem  A.  ver- 
bunden  erscheinen,  bald  indem  beide  ein- 
fach  einander  gegeniiberstehen  (=  spes  in 
Christo,  spes  in  Deo  Christo),  bald  indem 
der  Fisch  auf  den  aufgerichteten  A.  zu- 
schwimmt  (Mus.  Lateran.).  Besonders  auf 
geschnittenen  Steinen  sehen  wir  den  Fisch 
um  den  A.  sich  herum  schlingen;  eine  in 
Praetextat  gefundene  Grabschrift  zeigt  den 
Fisch  mittelst  der  Angel  an  den  kreuzfor- 
migen  A.  befestigt;  mystische  Bilder  des 
Opfertodes  Christi,  auf  den  der  Verstorbene 
sein  Hoffen  gesetzt  hat. 

Haufig  kommen  zwei  Fische  neben  dem 
A.  vor.  Die  Einen  erklaren  dies  aus  blossen 
Grunden  der  Symmetric,  und  dafiir  spricht 
die  wiederholte  Wiederkehr  zweier  A.  ne- 
ben der  Inschrift  oder  neben  einem  Fische. 
Andere  woUen  in  den  beiden  Fischen  zwei 
Gatten  sehen  (vgl.  Becker  Darstellung  66  ff.). 
PUra  (Spicil.  Solesm.  I  569)  denkt  an  die 
beiden  Naturen  in  Christus,  eine  Deutung, 
an  der  Becker  mit  Unrecht  so  argen  An- 
stoss  nimmt.  Vgl.  bei  ihm  selber  87,  n.  33 
und  80,  n.  5. 

Auf  einem  von  de  Rossi  ('Ix^-  n.  55)  publi- 
cirten  Grabstein  ist  dem  mit  dem  Kreuz- A. 
verbundenen  Fische  noch  ein  V  o  g  e  1  hinzu- 
gefUgt,  der  an  einer  Traube  pickt ;  auf  einem 
andem  jetzt  verlorenen  Grabstein  (Copie 
Cod.  Vat.  5253,  251)  tragt  eine  Taube 
neben  A.  und  Fisch  einen  Oelzweig  im 
Schnabel ;  eine  im  Coemet.  Cyriacae  gefun- 
dene Grabplatte  zeigt  jene  Taube  fliegend 
zwischen  Blumen.  Zwei  Delphine,  auf  einen 
A.  zuschwimmend,  in  der  Mitte  auf  dem  Rade 
eines  Henkelkelches  zwei  Pfauen,  die  an 
dem  Boden  des  Gefasses  essen,  zeigt  uns 
ein  langer  Grabstein  im  Mus.  Lateran.  In 
air  diesen  symbolischen  Zusammensetzun- 
gen  spricht  sich  die  gleiche  Idee  aus:  der 
V  erstorbene  ist  im  Vertrauen  auf  die  Vor- 
dienste  des  Erldsers  abgeschieden  mit  der 
Hoffnung,  in  die  Freude  und  den  Genuss 
des  himmlischen  Paradieses  einzugehen.  Der- 
selbe  Gedanke  ist  ausgesprochen,  wenn  die 
Taube  einen  Kranz  oder  einen  Palmzweig- 
im  Schnabel  tragt,  oder  wenn  bloss  ein 
Palmbaum  oder  ein  Palmzweig  neben  Fisch 
und  A.  eingemeisselt  sind. 

Erweitert  erscheint  der  Bilderkreis  durch 
HinzufCLgung  des  Lammes.  So  sehen  wir 
auf  dem  schonen  Grabsteine  des  Faustinia- 
num  im  Coemet.  Call,  unter  einem  liegen- 
den  A.,  dessen  Querstange  in  die  Mitte  des 
Stammes  geriickt  ist,  als  Sinnbild  des  Ver- 
storbenen  ein  ruhendes  und  zu  dem  Kreuze 
aufblickendes  Lamm,  eine  Taube  aber  fliegt 
hinzu  mit  dem  Oelzweig  des  ewigen  Frie- 
dens.  Ist  in  dem  vorliegenden  Beispiele 
das  Lamm  Sinnbild  des  Christen,  so  ist  es 
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aaf  einem  Cameol  des  Mus.  Kircher.  Sym- 
bol de8  gottlichen  Lammes.  Dasselbe  tragt 
namlich  auf  seinem  RQcken  ein  T-Kreuz, 
aof  welchem  eine  Taube  zwei  Fischen  ne- 
ben  einem  A.  den  Oelzweig  zutragt.  Wenn, 
wie  es  auf  dem  Sarkopha^e  der  Livia  Pri- 
mitiya  der  Fall  ist,  zu  A.  und  Fisch  noch 
der  gute  Hirt  hinzugefiigt  ist,  so  ist  letz- 
terer  entweder  der  Heiland,  der  das  auf 
ihn  vertrauende  Schaflein  zu  den  himmli- 
schen  Weiden  emportragen  moge;  oder  Hirt 
and  Lamm  bilden  ein  zweites  Symbol  des 
Opfertodes  Christi,  indem  beide  als  Bins 
gefasst  werden.  —  Zu  noch  klarerer  Veran- 
schaolichung  des  Grundgedankens  sind  dann 
wol  noch  weitere  Sinnbilder  hinzugefiigt, 
z.  B.  das  Schifflein  der  Kirche,  in  deren 
Gemeinschaft  der  Todte  gestorben  ist,  oder 
der  aus  dem  Rachen  der  L6wen  wunderbar 
fferettete  Daniel,  oder  Jonas,  der  aus 
dem  Bauche  des  Seethieres  zu  neuem  Le- 
ben  hervorging  {Perret  IV  16,  8).  Nicht 
selten  ist  zu  unserm  Symbol,  mit  und  ohne 
Fisch,  das  erklarende  IXBTt  hinzugeschrie- 
ben;  es  sei  nur  an  den  ber^hmten  Grab- 
Btein  im  Mus.  Kircher.  erinnert,  wo  uber 
dem  A.  mit  den  zwei  hinzuschwimmenden 
FiBchen  die  Worte  stehen :  IXeTC  ZQNTCON. 


Als  spater   das    Monogramm  ^  aufkam. 


t 


irurde  es   ebenfalls  mit 


dem  A.  in  Ver- 
bindung  ge- 
bracht.  So 
giebt  de  Rossi 
CIX^.n.l03)ei- 
nen  geschnit- 
tenen  Stein, 
auf  welchem 
die  Verlange- 
rung  des  A.- 
stammes  in  ein 
P  auslauft ; 
um  das  Gkmze 
schlingt  sich 
ein  Dolphin. 
AufdemGrab- 
steine  der  Aemilia  Cyriace  (n.  48)  steht  auf 


Vlf.  37.    Anker  mit' Delphin. 


der  einen  Seite   der  Inschrift  das  yC  iiber 


t»' 


einem  Fische,  auf  der  andem  Seite  der  A. 
Aus  dem  J.  374  oder  384  stammt  eine  In- 
lehrift,  wo  der  ob^re  Theil  des  A.s  die  spa- 

tere  Form  des  Monogramms, ,  hat,  mit 

Hinzuf&gung  des  A  und  fi.  Christus  der  Ge- 
kreuzigte  ist  Anfang  und  Ende,  Quelle  und 
Ziel  aflr  unserer  HeOshoffnung.  Bottari  (III 
82)  erwahnt  einen  Ring  mit  einem  A.  und 
nebenstehendem  X  una  B ;  er  erklart  die 
beidenBuchflteben  mit  XPICTOC  BIOC;  rich- 


tiger  werden  wir  sie  als  XP.  B0H60C  oder 
XPICTE  BOHeSI  fassen.  lustinus  Mart. 
nennt  den  Herm  PoT)d6c  xal  XoTpa>TiQc  (Dial, 
c.  Tryph.  XXX  98)  und  die  Const,  Apost. 
(VIII,  c.  12)  beten:  sei  du  Heifer  und  Be- 
schiitzer  Aller  (^T)d6c  xal  (JvrtXi^irccop).  Auf 
nachconstant.  Kaisermiinzen  ist  das  0£0- 
TOKOC  BOHeSI  ganz  gewohnlich  (Cavedoni 
sopra  alcune  antiche  monete  26  sq.).  Vgl. 
Stockbatter  Kunstgesch.  d.  Kreuzes  114,  der 
far  das  ihm  rathselhafte  BO  selber  147  ein 
erklarendes  Beispiel  anftthrt. 

Es  lag  nahe,  die  angegebene  Deutung 
des  A.8  zu  specialisiren ,  indem  man  ihn 
mit  Vorliebe  auf  das  Grab  eines  Martyrers 
setzte,  der  eben  in  jener  Hoffnung  die  Rraft 
zum  Bekenntnisse  gefunden  hatte,  oder  in- 
dem man  ihn  in  den  Denkstein  einer  Per- 
son eingrub,  die  schon  in  ihrem  Namen 
Spes,  Elpis,  Elpidius  die  ,Hoffnung'  aus- 
driickte  (Martigny  Ancre  40).  Ebenso  nahe 
lag  zu  generaUsiren ,  indem  man  das  von 
dem  einzelnen  Glaubigen  Geltende  auf  die 
Gesammtkirche  verallgemeinerte.  Ueber  die 
besondere  Deutung  des  A.s  bei  einzelnen 
Vatem  (Gewissen,  Liebe  zur  Armuth  u.  dgl.) 
vgl.  Martigny  a.  a.  0.  —  Schliesslich  sei 
noch  bemerkt,  dass  der  A.  meines  Wissens 
in  der  Wandmalerei  niemals  zur  Darstellung 
kam;  Martigny  behauptet  es  zwar,  allein 
er  fahrt  kein  Beispiel  an,  und  auch  Oar- 
mcci  hat  in  den  bis  jetzt  erschienenen  Ta- 
feln  nirgendwo  ein  solches.  Es  ist  das  um 
so  auffallender,  als  der  Delphin  am  Drei- 
zack  wiederholt  yorkommt,  der  A.  mit  dem 
Fische  aber  dem  Kunstler  eine  kaum  min- 
der geHUlige  Form  bietet.  Ob  diese  Er- 
scheinung  aus  dem  von  Raoul  Boehette  frei- 
lich  iibertriebenen  Einflusse  der  classischen 
Kunst  auf  die  christliche  zu  erkl&ren  sei, 
lasse  ich  unentschieden.  de  waal. 

ANKLAGEN  der  Christen,  s.  Verleum- 
dungen. 

ANKLlOEB,  falsche,  wurden  nach  dem 
Cone.  Arelat.  314  can.  14  mit  lebenslang- 
licher  Excommunication  (usque  ad  exitum) 
bestraft;  das  zweite  Concil  von  Aries  443 
bestatigte  diese  Sentenz,  gestattete  jedoch, 
Solchen,  welche  Genugthuung  geleistet,  eine 
Abkiirzung  der  Strafzeit  (c.  24).  In  Spa- 
nien  schloss  die  Synode  von  Elvira  (305  bis 
306)  c.  75  Jeden,  der  eine  falsche  Anklage 
gegen  Bischofe,  Priester  und  Diakonen  aus- 
sprach,  usque  in  finem  aus. 

ANNA.  Lucas  3,  23  f.  zahlt  die  Yorfah- 
ren  auf,  deren  Sohn  Jesus  mntterlicher- 
s  e  i  t  s  war.  Nach  ihm  ist  der  Vater  der  Qt)t- 
tesmutter  Heli,  welchen  Namen,  abgekurzt 
aus  Heliakim,  die  Moisten  fQr  identisch  hal- 
ten  mit  dem  von  Epiph,  Haer.  LXXVIII  n. 
17  angegebenen  Joakim  oder  Joachim.   Den 
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Namen  der  Mutter  Mariae  nennt  uns  von 
den  Kirchenvatem  zuerst  der  eben  erwahnte 
Epiphanius  (f  403),  wahrscheinlich  im  An- 
schluss an  das  apokryphe ,  von  der  Kirche 
verworfene  {Imwcenz  1  Epist.  ad  Exuperium 
Tolos.  c.  7 ;  Gelasius  Decret.  de  libr.  apocr. 
bei  Hardouin  II  941 ;  vgl.  Augastin,  contr. 
Faust.  XXIII,  c.  9)  Evangelium  lacobi  mi- 
noris.  Seitdem  wird  die  hi.  A.  bei  den  Va- 
tern  und  kirchlichen  Schriftstellern  wieder- 
holt  als  die  Mutter  Mariae  genannt.  Schon 
um  550  liess  Kaiser  Justinian  ihr  zu 
Ehren  zu  Constantinopel  eine  Kirche  bauen. 
Johannes  Damaacenns  (f  um  760)  spricht 
von  ihr  in  den  glanzendsten  Lobspriichen 
Or.  11.  de  nativ.  b.  Mariae.  Das  Fest  der 
hi.  A.  wurde  in  der  orientalischen  wie  oc- 
cidentalischen  Kirche  ursprunglich  am  25., 
spater  am  26.  Juli  gefeiert.  Von  diesem 
Tage  gingen  die  Griechen  nach  Vorgang 
ihres  Menologiums  ab  und  setzten  das  Fest 
der  hi.  A.  und  Joachims  auf  den  Tag  nach 
Mariae  Geburt,  auf  den  9.  September,  fest. 
Ein  griechisches,  von  Genehrard  veroffent- 
lichtes  Calendarium  liest  noch  am  25.  Juli : 
dormitio  s.  Annae  Deiparae  genetricis.  Vgl. 
die  von  den  BoUandisten  zum  20.  Marz  ab- 
gedruckten  Calendarien.  Die  Verehrung  des 
hi.  Joachim  durch  ein  eigenes  Fest  fand 
bei  den  Occidentalen  erst  spater  Eingang. 
Um  710  sollen  nach  einer  durchaus  unglaub- 
wiirdigen  Sage  die  Gebeine  der  hi.  A.  aus 
Palastina  nach  Constantinopel  gebracht  wor- 
den  sein  und  einige  Kirchen  des  Abend- 
landes  rtthmen  sich  solcher  (unechten)  Re- 
liquien. 

Die  conceptio  activa  der  hi.  A.  wurde  in 
der  morgenlandischen' Kirche  am  9.  und  in 
der  abendlandischen  am  8.  Dec.  gefeiert. 
Wann  diese  Feier  aufkam,  ist  ungewiss; 
gewiss  ist  jedoch,  dass  sie  in  der  morgen- 
landischen Kirche  schon  im  5.  Jahrh.  be- 
gangen  wurde.  Denn  das  Typicon  des  hi. 
sahas  (t  531)  setzt  auf  den  9.  December 
die  auXXTrj^];ic  ttjc  d^iac  "Awac,  |JLT)Tp6c  t^c 
BeoToxou,  und  Georg,  Bischof  von  Nicome- 
dien  (f  641),  bezeichnet  sie  als  ein  Fest, 
das  schon  langst  eingefiihrt  sei.  Vgl.  Be- 
nedict. XIV  de  festis  J.  Chr.  et  Mariae  II, 
n.  201 ;  Martbie  de  antiq.  eccl.  disc.  c.  30. 

A.  hatte  ausser  der  Gottesmutter  Maria 
noch  eine  gleichnamige  Tochter,  welcher 
aus  ihrer  Ehe  mit  Klopas  oder  Alphaus  vier 
Sohne,  Jakobus,  Judas,  Simon  und  Joses, 
und  einige  Tochter  geboren  wurden  —  die 
Briider  und  Schwestem  Jesu.  Vgl.  Ddllin- 
ger  Christenthum  und  Kirche  z.  Z.  ihrer 
Grundlegung,  103. 

A.  wird  abgebildet  als  bejahrte  Matrone, 
Maria  auf  dem  Arme  oder  dieselbe,  neben 
sich  gestellt,  unterrichtend ,  haufig  ,8elb- 
d  r  i  1 1\  ,mettertia^  Doch  keines  dieser  Bilder 
reicht  ins  christHche  AJterthum.       mCnz. 


ANNUNCIATIO,  s.  Feste. 

ANBPQnOAATPAI  nannten  die  Apollina- 
risten  die  Katholiken,  worauf  ihnen  Gregor, 
Naz.  zurttckgiebt,  dass  jene  viel  mehr  Sar- 
kolatrae  zu  nennen  seien.  Orat.  LI.  (ed. 
Paris.  I  742). 

ANTICHRISTUS.  Dem  Wortlaut  nach 
bezeichnet  dieser  Name  einen  Widersacher 
Christi,  und  zwar  einen  solchen,  der  den 
Anspruch  erhebt,  selbst  der  wahre  ChristuB 
zu  sein.  Es  ist  also  ein  Gegenchristus  in 
demselben  Sinne,  in  welchem  wir  von  einem 
Gegenpapst  oder  Gegenkaiser  sprechen.  Eine 
Sachparallele  bieten  Matth.  24,  5.  23  ff. ; 
Marc.  13,  6;  Luc.  21,  8.  Cfr.  loan.  Da- 
masc.  de  fide  orthod.  IV,  c.  28. 

Im  N.  Test,  begegnet  uns  der  Name  nur 
in  den  johann.  Briefen.  Nach  1,  2.  18  er- 
wartet  Johannes,  dass  in  den  letzten  Zeiten 
Einer  kommen  werde,  welchen  er  als  den 
Widerchrist  im  vollslen  Sinne  des  "Wortes 
bezeichnet;  und  zwar  setzt  er  bei  seinen 
Lesern  diese  Erwartung  als  aus  der  apo- 
stolischen  Ueberlieferung  beka^nt  voraus. 
Eine  Bestatigung  derselben  und  eine  Art 
von  vorlaufiger  Erfiillung  erblickt  er  in  der 
Thatsache,  dass  bereits  in  seiner  Zeit  viele 
Widerchriste  aufgetreten  sind.  Unter  letz- 
teren  versteht  er  gewisse  Irrlehrer,  welche 
die  Messiaswurde  Jesu  leugnen  (2,  22)  und 
ihn  nicht  als  den  fleischgewordenen  Logos 
anerkennen  (4,  3;  2,  7).  In  vollem  Ein- 
klang  mit  dem  Apostel  hat  die  kirchliche 
Ueberlieferung  von  jeher  den  A.  als  eine 
bestimmte  einzelne  Personlichkeit  betrachtet, 
die  kurz  vor  der  Ankunft  des  Herrn  auf- 
treten  und  worin  die  widerchristliche  Rich- 
tung  der  fruheren  Zeiten  ihre  hochste  Spitze 
erreichen  solle;  daneben  aber  bezeichnete 
man  mitunter  einzelne,  bereits  der  Geschichte 
angehorige  Hauptgegner  Christi  und  seiner 
Sache  als  Vorlaufer  des  A.,  wie  z.  B.  Lu- 
dan  den  Kaiser  Decius  einen  ,metator  anti- 
christi'  nennt  (inter  epp.  Cyprian,  ep.  22, 
c.  1).  Unter  den  Vatern  herrscht  in  dieser 
Hinsicht  die  vollste  Einmuthigkeit ;  nur  dass 
Aug.  Civ.  D.  XX,  c.  19  gelegentlich  die 
Meinung  Einiger  em^ahnt,  wonach  unter 
dem  A.  die  ganze  Masse  der  Gottlosen  und 
Feinde  Christi  zu  verstehen  sei.  Letztere 
Auffassung,  welche  im  MA.  durch  Gerhoh 
V.  Reichersberg  schuchtern  erneuert  wurde, 
blieb  indessen  vollig  vereinzelt. 

Nicht  zwar  dem  Namen,  wol  aber  der 
Sache  nach  wird  der  A.  II  Thess.  2,  3—12 
erwahnt.  Der  Apostel  spricht  hier  von  einem 
, Widersacher,  der  sich  iiber  alles  erhebt, 
was  Gott  und  Heiligthum  heisst,  so  dass  er 
sich  in  den  Tempel  Gottes  setzt  und  sich 
hinstellt,  als  ob  er  Gott  sei'.  Er  wird  auf- 
treten  ,gemass  Wirksamkeit  des  Satans,  in 
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Zeichen  und  Wundern  der  Liige^;  der  Herr 
aber  wird  ihn  todten  mit  dem  Hauche  sei- 
nes Mundes  und  ihn  vernichten  durch  die 
Erecheinung  seiner  Gegenwart'.  Dass  hier 
das  Kommen  des  A.  geweissagt  werde,  ist 
86it  Iren,  adv.  haer.  V,  c.  25  sqq.  innerhalb 
der  Kirche  die  einstimmige  Meinung;  nur 
dass  Manche  eine  nachste  und  Yorlauiige 
Erfullung  in  der  Person  Nero^s  annahmen 
{DoUinger  Christenth.  u.  K.  2.  Aufl.  425  ff). 
Die  Vater  finden  in  unserer  Stelle,  vgl.  mit 
Joh.  5, 43,  angedeutet,  dass  der  A.  als  oer  von 
den  Juden  erwartete  Messias  auftreten  und 
des  Tempels  zu  Jerusalem  sich  bemachtigen, 
bezw.  denselben  neu  erbauen  werde.  Indem 
sie  ferner  unter  dem  ,Hemmenden^  (v.  8) 
das  romische  Reich  verstanden,  kamen  sie 
folgerichtig  zu  der  Behauptung,  dasselbe 
werde  bis  gegen  das  Ende  der  Welt,  be- 
Btehen,  und  erst  nach  seinem  Zerfall  das 
Reich  des  A.  sich  erheben.  Im  Zusammen- 
hang  damit  bezogen  Manche  die  diroJxa^Ca 
(3)  auf  die  Trennung  der  Volker  vom  ro- 
mischen  Reiche,  wahrend  Andere  mit  Be- 
rufung  auf  Luc.  18,  8,  Matth.  24,  12  an 
einen  Abfall  vom  Glauben  dachten.  Unter 
dem  ,G«heimniss  der  Bosheit'  (7),  das  be- 
reits  wirksam  sei,  verstand  man  die  Vor- 
laufer  des  A.,  theils  falsche  Propheten  und 
Irrlehrer,  theils  Verfolger  der  Kirche.  Wenn 
endlich  der  Aposlel  von  einer  Wirksamkeit 
des  Satans  spricht,  so  deuteten  der  Arn- 
brosiaster,  Tkeodoret  z.  d.  St.  mit  den  mei- 
sten  Vatem  dies  dahin,  der  A.  werde  vom 
Teufel  besessen  sein ;  Einige  hielten  ihn  so- 
gar  fur  den  Teufel  selbst  (Fitmic,  McUern. 
de  err.  profan.  relig.  c.  22). 

Ausserdem  zog  man  im  Alterthum  noch 
eine  Reihe  anderer  Stellen  herbei.  Dahin 
gehort  namentlich  das  bekannte  Gesicht  Da- 
niels von  den  vier  Thieren,  welche  ebenso- 
viele  Weltreiche  sinnbilden  (c.  7).  In  dem 
kleinen  Horn,  das  in  Mitte  der  zehn  Hor- 
ner des  vierten  Thieres  hervorwachst,  fand 
man  den  A.  wieder.  Dieses  Horn  ist  nach 
V.  24  ein  Konig,  machtiger  als  die  andern. 
Er  wird  Lasterungen  ausstossen  wider  den 
AUerhochsten  und  die  Heiligen  wird  er  zer- 
treten,  und  Macht  ist  ihm  gegeben  3V2  Jahre 
lang.  Nach  11,  37  (in  der  Fassung  der 
Vulg.)  soil  er  den  grobsten  Ausschweifun- 
gen  ergeben  sein;  aus  12,  11—12  glaubte 
man  entnehmen  zu  konnen,  dass  von  sei- 
nem Ende  bis  zur  Wiederkunft  des  Herrn 
noch  eine  Bekehrungsfrist  von  45  Tagen 
gegeben  werde.  —  Nahe  verwandt  mit  die- 
8em  Gesicht  Daniels  ist  das  Thier,  welches 
Johannes  Apoc.  13,  1  flF.  schaut  und  womit 
unverkennbar  das  romische  Weltreich  be- 
zeichnet  wird  (Salmeron,  Alcasar,  Bossuet 
z.  d.  St.).  Schon  Irm.  adv.  haer.  V,  c.  28 
bezieht  dasselbe  auf  den  A.  und  bemttht 
sich  demgemass,   aus   der  geheimnissvollen 


I  Zahl  666  (v.  18)   den  Namen  desselben  zu 
ermitteln.     Hierin  sind  ihm  sehr  viele  Er- 
I  klarer  gefolgt,  indem   sie  zugleich  aus  11, 
;3— 14  schlossen,   der  A.  werde  den   Elias 
I  und  Henoch  todten ,   die  vor   der  Wieder- 
kunft des  Herrn  als  Bussprediger  auftreten 
sollen.     Gewohnlich  nahm  man  auch  an,  er 
werde  aus  dem  Stamme  Dan  hervorgehen, 
der  bei   der  Aufzahlung  7,  4—8  iibergan- 
gen  ist. 

Ein  weiterer  Zug  in  dem  Bilde  des  A. 
ergab  sich  aus  dem  urspriinglich  heidnischen 
Volksglauben,  dass  Nero  nicht  todt  sei,  son- 
dem  aus  dem  Orient  wiederkommen  und  sich 
der  Herrschaft  bemachtigen  werde  (Sueton, 
Nero  c.  57;  Dio  Cass,  LXIY,  c.  9).  Der- 
selben  Erwartung  begegnen  wir  auch  in 
den  SibyUinen  (V  363  sqq.;  VIII  70  sqq.) 
und  selbst  bei  christlichen  Schriftstellern, 
wie  Commodian  (Spicil.  Solesm.  1  43)  und 
Sulpic.  Sever.  (Hist.  s.  II,  c.  29).  Mit  Recht 
haben  dagegen  Lactant,  de  mort.  persec. 
c.  2,  Aug.  Civ.  D.  XX,  c.  19,  Hie7*on.  in 
Dan.  7  (fiese  Vorstellung  als  Wahnwitz  zu- 
riickgewiesen. 

Ausser  den  oben  erwahnten  Schriften  der 
Vater  vffl.  bes.  Hippolyt:  A7t66ei?tc  irepl  ^pt- 
(JTOU  X.  dvTi^piJTou,  CyHlL  Hieros,  cat.  XV, 
c.  9  sqq.;  Pseudo- Hippolyt  de  consumma- 
tione  mundi;  den  tract,  de  promissionibus 
et  praedictionibus  Dei  (inter  opp.  Prosp. 
Paris.  1711,  append.,  91  sqq.).  Mittelalter- 
liche  Schriften,  welche  die  Vorstellungen 
der  Vater  iiber  den  A.  zusammenfassen, 
zum  Theil  auch  erweitern,  sind:  Adso  Tr. 
de  nativ.  vita  et  morib.  A.  (inter  opp.  Al- 
cuin.  ed.  Froben.  t.  EL);  Thorn.  Aquin.  de 
adventu,  statu  et  vita  A.;  ferner  die  sog. 
Revelationes  Methodii  (Orthodoxographa  gr. 
Basil.  1569,  t.  I).  Vgl.  uberdies:  Bellai-m, 
de  Roman.  Pontif.  1.  Ill;  Malvenda  de  Anti- 
christo  libr.  XI.  Valent.  1621;  Dolling^* 
Christenth.  u.  K.  275  ff.,  425  flP.     mosler. 

ANTIMENSIUM.  Nach  Suicei^  Thes.  eccl. 
I  378  ein  lat.  Wort:  voces  barbarae  ex 
dvrl  et  fJLtvaia  pro  mensa,  womit  Suidas  iiber- 
einstimmt:  dvTtfjL(v(jtov  irapot  TcDjjiatotc  xpotTreCa 
Tcpo  Tou  6ixaaTY)ptou  xEifjLEVT).  Doch  schreiben 
die  Griechen  neben  divxtjjnQvjta  am  haufigsten 
(ivTifjLtvdia ,  und  leiten  das  Wort  von  jjiCvjoc 
{Neale  Eastern  Church,  Introd.  186).  Man 
versteht  darunter  Altardecken,  welche 
bei  der  Consecration  der  Altare  in  der  grie- 
chischen  Kirche  mitgeweiht  wurden,  um 
Altare,  welche  nicht  consecrirt  oder  deren 
Consecration  zweifelhaft  war,  zur  Celebri- 
rung  des  hi.  Opfers  damit  zu  bedecken. 
Den  Ritus  beschreiben  Goar  Euchol.  Gr. 
648  und  Need  a.  a.  0.  187.  Ueber  die 
Verwendung  dieser  Altardecken  sprechen 
sich  Joh.  Citrus,  Balsamon,  Manuel  Chari- 
topulos  bei  Suicer  a.  a.  O.  und  Bona  Rer. 
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lit.  XX  2  aus.  Steph.  Durandiis  de  ritib. 
eccl.  cath.  lib.  I  271  setzt  das  Wort  ein- 
fach  gleich  altaria  portatilia,  deren  Stelle 
die  Antimensia  bei  den  Griechen  in  der 
That  vertreten,  wahrend  die  Syrer  sich  be- 
weglicher  holzerner  Altarplatten  bedienten. 
Der  syrische  Nomokanon  bei  Renaudot  (Lit. 
Oriental.  I  182)  erklart,  in  Abwesenheit 
eines  A.  konne  man  die  Eucharistie  auf 
einem  Blatt  aus  dem  Evangelium,  eventuell 
sogar  auf  den  Handen  des  Diakons  conse- 
criren.  kraus. 

ANTIOCHIEN^  s.  Schulen. 

ANTinASXA  (Gegen-Ostern,  Nach-Ostern) 
hiess  in  der  griechischen  Kirche  der  erste, 
dem  Ostersonntage  gegeniiberstehende  nach- 
folgende  Sonntag  (Dominica  in  albis),  mit 
welchem  die  Osterfeier  im  engem  Sinne 
schloss,  und  insofem  ist  der  Name  A.  gleich- 
bedeutend  mit  den  gleichfalls  gebraucUichen 
Benennungen  Octaya  Paschae  und  Pascha 
clausum  oder  Clausum  Paschae  (gothisch- 
gallikanisches  Missale).  Mit  dem  Worte  A. 
wurde  bisweilen  auch  die  ganze,  auf  den 
sog.  weissen  Sonntag  folgende  Woche  be- 
zeichnet.  Vgl.  Ducange  Gloss,  gr.-barb. 
s.  V.  A.  Die  Praeposition  dh^  giebt  aber  in 
der  Zusammensetzun^  nicht  bloss  den  Be- 
grifP  von  ,gegenflber ,  ,entgegen\  sondem 
auch  von  ,eben  so  gut',  ,ent8prechend\  so 
dass  damit  auf  Etwas  von  gleichem  Werthe 
hingewiesen  wird.  [?  K.]  Auch  nach  dieser 
Richtung  hin  konnen  wir  dem  A.  eine  sinnige 
Bedeutung  beilegen,  denn  es  ist  sicher,  dass 
der  erste  Sonntag  nach  Ostern  wenigstens 
fQr  die  zu  Ostern  Neugetauften  an  Wich- 
tigkeit  dem  Osterfeste  nicht  nachstand,  denn 
jener  Sonntag  gewann  an  religioser  Bedeu- 
tung, weil  er  fie  Schlussfeier  der  geistigen 
Emeuerung  der  Tauflinge  bildete  und  diese 
selbst  von  diesem  Tage  (dies  neophytorum) 
an  als  wirkliche,  vollberechtigte  Mitglieder 
der  Kirchengemeinde  auftreten  durften.  Vgl. 
Augustin,  Serm.  de  temp.  160 — 164.  Das 
Weitere  fiber  Dom.  I.  post  Pasch.  s.  unter 
Ajt.  Dominica  in  albis.  kbCll. 

ANTIPENDIUM.  Die  altesten  Aitare  wa- 
ren  moistens  holzeme  Tische  {Athancia,  Ep. 
ad  solit.  vitam  agent.;  AugusHn,  Ep.  ad 
Bonifac.  I.).  Desshalb  konnten  die  Dona- 
tisten  die  Aitare  der  Katholiken  verbrennen 
(Optatus  V,  MUeve  de  schism.  Donat.  I,  c.  6). 
In  den  Eatakomben  wurden  in  den  eigens 
dazu  ausgeftihrten  Arcosolien  Altarplatten 
fiber  die  Graber  der  Martyrer  gelegt,  oder 
der  Sarkophag  selbst  diente  als  AJtar.  Der 
Biblioth.  Anastasius  sagt  im  Leben  des  274 
als  Martyrer  gestorbenen  Papstes  Felix  I: 
hie  constituit  supra  sepulcra  martyrum  mis- 
sas  celebrari.  Vgl.  Prudentim  Peristeph. 
Hymn.  XI,  v.  171;   Hymn.  V,  v.  515;  H. 


in,  V.  211;  Kraus  Rom.  Sott.  153,  196. 
Auch  neben  den  Martyrergrabem  freiste- 
hende  und  selbst  Tragaltare  kamen  vor. 
Das  Weitere  s.  Kraus  a.  a.  O.  585.  Die 
freistehenden  Aitare  (immer  mit  dem  sepul- 
crum  versehen)  giengen  in  den  Gebrauch 
der  oberirdischen  Kirchen  fiber.  Von  frfiher 
Zeit  an  hat  man  sowol  die  Vorderseite  als 
die  Seitentheile  dieser  Aitare  mit  kostbaren 
ornamentirten  Metallplatten,  oder  seidenen 
StoflFen,  oder  kostbaren  Stickereien  geziert, 
welche  Verzierungen  die  verschiedensten 
Namen  trugen  (vgl.  Schmid  Der  christliche 
Altar  125).  Von  diesen  verschiedenen  Be- 
nennungen hat  sich  der  Name  A.  vor  alien 
eingeburgert. 

Wie  reich  und  kostbar  die  Antipendien 
waren,  zeigen  u.  a.  die  Berichte  des  Biblio- 
thekars  Anastasius.  Papste,  Bischofe,  Kai- 
ser und  andere  Vomelune  wetteiferten  in 
Schenkungen  dieser  Altarverzierungen.  Ve- 
stem  altaris  oder  super  aitare  facere,  aitare 
vestire  waren  die  technischen  Ausdrficke 
hierfur.  Der  griechische  Kaiser  C  o  n  s  t  a  n- 
tin  rV  schenkte  unter  dem  Pontificate  des 
Vitalian  (f  672)  als  A.  dem  AJtar  des  hL 
Petrus  zu  Rom  eine  golddurchwirkte  Decke. 
Papst  Leo  HI  (f  816)  liess  ffir  denselben 
AJtar  eine  kostbare  Stickerei  mit  dem  Brust- 
bilde  des  Erlosers,  der  Goji^sgebarerin  und 
der  zwolf  Apostel  machen  (vestem  fecit), 
und  diese  Stickerei  war  noch  geziert  mit 
einem  Weinstocke  aus  reinstem  Golde,  so- 
wie  mit  Perlen  und  Edelsteinen.  Anasta- 
sius (in  Leon.  Ill);  Schmid  a.  a.  O.  sagt 
treffend:  ,wir  mfissten  das  Pontificalbuch 
halb  abschreiben,  wollten  wir  die  kostbaren 
Altarbekleidungen  alle  aufzahlen,  die  darin 
erwahnt  sind.'  Fast  das  ganze  Leben  Christi 
und  seiner  Mutter,  die  Thaten  der  Apostel 
und  einer  Menge  von  Heiligen  sind  auf  die- 
sen  Bekleidungen  theils  gewebt,  theils  ge- 
stickt  dargestellt.  Der  hi.  Maximianus 
(t  552),  Erzbischof  v.  Ravenna,  liess  auf 
einem  A.  die  Bilder  aller  seiner  Vorganger 
in  Goldstickerei  ausffihren  (Bock  Gesch.  d. 
liturg.  Gewander  I  137).  Von  all'  den  kost- 
baren gestickten  Antipendien  in  Seide,  Gold 
und  Edelsteinen  aus  dem  1.  bis  7.  Jahrh. 
ist  uns  nichts  geblieben.  Wenn  einige  Schrif t- 
steller  (Thiers  sur  les  principaux  autels 
des  6glises  176;  Kratzer  de  antiq.  liturg. 
178;  Labarte  les  arts  industriels  96)  die 
vestes  altaris  in  altari,  super  aitare  als 
bunte  Altartficher  aufgefasst  wissen  wollen, 
so  widersprechen  dem,  wie  VioUet-le-Duc 
Diction,  du  mobQ.  192  und  Schmid  a.  a,  O. 
126  hervorheben,  einerseits  die  schon  da- 
mals  bestehende  Vorschrift  der  Kirche,  dass 
die  Altartficher  von  Leinwand  sem  sollen, 
und  andererseits  die  aus  Metall  gefertigten 
Antipendien.  Ein  solches  liess  Cons  tan- 
tin  I  ffir  den  Altar  der  Grabkirche  zu  Jeru- 
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salem  aus  Gold  und  kostbaren  Steinen  ma- 
chen  (Theodoret,  Hist.  eccl.  I,  c.  31).  Solche 
Metall-Antipendien  schenkten  die  Papste 
Sixtus  in  und  Hilarius  an  verschiedene 
romische  Kirchen  (Anastasius  in  Sixto  III 
et  Hilario).  Ein  Metall-A.  war  wahrschein- 
lich  auch  der  von  Sozomenus  Hist.  eccl.  IX, 
c.  1  erwahnte,  einer  Kirche  zu  Constanti- 
nopel  geschenkte  mit  Goldbekleidung.  Die 
unserm  (dem  patrist.)  Zeitraome  folgenden 
Jahrhunderte  wissen  von  einer  Menge  kost- 
barer  Metall-Antipendien  zu  berichten,  mit- 
unter  wahre  Eleinodien  der  Goldschmiede- 
kunst.  Zwei  werthvolle  Metall-Antipendien 
aus  frQlmiittelalterlicher  Zeit,  das  eine  in 
der  Marcuskirche  zu  Venedig,  das  an- 
dere  in  der  Kirche  des  hi.  Ambrosius  zu 
Mai  land,  sind  uns  erhalten.  Vgl.  Kunst- 
denkmale  des  osterr.  Kaiserstaates  II  30; 
Mothes  Baukunst  und  Bildhauerei  in  Vene- 
dig I  99.  mCnz. 

ANTIPHON,  vox  reciproca,  Wechsel- 
gesang,  gehSrt  zu  jener  Gattung  der 
liturg.  Gesange,  die  man  einem  oder  meh- 
reren  Psalmen,  deren  Tonart  sie  zu  bestim- 
men  hatte,  unmittelbar  vor-  und  nachsetzte. 
Da  ihr  Vortrag  mit  einem  von  zwei  Choren 
gesungenen  Psalm  abwechselte,  mag  diese 
Gfesangspecies  obstehendeBenennung  erlangt 
haben.  Der  Gebrauch  der  A.en  beim  Got- 
tesdienste  reicht  schon  in  die  ersten  Jahr- 
hunderte des  christlichen  Cultus  hinauf,  da 
sie  schon  damals  bei  den  Orientalen  ihre 
erste  Anwendung  fanden.  So  behaupteten 
die  Christen  Syriens,  der  hi.  Ignatius 
habe  bei  ihnen  in  Folge  himmlischer  Er- 
leuchtung  den  A.engesang  eingefiihrt.  Nach 
dem  Berichte  des  Sozomenus  (Hist.  eccl. 
lib.  IX,  e.  7)  brachten  zwei  Monche,  Fla- 
vian und  Diodor,  unter  dem  Kaiser  Con- 
st ant  in  diese  Gesangweise  auch  bei  den 
Griechen  in  Uebung,  und,  wie  der  hi. 
August  in  bezeugt,  war  es  der  hi.  Am- 
brosius, der  solchen  Wechselgesangen  der 
Orientalen  zuerst  in  seiner  *mailandischen 
Kirche  Eingang  verschaffte,  von  wo  aus 
rich  dieselben  bald  nach  375  in  vielen  Dio- 
cesen  des  Occidentes  verbreiteten.  ,Tunc 
Hymni  *et  Psalmi  ut  canerentur  secundum 
morem  Orientalium  partium,  ne  populus 
moeroris  taedio  contabesceret,  institutum  est : 
et  ex  illo  in  hodiemum  retentum,  multis 
iam  ac  pene  omnibus  gre^bus  tuis  per  cae- 
teras  orbis  imitantibus  (S.  Aug,  Confess. 
lib.  IX,  c.  7).  Dass  unter  den  Lateinem 
der  Gebrauch  der  A.en  zu  den  kanonischen 
Stunden  schon  im  6.  Jahrh.  einer  weiten 
Verbreitung  sich  erfreute,  zeigt  die  Regel 
des  hi.  Benedict  (f  543),  in  welcher  er 
dnrch  12  ^nze  Kapitel  dieser  Gesangs- 
gattung  beim  Chordienste  die  ihr  gebtih- 
rende  Stelle  anweist  (Reg.  S.  Bened.  c.  8 


bis  20),  welche  Anordnung,  insoweit  rie 
wenigstens  den  Gebrauch  der  A.en  beim 
kanonischen  Officium  betrifFt,  nicht  nur  von 
den  spatem  kirchlichen  Orden,  sondem  auch 
selbst  von  der  romischen  Kirche  adoptirt 
wurde.  Aelter  noch  ist  ihre  Verwendung 
zur  Feier  der  hi.  Messe,  indem  Papst  Coo- 
lest in  I  (t  432)  es  war,  welcher  die  A. 
zum  Introitus  anordnete:  ^Antiphonam 
ad  Introitum  Coelestinus,  natione  Campanus 
Pontifex  Romae  constituit,  ut  ante  sacri- 
ficium  celebraretur ,  quod  ante  non  fiebat^ 
(Gerbert  Monum.  vet.  Liturg.  11  282).  Hier- 
mit  iibereinstimmend  schreibt  auch  der  alte 
Ordo  Romanus  vor  (bei  MabilL  n.  II  u.  Ill) : 
incipit  prior  scholae  antiphonam  ad  introi- 
tum, welche  Benennung  ebenso  die  altesten 
Antiphonarien  aus  dem  9.,  10.  und  11.  Jahrh. 
dem  Introitus-Gesange  beilegen.  A.  nannte 
man  aber  auch  die  GfPertoriums-  und  Com- 
muniongesange  zur  Messe,  indem  ihnen  vor 
Alters,  wie  dem  Introitus,  noch  ein  oder 
mehrere  Psalmen  beigefiigt  wurden,  um  die 
Darbringung  der  Opfergaben  zum  Altare 
und  den  Empfang  des  hi.  Abendmahls  gleich- 
falls  mit  Gesang  zu  begleiten  (vgl.  Gerbert 
Monum.  vet.  Liturg.  U  174).  Unter  den 
noch  vorhandenen  Mess-Antiphonarien  sind 
es  nur  die  altem,  z.  B.  die  Codices  S.  Galli 
381,  50—141,  und  Einsidl.  121  in  fine, 
welche  ffir  den  gesammten  Jahrescyclus  die 
der  Communion-A.  zukommenden  Psalmen 
sammt  der  Psalmodie  bezeichnen.  Ygl.  Sche- 
rer  Verzeichniss  der  Handschr.  der  Stifts- 
bibl.  von  S.  Gallon  130.      ans.  sohubioer. 

ANTIPHONAB.  Mit  diesem  Ausdrucke 
bezeichnete  man  jene  Codices,  welche  die 
Mr  den  Cultus  bestimmten  Antiphongesange 
enthielten.  Es  gab  aber  derselben  zweierlei 
Gattungen,  solche,  die  man  ffir  den  Altar- 
dienst  (antiphonaria  Missae),  und  andere, 
die  man  fur  den  Chordienst  (diumale 
et  nocturnale  officium)  oder  die  Vigilien 
und  sieben  kanonischen  Stunden  gebrauchte. 
Obgleich  nun  diese  beiden  Gattungen  von 
Gesangwerken  insgemein  nebst  den  Anti- 
phonen  auch  Responsorien  und. noch 
andere  Gesange  umfassten,  so  behielten  sie 
dennoch  die  Benennung  Antiphonarien 
bei  bis  beilaufig  um  das  12.  Jahrh.,  wo 
man  die  fiir  die  Messe  bestimmten  Gesang- 
werke  Gradualien  zu  nennen  begann. 
Mochten  nun  schon  zur  Zeit  des  hi.  Bene- 
dict und  wol  noch  frilher  Antiphonbiloher 
fiir  den  Altar-  und  Chordienst  bestanden 
haben,  so  gebtihrt  dennoch  dem  Papste 
Gregor  d.  Gr.  (590 — 604)  vorzugsweise 
die  Ehre  und  das  Verdienst,  die  Kirchen- 
gesange  seiner  Zeit  in  ein  fAntiphonarium 
Centonem*  gesammelt,  dieselben  verbessert, 
durch  neue  vermehrt,  nach  dem  kirchlichen 
Festkreise   geordnet   und   mit  der   damals 
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iiblichen  Neumenschrift  versehen  zu  haben. 
Diese  Verdienste  bezeugen  nicht  nur  dessen 
Biograph  Johannes  Diaconus  in  seiner  Vita 
b.  Gregorii,  sondern  auch  manche  mittel- 
alterliche ,  von  Kirchengesang  handelnde 
Schriftsteller  bei  Gerbert  und  de  Cousse- 
maker  (Scriptores  de  Musica  medii  aevi). 

Mag  auch  das  authentische  A.  des  hi. 
Gregor,  das  im  9.  Jahrh.  zu  Rom  noch 
vorhanden  und  im  Laufe  der  Zeit  schon 
von  Gregor  selbst  und  ebenso  von  dessen 
Nachfolgern  in  Italien,  Frankreich,  England 
und  Deutschland  durch  zahlreiche  Copien 
verbreitet  worden  war,  seither  verloren  ge- 
gangen  sein,  so  sind  dessen  Melodien  doch 
der  Hauptsache  nach  in  den  altesten  A.ien 
in  Neumenschrift  aus  dem  9.,  10.  und 
11.  Jahrh.  noch  auf  uns  gekommen  und 
in  jenen  iJebertragungen  enthalten,  die  mit 
Linien  versehen,  und  dabei  am  vollkommen- 
sten  mit  den  altesten  concordiren.  Zu  den 
durch  Alter  und  Inhalt  sich  auszeichnenden 
A.ien  gehoren  die  Cod.  R.  4.  38  der  Bibl. 
AngeUca  und  G.  52  der  Bibl.  Orator,  zu 
Rom;  Cod.  192 Bibl.  de  I'Arsenal,  748 Bibl. 
Mazarine,  170  und  1087  St.  Germ.  (Bibl.  nat.) 
zuParis;  dasA.vonMontpellier;  dieCod. 
151  und  153  der  Dom-  und  h.  Ss.  II  [?  K.] 
der  Stadtbibl.  zu  Trier;  Cod.  86,  A.  42, 
lat.  Pal.,  7919,  7918,  2542,  2901  etc.  in  der 
konigl.  Bibl.  zu  Miinchen;  die  Cod.  121, 
112,  113  zuEinsiedeln  und  insbesondere 
die  Cod.  338,  339,  340,  342,  343,  353,  359 
(von  P.  Lanibilloie  in  Facsim.  veroffentlicht), 
361,  374,  375,  376  und  379  der  Stiftsbibl. 
zu  St.  Gallon  (Verzeichniss  von  Scherer, 
wo  auch  nachgewiesen,  dass  Cod.  359  nicht 
dem  8.  Jahrh.  angehorte,  sondern,  wie  In- 
halt und  Schrift  beweisen,  beilaufig  dem  10.). 
Das  Antiphonarium  h,  Gregorii  nach  den 
besten  Manuscripten,  von  welchem  der  erste 
Bogen  sowol  in  der  Originaltonschrift  mit 
Keumen,  als  mit  der  modemen  Choralschrift 
bereits  erschienen  ist,  beabsichtigt  M,  Her- 
mesdorff  in  Trier  vollstandig  herauszu- 
geben. 

Die  zahlreichen  Schriftsteller  des  Mittel- 
alters,  die  bald  kiirzer,  bald  einlasslicher 
iiber  das  gregorianische  A.  handeln,  sind 
in  Abt  M,  Gerberts  und  Ed,  de  Coussemakers 
Sammelwerken  Scriptores  .de  Musica  medii 
aevi,  das  erstere  in  drei,  daa  letztere  in  vier 
Quartbdn.  enthalten.  Ueber  die  Antiphonen 
und  das  A.  Gregors  bieten  die  musikalischen 
Geschichtswerke  von  M,  Gerbert  (de  Musica 
sacra),  Forkel,  Fetis ,  Dommer,  Ambros, 
Schlecht  etc.  reichliche  Aufschliisse.  Fiir 
Wiederherstellung  der  urspriinglichen  Me- 
lodien nach  dem  Cantus  b.  Gregorii  und 
die  hierzu  erforderliche  Kenntniss  und  Er- 
klarung  der  alten  Tonzeichen  (Neumen)  be- 
miihten  sich  in  neuerer  Zeit  P.  Lambillotte^ 
Abb6  Raillard  in  ihren  hierauf  beziiglichen 


Schriften,  und  insbesondere  M.  Hermesdorff 
und  R.  Schlecht  in  der  mus.  Zeitschrift 
,Caecilia'  von  Trier.  A.ien  (Gradualien), 
welche  die  alten  Singweisen  des  hi.  Gregor 
am  getreuesten  wiedergeben,  sind  die  neuen 
Ausgaben  der  Diocesen  R  h  e  i  m  8  -  C  a  m  b  r  a  y 
und  die  Trier'sche,  vor  alien  aber  das 
Graduate  ad  normam  cantus  S,  Gregorii 
von  Hermesdorffj  dessen  erste  Lieferung,  so- 
wol mit  der  alten  Neumen-  als  der  moder- 
nen  Choralschrift  ausgestattet,  unlangst  an 
die  Oeffentlichkeit  trat.       ans.  schubiger. 

ANTIQUITATES,  s.  Archaologie. 

ANTISTES,  TTpoeaTwc,  ein  Titel,  den  das 
Concil.  Antioch.  341,  c.  1  auf  Bischofe, 
Priester  und  Diakonen  anwendet.  Die  An- 
sicht  D,  Butlers  in  Smith's  Diet.  I  103,  auch 
Augustin  habe  Serm.  351  de  Poenitentibus 
(,revivat  [peccator]  ad  antistites,  per  quos 
illi  in  ecclesia  claves  ministrantur ,  et  a 
praepositis  sacramentorum  accipiat  satisfa- 
ctionis  suae  modum')  den  Ausdruck  von 
Bischofen  undPriestern  gebraucht,  kann 
ich  nicht  theilen ;  hier  wie  an  einer  andern 
Stelle  Epist.  LIV,  c.  4  (,inmio  ...  si  tanta 
est  plaga  peccati  atque  impetus  morbi  ut 
medicamenta  talia  differenda  sint,  auctori- 
tate  antistitis  debet  quisque  ab  altario  re- 
moveri  ad  agendam  poenitentiam  et  eadem 
auctoritate  reconciliari')  ist  nur  der  Bischof 
gemeint.  kraus. 

ANTITYPIK,  s.  Typik. 

ACd.  Dass  A  als  erster  Buchstabe  des 
Alphabets  im  Alterthum  zuweilen  iiberhaupt 
fiir  ,der,  das  Erste'  gesetzt  wurde,  geht  aus 
Martial,  Epigr.  V  26  hervor:  ,quoNd  alpha 
dixif  corde,  paenulatorum  ||  te  nuper,  aliqua 
cum  iocarer  in  charta,  1|  si  forte  bilem  movit, 
hie  tibi  versus,  ||  dicas  licebit  beta  me  toga- 
torum.'  Es  erklart  sich  daher,  dass  Chri- 
stus  sich  in  der  geh.  Offenbarung  Joh.  1,  8 
(^7(0  e?ji.t  t6  ofXcpa  xai  xh  w  ,  X^tei  xopioc  6 
{k6c,  6  Av  xal  h  fy  xal  6  lp)r<5|isvoc,  6  irav- 
ToxpdtTcop,  vgl.  eb.  21,  6;  22,  13)  sich  selbst 
mit  A  und  CO  als  Anfang  und  Ende  von 
Allem  bezeichnet,  wie  im  A.  Test,  bei  Jes. 
44,  10  der  absolute  GottesbegrifF  •  von  Je- 
hovah in  den  Worten  pradicirt  wird:  ego 
primus  et  ego  novissimus,  et  absque  me 
non  est  Deus  (vgl.  eb.  41,  4;  48,  12).  Den 
Gedanken  erklarte  dann  Tertull,  de  Mono- 
gamia  c.  5:  ,8ic  et  duas  Graeciae  litteras, 
summam  et  ultimam,  sibi  induit  Dominus, 
initii  et  finis  concurrentium  in  se  figuras, 
uti,  quemadmodum  a  et  w  usque  volvitur, 
et  rursus  «)  ad  a  replicatur,  ita  ostenderet 
in  se  esse  et  initiis  decursum  ad  finem  et 
finis  recursum  ad  initium,  ut  omnis  dispo- 
sitio  in  eum  desinens  per  quem  coepta  est, 
per  sermonem   scilicet  Dei   qui  caro  factus 
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est,  proinde  desinat,  quemadmodam  et 
coepit.' 

Aehnlich  Cleni.  Alex.  Strom.  IV  25,  VI 
66;  Hieronym.  c.  JoTinian.  1;  Prudentim 
Cathem.  IX  1 1  sqq. :  ,corde  natus  ex  parentis 
ante  mundi  exordium  {{  Alpha  et  ^  cogno- 
minatus  ipse  fons  et  clausula  ||  omnium  quae 
sunt,  fuerunt  quaeque  post  futura  sunt/ 
So  einfach  diese  Erklarung  ist,  hat  die 
Zahlenspielerei  der  Gnostiker  gleichwol  einen 
tiefem  Grund  suohen  zu  miissen  geglaubt; 
schon  TertulL  de  Praescript.  e.  50  spricht 
sich  daruber  also  aus:  ,non  defuerunt  post 
hos  Marcus  quidam  et  Colarbusus  novam 
haeresim  ex  Graecorum  alphabeto  compo- 
nentes.  Negant  enim  veritatem  sine  istis 
posse  litteris  inveniri,  inuno  totam  plenitu- 
dinem  et  perfectionem  yeritatis  in  istis  lit- 
teris esse  dispositam.  Propter  hanc  enim 
causam  Christum  dixisse:  ego  sum  a  et  o). 
Denique  lesum  Christum  descendisse,  id  est, 
columbam  in  lesum  venisse,  quae  Graeco 
nomine  cum  icepurcepa  pronuntiatur,  habeat 
secundum  numerum  DCCCI.  Percurrunt  isti 
(B,  t|/,  y,  9,  u,  T,  totum  usque  ad  alpha  beta, 
et  computent  ogdoadas  et  decadas  etc/  Vgl. 
auch  Iren,  adv.  Haeres.  I  14,  6,  15,  1  und 
Frimasius  (Bibl.  Max.  X  338),  der  diese 
Deutung  annahm,  um  die  Wesensgleichheit 
des  hi.  Oeistes  zu  erweisen. 

Man  hat  {Ramirez  Not.  ad  Chron.  Liut- 
prandi  362)  die  Vermuthung  aufgestellt,  das 
Siegel  AOi>  sei  in  der  christlichen  Kunst  und 
Epigraphik  zunachst  als  Protest  gegen  den 
Arianismus  aufgekonmien.  Georgi  de  mo- 
nogr.  Chr.  10,  Boldetti  Oss.  336,  Mamachi 
Origg.  Ill  52  glauben  diese  Hypothese 
durch  Anfuhrung  einiger  Denkmaler  zu  be- 
seitigen,  welche  ihrer  Ansicht  nach  zweifel- 
los  Yor  die  Anfange  des  Arianismus  fallen. 
Indessen  kennzeichnen  sich  die  von  diesen 
Schriftstellem  angefiihrten  Monumente  (ver- 
meintliche  Martyrerinschriften  bei  Fahretti 
c.  10,  p.  738,  bei  AHnghi  libr.  Ill,  c.  22,  ein 
Goldglas  Boldetli  194)  schon  durch  das  beige- 
setzte  Monogramm  Christi  als  dem  4.  Jahrh. 
angehorig,  falls  die  beiden  ersteren  iiber- 
haupt  echt  sind.  Martigny  wiederholt  Bol- 
detti's  weitere  Einwendung,  dass  die  romi- 
schen  Coemeterien  niemals  von  den  Airianem 
mitbenutzt,  also  eine  Bezeichnung  der  or- 
thodoxen  Graber  durch  das  ACd  nicht  erfor- 
derlich  gewesen  sei.  Indessen  beweist  dies 
weniff.  Man  wird  zugeben  konnen,  dass 
das  A(0  als  christliches  Symbol  v  i  e  1 1  e  i  c  h  t 
schon  vor  Arius  aufkam  (wahrscheinlich  das 
alteste  Denkmal  mit  dem  ACd,  umzogen  von 
emem  Kranz,  ohne  Monogramm,  ist  die 
merkwiirdige ,  wol  noch  dem  Anfang  des 
4.  Jahrh.  angehorende  Inschrift  des  Eu- 
elpius,  Renier  4025,  de  Rossi  Bull.  1864, 
28,  Kraus  R.  S.  58;  Martigny  irrt,  indem 
er  die  Inschrift  in  ihrer  jetzigen  Redaction 


dem  beginnenden  3.  Jahrh.  zuweist),  ob- 
gleich  das  alteste  datirte  Denkmal,  welches 
dasselbe  darbietet,  das  Jahr  355  hat.  Da- 
gegen  ist  immerhin  moglich,  dass  man  in 
Gegenden,  wo  man  mit  der  arianischen  HH- 
resie  in  nahere  Beruhrung  kam,  orthodoxer- 
seits  sich  mit  Vorliebe  des  Siegels  bedient 
habe.  Dafiir  spricht  jedenfalls  die  eigen- 
thumliche  Erscheinung,  dass  z.  B.  das  so 
lange  mit  dem  Arianismus  kampfende  Spa- 
nien  auf  288  Inschriften  bei  Hiibner  das  ACO 
nicht  weniger  als  43mal  aufweist,  wahrend 
es  sich  unter  229  altchristlichen  Inschriften 
Englands  bei  Hiibner  nur  fiinfmal  findet. 
Martigny,  Smith's  Diet.  u.  A.  berufen  sich 
auf  Georgi  de  Monogr.  10  dafiir,  dass  die 
Arianer  sich  des  Zeichens  ACO  enthalten  ha- 
ben;  man  schreibt  das  wol,  ohne  die  Stelle 
gesehen  zu  haben,  Mamachi  a.  a.  0.  nach, 
wahrend  Georgi  a.  a.  0.  jene  Thatsache  aller- 
dings  behauptet,  aber  mit  nichts  beweist. 

Am  haufigsten  begegnet  man  dem  ACO 
auf  Grabschrif ten :  sehr  selten  all  ein  ne- 
ben  dem  Text,  wie  de  Rossi  Inscr.  I,  n.  172 
(vom  J.  364);  auf  zwei  Steinen  zu  Sitifis 
(Rinier  n.  3436;  de  VUlefosse  Rapport  sur 
une  mission  arch6ol.  en  Alg^rie  60),  viel- 
leicht  einmal  auf  einem  Stein  in  North- 
umberland {Hiibner  Inscr.  Brit.  n.  202). 
Am  haufigsten  umstellen  die  beiden  Buch- 
staben  das  Monogramm  Christi:   die  Form 

A\(^Ci)  hat  de  Rossi  n.  127,  153,  178,  187, 

191,  197,  213,  214,  223,  270,  275,  283, 
304,  326,  341,  345,  378,  448,  570,  589 
(J.  408);  Hiibner  Inscr.  Hisp.  n.  18,  60,  71, 
72,  78,  127.  154^  180,  193,  197,  198,  203, 
203  b,   246;   ebend.  84,    102,    103   dieselbe 

Form  im  Kreis.    A  J>F  LU    de  Rossi  I,  n. 

308;  A  ^(^  0}  im  Kreis   mit  zwei  Tauben 

eb.  I,  n.  594.    A  ^("3  Hiibner  Inscr.  Hisp. 

n.  95. 

Weiter  hat  de  Rossi  die  Form 

(jedoch  mit  der  Versetzung  des  A  nach  links, 
des  0)  nach  rechts)  n.  325,  411,  847;  die- 
selbe Hiibner  Hisp.  n.  22,  28,  33,  44,  55, 
66,  67,  68,  86,  87,  98,  99,  125. 

Als  eine  Variante  dieser  Verbindung  mit 
dem  Monogramm  ist  diejenige  Form  zu  be- 
trachten,  wo  die  zwei  Buchstaben  von  den 
Quorarmen  des  Monogramms  herabhangen: 

-T r-  de  Rossi  n.  661;  hier  und  da  sind 

es  kleine  Ketten,  an  welchen  die  Buchsta- 
ben hangen. 
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Weitere  Varianten  des  Monogramms  mit 


<^ 


dem  ACO  sind:  Af— t=^jCi)  de  Rossi  n.  225; 
"T"—  (mit  der  Vereetzung  des  CO  nach 
links,  des  A  nach  rechts)  de  Rossi  n.  666; 
^(/k)^  (^ei?055f  n.  281;  aN/cO  Hub- 
ner  Hisp.  n.  23;  Aj>FQ  mit  S  an  dem  P 

jQ   Hiibner 


Hiibner  Hisp.    n.   151;   A| 

Hisp.  151;    {Lpj\    Hiibner   Brit.   n.   205; 


^t" 


Hiibner  Brit.  220. 


In  Verbindung  mit  dem  Kreuze  hat  de 
I  das  A(0:  A  +  Q  n.  941,  1296; 
Hiibner  Hisp.  279,  286 ;  A  4-  Q  Hiibner  Hisp. 
n.  91,  99,  119;  A  +  O  Hiibner  Brit.  189, 


194; 


6> 


de  Rossi  I,  n.  218  (J.  370). 


Es  kann  hier  nicht  daran  gedacht  wer- 
den,  alle  Epitaphien  aufzufiihren,  welche  das 
ACd  unter  irgend  einer  Form  darbieten;  es 
sei  nur  noch  erwahnt,  dass  es  auf  datirten 
Inschriften  Galliens  377—547  erscheint  (Le 
Blant  n.  369,  591,  77,  565,  55,  467).  Mit 
zwei  Tauben  ohne  Monogramme  hat  es 
Hiibner  Inscr.  Hisp.  92.  Einmal  ist  es  er- 
setzt  durch  die  ausgeschriebenen  Worte: 
PRIMVS  NOVISSIMVS,  INICIVM  ET  FI- 
NIS (Lersch  I,  n.  100). 

Nicht  selten  kommt  das  ACd  auch  auf 
Grabsteinen  ohne  Inschrift  oder  getrennt 
von  der  Inschrift  vor;  so   mit   dem  Mono- 


gramm  Christi 


^t- 


oder  dem  +,  zwischen 


zwei  Lammem  oder  zwei  Pfauen,  auf  ra- 
vennatischen  Sarkophagen. 

Ausser  den  Grabsteinen  zeigt  der  Nim- 
bus Christi  am  haufigsten  das  ACO  ne- 
ben  dem  Kreuz  oder  Monogranmi  einge- 
zeichnet ;  so  auf  einem  Sarkophag  in  S.  Yi- 
tale  zu  Rayenna,  auf  dem  Mosaikgemalde 
von  S.  Aquilino  in  Mailand  (5.  bis  6.  Jahrh. ; 
vgl.  AUegranza  Spiegazione  tav.  1,  p.  18) 
und  sonst  sehr  oft.  Aus  derselben  Zeit 
riihren  die  Lammbilder  mit  dem  Nimbus, 
in  welchem  sich  ACO  eingeschrieben  findet, 
wie  auf  dem  Gemalde  aus  S.  Pietro  e  Mar- 
cellino  bei  Bottari  I  tav.  4;  spat  ist  die 
Altardecke  mit  derselben  Darstellung  in  S. 
Etienne  zu  Lyon  (9.  Jahrh.;  Mai  Coll.  Vat. 
205  ♦). 

Nicht  minder  weisen  Ringe  das  ACO  auf: 
vgl.  d.  Art.  und  Boldetti  504;  desgl.  Miin- 
z  e  n :  so  eine  Silbermunze  des  Constans  mit 
VIRTVS  EXERCITWM,   eine   Erzmiinze 


des  Constantius  mit  SALVS  AVGVSTI  Na 
STRI;  unecht  ist  dagegen  die  Goldmiinze 
Constantins  d.  Gr.  mit  VICTORIA  MAXI- 
MA;  vgl.  Cavedoni  App.  alle  ricerche  ant. 
intomo  alle  medaglie  Costant.  5;  Garrucci 
Vetri  253;  s.  auch  d.  Art.  Numismatik. 

Freistehende  Gebaude,  oflFentliche  Bau- 
werke  sind  zuweilen  mit  dem  ACd  geschmiickt : 
allein,  ohne  Inschrift,  an  Porta  latina  zu 
Rom  (Ende  4.  Jahrh.),  mit  einer  solchen 
von  377  zu  Sitten  in  Wallis.  Mit  dem  Mo- 
nogramm  wieder  haufig  an  und  in  Kirchen, 
bes.  in  der  Tribuna;  so  in  S.  Nazario  e 
Celso  zu  Ravenna  (um  450;  s.  v.  Quasi 
Ravenna,  Taf.  5).  Engel  halten  zuweilen 
das  Kreuz  mit  ACO:  in  S.  Vitale  zu  Ra- 
venna ;  in  S.  Apollinare  daselbst  (6.  Jahrh.) 
hat  dasselbe  Zeichen  die  Beischrift:  salus 
mundi. 

Piper  hat  in  Herzogs  RE.  f.  prot.  Theol. 
I  2  mehrere  Beispiele  gesammelt,  aus  wel- 
chen  hervorgeht,  wie  lange  sich  das  ACd 
noch  im  MA.  im  Gebrauch  erhalten  hat: 
so  Rhaban.  de  laudib.  s.  crucis  I,  Fig  1. 
0pp.  I  282 ;  die  Mosaiken  von  S.  Marco  in 
Rom  (um  830,  AOO  am  Piedestal  der  Figur 
Christi),  den  Elfenbeindeckel  eines  Evange- 
liums  im  Museum  zu  Darmstadt  (11.  Jahrh.), 
Fresken  im  Dom  zu  Auxerre  (12.  Jahrh.), 
Miniaturbild  in  der  Bibliothek  Barberini 
(n.  3577,  ebenf.  12.  Jahrh.).  Didron  Iconogr. 
chr6t.  601  erwahnt  eine  Darstellung  in  den 
Heures  d'Anne  de  Bretagne  (Ende  15.  Jahrh.), 
wo  Vater  und  Sohn  das  Evangelienbuch  hal- 
ten, auf  welchem  steht :  ego  sum  alpha  et  o, 
principium  et  finis,  Dieselbe  Inschrift  EGO 
SV  AL  PHA  ET  0  (von  LUbke  Gesch.  d. 
Plastik,  2.  A.  383  gelesen  Ego  sum  Phae- 
ton!) umgiebt  das  Haupt  des  Erlosers  am 
Portal  des  Domes  zu  Parma  (Lopez  U  bat- 
tisterio  di  Parma  176,  Schnaase  VII  1,  263). 
Die  Beispiele  liessen  sich  vermehren. 

Es  erhellt  aus  dem  bisher  Mitgetheilten, 
dass  das  0)  in  der  Formel  AOO  durchweg 
in  der  uncial  en  Form  vorkommt.  Gar- 
rucci zu  Macarius'  Hagiogr.  168  hat  diese 
Regel  fiir  so  absolut  angesehen,  dass  er  keinc 
Ausnahme  zugiebt  und  die  mit  dem  Siegel 
AC  =  acj)  versehene  Gemme  bei  Mamachi 
III  §  3,  tab.  2  ^  desshalb  als  falsch  erklarte. 
Indessen  zeigen  die  oben  aus  Hiibner  nach- 
gewiesenen  Beispiele  ausser  der  Schreibung 
AlU  auch  dreimal  AQ,  zweimal  AO  una 
einmal  AO.  Dass  das  CO  vorherrscht,  er- 
klart  sich  einfach  daraus,  dass  in  der  Epi- 
graphik  jener  Jahrhunderte  die  Unciale 
iiberhaupt  fiber  die  Capitale  vorzuwiegen 
anfing.  kraus. 

AIIANTITHS,  Stctxovoc,  ein  angeblich  dem 
Archidiaconus  gleichlautender  Titel,  welchen 
Habert  Pontif.  part.  IX  Observ.  6,  p.  209 
aus  Cone.  Chalced.  449,  act.  IV  (Cone.  IV 
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650,  n.  16)  nachweisen  wollte  —  ein  auf 
der  iiTthiimliohen  Lesart  6idtxovoc  diravTiT?)c 
»tatt  Staxovoc  dm  aStrjc  x^c  ^fAsr^pac  ixxXrj- 
o^c  beruhendes  Versehen.  Vgl.  Bingham 
Kb.  n,  c.  21  (I  337). 

AnETOI,  8.  Infideles. 

APOCRISIABIUS  war  urepriinglich  der 
Name  derjenigen  Kirchenbeamten,  welche 
in  der  alien  Kirche  von  Papsten  an  den 
kaiserlichen  Hof  abgesandt  wurden,  um  da 
bei  dem  Staatsoberhaupte  die  kirchlichen 
Angelegenheiten  zu  vertreten  und  hieriiber 
Bescheid  an  diejenigen  zuriickzumelden,  yon 
welchen  sie  ihre  Sendung  und  ibre  Auf- 
trage  bekommen  batten.  Von  dieser  Pflicht, 
Antwortscbreiben  zu  erlassen,  stammen  ibre 
Namen  Apocrisiarii  (diroxpfvej^i)  und  Re- 
sponsales  (respondere).  Die  Papste  scbick- 
ten  Apocrisiarier  aucb  in  verscbiedene  an- 
dere  Lander  und  an  verscbiedene  Biscbofe, 
aber  die  wicbtigste  Rolle  fiel  den  papst- 
lichen  ApocriBiariem  am  Hofe  zu  Constan- 
tinopel  zu.  Ala  Kaiser  Constantin  das  Cbri- 
Btentbum  angenommen  hatte  und  die  Kaiser 
nicht  mebr  in  Rom  wobnten ,  gab  es  der 
Palle  genug,  in  denen  das  Oberbaupt  der 
Cbnstenlieit  Gesandtscbaften  an  das  Hof- 
lager  senden  musste.  Dasselbe  gait  aucb 
von  den  Biscbofen,  die  ausserdem  wegen 
der  Residenzpflicbt  nicbt  zu  lange  Zeit  von 
ihren  Kircben  abwesend  sein  durften.  Die- 
sen  Punkt  beriibrt  ausdriicklicb  eine  No- 
velle  ItisHnians  (Nov.  VI,  c.  2),  welcber 
desshalb  im  Falle  einer  Notbwendigkeit  die 
Absendung  von  Apocrisiariem  verlangt.  Der 
Ureprung  des  Amtes  der  letzteren  scbeint 
auf  die  Zeit  Constantins  oder  docb  auf  eine 
nicbt  viel  spatere  Zeit  zuriickgefilbEt  wer- 
den  zu  dfirfen.  Vgl.  Hincmar.  Ep.  Ill,  c. 
13  und  14.  Bis  in  die  Mitte  des  5.  Jahrb. 
waren  die  Gescbafte  der  Apocrisiarier  der 
Papste  am  kaiserlicbenHofe  voriibergebende ; 
erst  Papst  Leo  d.  Gr.  scbickte  den  Biscbof 
lolianus  von  der  Insel  Cos  im  agaiscben 
Meere  als  seinen  standigen  Stellvertreter  zu 
Kaiser  Marcian.  Im  Laufe  der  Zeit  erlang- 
ten  die  papstlicben  Apocrisiarier  grosse  Vor- 
recbte;  so  z.  B.  zur  Zeit  Gregors  d.  Gr. 
das  Recbt,  Frocesse  gegen  Biscbofe  zu  un- 
tersucben  und  sogar  kleinere  Concilien  zu 
berufen.  Wie  die  Papste,  so  batten  aucb 
die  Patriarcben  und  Exarcben  der  alten 
Kircbe  ibre  Apocrisiarier  bei  dem  Kaiser; 
diese  oder  der  Patriarcb  von  Constantinopel 
vertraten  zugleicb  die  Angelegenbeiten  der 
den  betreffenden  Patriarcbaten  und  Exar- 
cbaten  angeborigen  Erzbiscbofe  und  Biscbofe. 
Diese  selbst  konnten  jedocb  Apocrisiarier 
an  den  Papst  senden.  So  findet  sich  ein 
Apocrisiarier  des  Erzbischofs  von  Ravenna 
zu  Rom  unter  Gregor  d.  Gr.    Die  Apocri- 


siarier wurden,  wenn  aucb  nicbt  immer,  so 
gewobnlicb  aus  dem  Stande  der  Kleriker, 
in  der  romiscben  Kircbe  aus  den  Diakonen 
oder  Subdiakonen  genommen.  Liberatus 
Breviar.  c.  12  berichtet,  dass  der  Diakon 
Anatolius  von  Alexandrien  des  Dioscorus 
A.  zu  Constantinopel  gewesen  und  es  ibm 
dadurcb  leicbt  geworden  sei,  nacb  dem  Tode 
des  Flavianus  auf  den  biscboflioben  Stubl 
von  Constantinopel  zu  gelangen.  Euagnus 
1.  IV,  c.  38  erwabnt  des  Eutycbius,  A.  des 
Biscbofs  von  Amasea,  welcb'  ersterer  selbst 
zur  biscboflicben  Wiirde  berufen  wurde. 
Fib*  den  klerikalen  Stand  der  Apocrisiarier 
ist  sebr  wicbtig  die  Entscbuldigung  G^'e- 
gors  d.  Gr.  Ep.  43  an  Kaiser  Pbokas: 
,quod  permanere  in  palatio  iuxta  antiquam 
consuetudinem  apostolicae  sedis  diaconem 
vestra  Serenitas  non  invenit,  non  boc  meae 
neglegentiae ,  sed  gravissimae  necessitatis 
fuit.'  Das  Recbt,  Apocrisiarier  zu  senden, 
batten  aucb  die  Kloster,  und  diese  Art  der 
Vertretung  klosterlicber  Angelegenbeiten 
macbte  lustinian  Nov.  LXXIX,  c.  1  gerade- 
zu  zur  Pflicbt.  So  erscbeint  z.  B.  auf  dem 
fiinften  allgemeinen  Concilium  ein  gewisser 
Tbeonas,  der  sicb  ,iXecp  9eou  irpea^xepoc  xal 
dTToxpurapioc  too  k^ioM  Spouc  2tva'  nennt. 
Mit  dem  Bilderstreite  borte  das  Amt  der 
Apocrisiarier  am  Hofe  zu  Byzanz  auf;  der 
letzte  dieser  Beamten  tritt  uns  unter  Kaiser 
Constantin  Kopronymus  (743)  entgegen ;  docb 
fiibrten  die  Papste  dieses  Institut  der  Apo- 
crisiarier am  frankiscben  Hofe  ein,  nach- 
dem  durcb  Karl  d.  Gr.  das  abendlandische 
Kaisertbum  erricbtet  worden  war.  Der  Name 
,A.'  wurde  ubrigens  im  Laufe  der  Zeit  aucb 
den  Gesandten  weltlicber  Fiirsten  beigelegt : 
Suicer  Tbes.  I  456,  und  ist  daber  gegebe- 
nen  Falles  zwiscben  weltlicben  und  geist- 
licben  Apocrisiariem  wol  zu  unterscbeiden. 
Scbliesslicb  sei  nocb  kurz  bemerkt,  dass 
sicb  aus  den  Apocrisiariem  der  alten  Kircbe 
die  spateren  papstlicben  Legaten  und  Nun- 
tien  berausbildeten.  Ueber  das  ganze  vor- 
wiirfige  Tbema  s.  Thomassin.  Vet.  et  nov. 
ecclesiae  discipl.  circa  benefic.  p.  I.  lib.  II, 

C.    107—111.  KRULL. 

AnOA02I2,  der  Tag,  mit  welcbem  die 
einem  Hauptfeste  folgende,  mebrere  Tage 
umspannende  Feier  bei  den  Griecben  auf- 
bort;  in  der  Regel  der  acbte  Tag,  die  Oc- 
tave, aber  nicbt  immer,  wie  z.  B.  Ostem 
seine  A.  erst  an  der  Vigilie  von  Cbristi 
Himmelfabrt,  Maria  Geburt  die  seinige  be- 
reits  am  12.  September  batte.  Danm  Cod. 
Lit.  IV  230.  Neal  Eastern  Cburcb  In- 
trod.  764. 

AnOKPEQ2,  xuptox^j  dir6xpeu)c,  in  der 
griecbiscben  Kircbe  der  der  Dominica  Sexa- 
gesima  entsprecbende  Sonntag,  so  genannt. 
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weil  die  Abstinenz  von  Fleischspeisen  mit 
ihm  bereits  begann ;  ubertragen  heisst  auch 
80  die  ihm  vorausgehende  als  Carneval  ge- 
feierte  Woche.  Vgl.  Suicer  Thesaur.  i.  v. 
Daniel  Cod.  Liturg.  IV  214. 

APOKRYPHEN,  Lesung  derselben,  s.  Le- 
sungen. 

AnOAEATMENOS,  s.  Ordo. 

AnOATTlKAI,  dimissoriae,  s.  Litterae  eccl. 

An0O0PI2M02.  8.  Excommunication. 

APOSTASEB  (iicojTQUJta,  praevaricatio)  ist 
der  freiwillige  Ab-  oder  Ruckfall  vom  Chri- 
stenthum  zum  Juden-  oder  Heidenthum, 
im  Gegensatz  zu  dem  erzwungenen  der 
Lapsi  (s.  d.  A.) ;  ,praevaricatore8/  sagt  Hi- 
lar, Pict.  in  Ps.  118,  119,  ,eo8  existimamus 
qui  8U8ceptam  fidem  et  cognitionem  Dei 
adeptam  relinquunt,  aliud  pollicitos,  aliud 
nunc  agentes."  Zu  Cyprians  Zeiten  gait 
das  Verbrechen  noch  als  so  schwer,  dass 
es  keine  Verzeihung  erhielt  (apostatae  .  .  . 
nee  si  occisi  pro  nomine  foris  fuerint,  ad- 
mitti  secundum  apostolum  possunt  ad  eccle- 
siae  pacem  .  .  .  Epist,  LV).  Nach  den  Can. 
apost.  c.  63  wurden  Kleriker  und  Laien, 
welche  die  Synagogen  besuchten,  excom- 
municirt,  bez.  abgesetzt;  vgl.  c.  69.  Das 
Nicaenum  gestattete  die  Annahme  reumiithi- 
ger  Apostaten  unter  die  Bussenden :  sie  hat- 
ten  drei  Jahre  unter  den  audientes,  sieben 
unter  den  substrati,  zwei  unter  den  con- 
sistentes  zuzubringen,  ehe  ihnen  gestattet 
war,  iXOeiv  bzl  t^  tIXsiov.  Auch  das  Cone. 
Carth.  397,  c.  35  erklarte:  reumiithigen 
Apostaten  gratia  vel  reconciliatio  non  ne- 
gatur.  Der  Verkehr  mit  den  Juden  wurde 
von  dem  Tndlan,  692,  c.  11  den  Geistlichen 
unter  Strafe  der  Absetzung,  den  Laien  un- 
ter Excommunication  untersagt.  Fruhzeitig 
werden  in  Spanien  eingehende  und  haufig 
eingescharfte  conciliarische  Massregehi  ge- 
gen  den  Abfall  zum  Judenthum  getroffen 
(vgl.  Hefele  CG.  I  148):  so  in  Elvira  305, 
c.  46  und  49,  in  Toledo  633,  c.  59;  offen- 
bar  weil  gerade  hier  die  Zahl  und  der  Ein- 
fluss  der  Juden  gross  waren.  Aehnlich  in 
Gallien,  wo  die  Concilien  von  Aries  314, 
c.  22,  von  Vannes  465,  c.  12,  von  Agde 
506,  c.  40,  von  Epone  517  u.  a.  sich  mit 
dem  Gegenstand  befassten. 

Auch  die  weltliche  Macht  suchte  den 
Riicktritt  vom  Christenthum  zu  verhindem. 
Constantius  bestimmte  die  schon  von  Con- 
stantin  d.  Gr.  {Cod.  Theod.  XVI  8,  1)  fest- 
gesetzten  poenas  meritas  gegen  den  Abfall 
zum  Judenthum  und  setzte  Confiscation  der 
Giiter  darauf  (eb.  7).  Valentinian  d.  J.  ent- 
zog  diesen  Apostaten  383  das  ius  testandi 
(eb.  7,  3).  Dieselbe  Strafe  dehnte  Theo- 
dosius  381  auf  die  zum  Heidenthum  Zu- 


riickkehrenden  aus;  doch  gestattete  er  383 
den  noch  nicht  Getauften,  zu  Gunsten  ihrer 
Kinder  und  rechten  Geschwister  zu  ver- 
fiigen.  Eine  Constitution  von  391  machte 
die  Apostaten  so  gut  wie  biirgerlich   todt 

:  und  unfahig,    ein  Amt  zu  bekleiden   (eb. 

j  XVI  7,  4 — 5).  Arcadius  war  den  Aposta- 
ten wieder  milder  und  gestattete  auch  den 
Getauften  die  erwahnte  Testirfreiheit  zu 
Gunsten  der  Ihrigen,  wahrend  Valentinian  III 
426  die  Gesetze  gegen  die  A.  wieder  sehr 
verscharfte.  Man  vgl.  Gothofred,  Paratitlon 
zu  Cod.  Theodos.  XVI  7,  und  Bingham  lib. 
XVI  6  (Vn  268  ff.).  KRAUS. 

APOSTATAE,  s.  Spottnamen. 

APOSTEL,  bildliche  Darstellung 
derselben.  Hier  sollen  nicht  die  einzel- 
nen  A.  nach  ihren  individuellen  Charakteren 
in  Betracht  kommen,  sondem  nur  insoweit, 
als  sich  die  altchristliche  Kunst  die  A.  als 
,Collegium^  zum  Gegenstande  ihrer  Scho- 
pfungen  gemacht  hat.  Es  ist  bekannte  That- 
sache,  dass  die  A.bilder  bei  den  alten  Chri- 
sten sehr  beliebt  waren;  daher  auch  ihre 
haufige  Anwendung  in  Bildem,  Sculpturen, 
Mosaiken,  Gemmen  und  Miinzen,  an  Sarko- 
phagen,  Lampen,  auf  Teppichen,  in  der 
Form  von  Bildsaulen  u.  s.  w.  Wo  und  wie 
immer  in  den  ersten  christlichen  Jahrhon- 
derten  uns  Bilder  der  A.,  im  allgemeinen 
Sinne  des  Wortes  genommen,  entgegentre- 
ten,  so  sind  sie,  entsprechend  der  Entwick- 
lung  der  christlichen  Kunst  iiberhaupt,  mehr 
andeutender  als  darstellender  Natur;  das 
Symbol  tritt  in  den  Vordergrund.  Mit  Ruck- 
sicht  auf  Luc.  10,  3:  ,gehet  hin,  siehe,  ich 
sonde  euch,  wie  Lammer  unter  Wolfe',  em- 
pfahl  sich  ganz  besonders  das  Symbol  des 
Lammes  (Schafes).  In  einem  Relief  bei 
Aringhi  I  189,  3,  Bosio  75,  Bottari  Tab. 
28  sieht  man  unter  den  Figuren  Jesu  und 
seiner  Junger  ein  Lamm  mit  sechs  Lam- 
mem  auf  jeder  Seite  abgebildet;  eine  ahn- 
liche  Darstellung  findet  sich  nach  AUegranza 
Tab.  6  im  Dome  zu  Mailand.  Das  erwahnte 
dreizehnte  Lanmi,  gewohnlich  auf  einem 
Felsen,  dem  vierFlusseentspringen,  stehend, 
ist  sehr  oft  dargestellt  und  deutet  auf  Chri- 
stus  hin.  Gleichfalls  auf  biblischer  Basis, 
Matth.  10 ,  16 :  ,8eid  .  . .  einfaltig  wie  die 
Tauben',  beruht  der  Gebrauch  der  Taube 
als  Symbol  fiir  die  A.,  als  Trager  der  Un- 
schuld  und  Redlichkeit.  Der  hi.  Paulinus 
V,  Nola  Ep.  12  ad  Sever,  erklart  in  dieser 
Weise  einen  Schmuck  seiner  Kirche,  nam- 
lich  ein  Kreuz,  umgeben  von  einer  Krone, 
zusammengesetzt  aus  zW61f  Tauben.  Bis 
heute  noch  haben  sich  Denkmaler  erhalten, 
auf  welchen  zwolf  Tauben,  Symbole  der 
zwolf  A.,  auf  dem  Kreuze  oder  um  das 
Kreuz  herum   sitzen:   so  z.  B.   auf  einem 
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MoBiuk  in  der  Apsis  der  Eirche  S.  Clemente 
in  Rom;  hier  ist  der  gekreuzigte  Christus 
diu*ge6tellt ;  auf  den  Armen  des  Elreuzes 
stehen  zwolf  Tanben,  die  zwolf  A.  Bosio 
de  cruc.  triumph.  VI  11;  Rondinini  de  S. 
Clemente  eiusque  Basilica.  Auch  auf  einem 
alten  Sarkophage  zu  Aries  sind  die  zwolf 
A.  durch  zwolf  Tauben  dargestellt,  je  zu 
eeehs  und  sechs  auf  zwei  Seiten  geordnet; 
dessgleiohen  findet  sich  dieses  Symbol  am 
Rande  eines  alten  Altartisches.  Wie  das 
Neue  Test.,  so  hat  auch  das  Alte  Test,  den 
alten  Christen  Stoff  zu  symbolischen  Dar- 
stellungen  gegeben,  u.  a.  Ps.  41,  2:  ,wie 
sich  ein  Hirsch  nach  Wasserquellen  sehnt. 
so  sehnet  meine  Seele  sich  nach  dir,  o  Gott ! 
Der  Hirsch  wurde  ein  sehr  geachtetes 
Symbol  der  alten  Kirche  und  erhielt  sich 
bis  m  das  MA.  hinein.  Der  Hirsch,  im  All- 
gemeinen  Symbol  heilsbegieriger  Seelen,  be- 
deutet  nach  Hieronym.  in  Isai.  c.  34  und 
Beda  in  Ps.  28  auch  die  A.;  alte  Kunst- 
darstellungen ,  aus  denen  auf  die  Richtig- 
keit  dieser  Interpretation  sicher  geschlossen 
werden  konnte,  scheinen  sich  nicht  erhalten 
zu  haben.  Auf  die  A-  wird  auch  von  Eini- 
gen  das  seltene  Symbol  eines  Ochsen  ge- 
deutet,  das  sonst  auf  die  christlichen  Glau- 
bensprediger  ganz  allgemein  bezogen  wird, 
mit  Rucksicht  auf  I  Kor.  9,  9  und  I  Tim. 
5,  18,  womit  die  Stelle  bei  Cassiodor,  in 
Ps.  65  zu  vergleichen  ist:  ,boves  intelligit 
praedicatores,  qui  pectora  hominum  feliciter 
exorantes,  eorum  sensibus  coelestis  verbi 
semina  fructuoea  condunt.'  Auch  die  Ster- 
nenwelt  diente  der  christlichen  Symbolik. 
,Sterfte  bedeuten  nach  der  Apokalypse 
(1,  16—20)  die  Kirche;  sie  kommen  aber, 
zwolf  an  der  Zahl,  auch  als  Symbol  der  A. 
Oder  der  christlichen  Lehre  vor^  (Kraus  R. 
S.  264).  Dass  die  mystischen  Buchstaben 
A  und  (0  in  den  Bereich  der  christlichen 
Symbolik  gezogen  und  ihre  Anwendung  auch 
auf  die  A.  gefunden  haben,  darf  wol  am 
wenigsten  befremden.  Lupt  Dissert,  letter, 
e  altr.  operette  I  260  weist  auf  einen  Grab- 
stein  bin,  auf  welchem  die  zwolf  A.  durch 
zwolf  A,  zu  je  sechs  nach  links  und  rechts 
abgetheilt,  dargestellt  sind;  in  der  Mitte 
das  A  und  CO,  Christum  reprasentirend.  Vgl. 
Apok.  1,8.  In  die  Klasse  der  hier  be- 
sprochenen  Symbole  gehort  noch  der  Fi- 
scher, den  man  auf  einem  im  Vatican 
^fundenen  Sarkophage  abgebildet  sieht. 
Bottari  I,  Tav.  42.  Der  Fischer  ist  mit 
Angeln  beschaftigt  und  sinnbildet  den  Be- 
nif  der  A.  nach  den  Worten  Jesu:  ,ich 
werde  euch  zu  Menschenfischem  machen' 
(Hatth.  4^  19).  Etwas  gezwungener  scheint 
<iie  Deutung  dieses  Symbols  auf  Christus 
selbst  zu  sein,  der  allerdings  in  oratorischer 
Weise  bei  Gregor.  Naz.  Orat.  31  ein  Fischer 
genannt  wird,   ,um  den  Fisch,  d.  i.   den 
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Menschen,  aus  der  Tiefe  und  in  die  Hohe 
zu  Ziehen'  etc.  —  Die  symbolisirende ,  aul 
Erbauung  zunachst  berechnete  Darstellung 
der  A.  in  Bildem  etc.  schritt  hauptsachlich 
seit  dem  4.  Jahrh.  zur  Darstellung  der  P  e  r- 
sonen  der  A.  vorwarts,  sei  es,  dass  hier- 
bei  nur  die  Phantasie  des  Kiinstlers  mass- 
gebend  war,  sei  es,  dass  die  Darstellungen 
sich  an  biblische  Scenen  anschlossen.  In 
der  Regel  sind  dabei  die  A.  mit  kurzen 
Haupthaaren,  Petrus  selbst  mit  kahlem  Kopfe 
dargestellt;  einige  aber  tragen  das  Haupt- 
haar  lang,  wol  mit  Rucksicht  auf  das  Nasi- 
raer-Geliibde :  ,er  soil  heilig  sein,  und  das 
Haar  seines  Hauptes  sich  wachsen  lassen' 
(Num.  6,  5).  Wann  man  angefangen  hat, 
das  Haupt  eines  A.s  mit  dem  Nimbus  um- 
geben  darzustellen ,  kann  nicht  sicher  an- 
gegeben  werden;  jedenfalls  aber  wendete 
man  den  Nimbus  bei  Christus,  Maria  und 
den  Engeln  friiher  als  bei  den  Aji  an, 
denen  er  in  der  zweiten  Halfte  des  5.  Jahrh. 
gegeben  worden  zu  sein  scheint.  ,Auf  dem 
Triumphbogen  von  St.  Paul  zu  Rom  (441) 
tragt  Christus  einen  durch  das  Kreuz  ge- 
theilten,  die  A.  und  Evangelisten  einen  vol- 
len  Nimbus  ohne  Kreuz.  Aehnlich  waren 
Christus  und  die  A.  in  der  1592  zerstorten 
Kirche  S.  Agata  zu  Rom  (472)  unterschie- 
den'  {Kram  R.  S.  224).  Bekleidet  erschei- 
nen  die  A.  mit  der  Tunica  und  dem  Pallium, 
letzteres  bisweilen  mit  einem  Monogramm 
versehen ,  ersteres  mit  zwei  senkrechten 
Streifen  von  Purpur  geschmiickt.  Eine  kurze 
Toga,  vielleicht  besser  gesagt  eine  enge, 
toga  arcta  im  Gegensatze  zur  toga  laxior 
der  Reichen,  will  von  Einigen  als  Zeichen 
der  Armuth  der  A.  aufgefasst  werden.  Wie 
immer  aber  die  Form  der  Kleidung  der 
A.  beschaflPen  sein  mag,  so  erscheinen  sie 
mit  Ober-  und  Unterkleid,  was  in  der  hi. 
Schrift  eine  Begriindung  findet  in  den  Wor- 
ten Jesu :  ,demjenigen,  der  mit  dir  rechten 
und  dein  Unterkleid  (t^v  ^ixoiva)  nehmen 
will,  dem  lass  auch  den  Mantel  (t6  ijAaTtov)' 
(Matth.  5,  40).  Was  die  Fussbekleidung 
in  den  bildlichen  Darstellungen  der  A.  be- 
triflPij,  so  erscheinen  diese  hier  und  da  bar- 
fuss,  moistens  aber  an  den  Fiissen  mit  San- 
dalen  versehen,  d.  i.  mit  Sohlen,  welche 
mit  Riemen  um  den  Oberfuss  gebunden 
wurden.  Diese  waren  den  A.n  zu  tragen 
erlaubt,  wahrend  unter  den  bei  Matth.  10, 10 
ihnen  verbotenen  Schuhen  nach  Augustinus 
solche  zu  verstehen  sind,  welche  den  ganzen 
Fuss  bedeckten.  Besondere  Attribute  fiir 
die  einz'elnen  A.  finden  sich  —  den  hi.  Pe- 
trus mit  den  Schlusseln  ausgenommen  — 
in  der  altchristlichen  Zeit  nicht;  alien  ge- 
meinsam  war  nur  ein  gerolltes  Buch,  wel- 
ches sie  mit  der  linken  Hand  halten.  — 
Insoweit  die  A.  ihrer  personlichen  Erschei- 
nung   nach   in   altchristlichen   Denkmalem 
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dargestellt  wurden,  so  konnen  hier  selbst- 
verstandlich  nur  einzelne  Beispiele  von  her- 
vorragender  Bedeutung  angefuhrt  werden. 
Auf  dem  Relief  eines  Sarkophages  (a.  bei 
Aringhi  I  187,  2;  Bosio  69;  Bottari  Tav. 
25)  erscheint  Jesus  mit  den  zwolf  A.n ;  Je- 
sus steht  auf  einem  Felsen,  aus  dem  yier 
Quellen  entspringen,  in  einem  Lehrvortrage 
begriffen  una  ein  aufgeroUtes  Buch  in  der 
linken  Hand  haltend  \  ihm  zur  Linken  steht 
Petrus  mit  einem  mit  Edelsteinen  besetzten 
Kreuze  in  der  Hand,  welches  er  an  die 
Schulter  lehnt,  wol  mit  Riicksicht  auf  den 
ihm  von  Jesus  bei  Joh.  21,  18—19  prophe- 


zeiten  Rreuzeetod.  ZurRechten 

Jeeu  steht  ein  A.,  seinem  kah- 

len  Kopfe  nach  der  hi.  Paolus. 

Der   hi.   Johannes  ist   zu  den 

Fussen  Jesu  am  Felsen  abge- 

bildet   und   halt  zum   Zeichen 

der    Ehrerbietung    die    Hande 

mit   seinem  Gewande  {^^jo^xyi) 

^    bedeckt.     Die  A.   horen    auf- 

^     merksam    der  Rede   Jesu    za, 

^    und  mehrere  von  ihnen  halien 

^     SchriftroUen  (s.  Fig.  38)  in  den 

2     Handen.    Auf  einem  alten  Re- 

^    lief  in  der  Domkirche  zu  Mai- 

5     land  (AUegranza  Tab.  4)  finden 

I     wir  Christus  und  die  zwolf  A. 

d     zu  seinen  beiden  Seiten  sitzend, 

I     den  hi.  Johannes  nebst  Maria 

1  wieder  am  Fusse  des  Felsens, 
^  und  zwar  jenen  auffallend  mit 
►  geschorenem  Haupte.  Die  sitzen- 
g  de  Stellung  Jesu  und  der  A. 
Z  trifift  man  iibrigens  am  haufig- 
S     sten  auf  alten  Grabdenkmalem 

2  (Sarkophagen)  GaUiens  [so  auf 
I  einem  Sarge  zu  Marseille  (Millin 
t  Midi  de  la  France,  pi.  59),  auf 
"^  einem  solchen  aus  Rigueux  le 
%  Franc  (Ain),  jetzt  im  Louvre.  K.]. 
S  Sitzend  und  lehrend  erscheint 
I  Jesus  mit  den  zwolf  A.n  auf 
^  einem  Mosaik  in  S.  Aquilino 
I  zu  Mailand,  dabei  die  Buch- 
5f»  staben  A  und  CO;  in  die  Ghe- 
g.  wander  Christi  und  einiger  A. 
I  sindBuchstabeneingewebt(-4/:fe- 
«  granzaTab,  1).  Auf  zwolf  Thro- 
00  nen  zu  beiden  Seiten  des  Harm 
*^  sitzend  (Matth.  19, 28)  sieht  man 
S     die  A.   auf  einem  Mosaik    der 

Katakombe  der  Via  Salaria ;  da- 
gegen  stehen  die  A.  auf  einem 
andern  Mosaik  in   S.  Giovanni 
in  Fonte  zu  Ravenna,   halten 
in   der  Hand  eine  Krone  und 
sind  auf  dem  Haupte  mit  einer 
Art   Tiara    bedeckt   (Ciampini 
Vet.  Mon.  I  234).    Aus  dersel- 
ben   Zeit    (5.   Jahrh.)    stammt 
eine    Mosaikarbeit    von   S.    Agata    in    Su- 
burra   (Ciampini  1.   c.   271),    worauf    Pe- 
trus allein  als  Oberhaupt   der  A.   und  der 
ganzen  Kirche  die  Tiara  auf  dem  Haupte 
tragt.  Christus,  die  A.  unterrichlend,  ist  viel- 
fach  in  Frescogemalden  dargestellt.    Eigen- 
thiimlich  ist  ein  Gemalde  in  dem  Coeme- 
terium  Priscillae,  welches  uns  die  A.  in  dem 
Speisesaale    mit    dem   Worte   ADVENTUS 
zeigt  (Bianchini  Demonst.  hist.  ecol.  tab.  II, 
saec.  I,  nr.  25).    Zur  Zeit  des  hi.  Hierony- 
mus  brachte  man  diese  Bilder  auf  gewissen 
Gefassen  an,  die  man  sauromariae  nannte 
{Hieronym,  in  Ion.  c.  4).   Die  Zwolfzahl  der 
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A.  ist  eingehalten  in  den  Statuen  der  A. 
was  Silber,  welche  Constantin  in  der  Basi- 
Hka  gleichen  Namens  aufstellen  liess,  wie 
er  anch  sein  Grabmal  zu  Constantinopel  mit 
den  Saolen  der  zwdlf  A.  schmuekte  (Euseb. 
Fit.  Const.  IV  60).  In  Bustenforra  erschei- 
nen  die  zwolf  A.  in  einem  alten  Basrelief  aus 
Bronce  in  der  Form  kreisformiger  Schilde, 
in  deren  Mitte  sich  ein  grosserer  Schild 
befindet,  einen  Bischofsstuhl  einschliessend ; 
aof  diesem  liegt  ein  offenes  Buch  —  das 
Eyangelium^  die  Stelle  des  Heilandes  ver- 
tretend  (Lupi  Dissertt.  I  262).  Die  Biisten- 
form  der  zwolf  A.  hat  sich  auch  an  Flasch- 
chen  and  Lampen  erhalten,  welch'  letztere 
geme  mit  den  Bildem  der  A.  geschmiickt 
warden,  wol  nicht  ohne  Riicksicht  auf  Jesu 
Wort:  4hr  seid  das  Licht  der  Welt'  (Matth. 
5,  14).  Auf  gravirten  Steinen  {Allegranza 
Opuscoli  178)  und  auf  bemalten  oder  ver- 
goldeten  Glasem  wurden  die  A.  meist  in 
ganzer  Personengestalt  datgestellt,  so  u.  a. 
auf  einem  merkwurdigen  Glase  bei  Garrucci 
Vetri  omati  di  figure  etc.  XIX  4 ;  ein  Chri- 
ftuskopf  ist  in  der  Mitte,  um  ihn  herum 
stehen  kreisformig  die  zwolf  A.,  iiber  deren 
Kopfen  die  Inschrift  angebracht  ist:  PE- 
TRVS  CVM  TVIS  OMNES  ELARES  PIE 
ZESES   (Fig.   39).    Nach   Anastasius   dem 


Fiff.  39.    Ooldglas. 

Bibliothekar  waren  auch  Teppiche  mit  den 
Bildem  der  A.  geschmuckt,  und  Beda  de 
loc.  sanct.  V  spricht  von  einem  linteum 
opere  textorio  mit  den  Bildem  der  Zwolfe. 
Auf  mehreren  Reliefs  sieht  man  die  zwolf 
A.  ohne  den  Herm;  s.  MUnter  Sinnbilder 
der  alten  Christen,  2.  Heft  86,  so  z.  B. 
auf  dem  Sarkophage  des  Probus  und  der 
Proba,  wobei  man  die  auch  anderwarts  be- 
merkbare  Eigenthiimlichkeit  wahmimmt,  dass 
die  A,  paarweise  zwischen  korinthischen  Sau- 
len  stehen,  vielleicht  mit  Anspielung  auf 
Luc.  10,  1 :  ,der  Herr  sandte  sie  je  zwei 
and  zwei  vor  sich  her.'  Wenn  auf  den 
altehristlichen  Bildwerken  die  zwolf  A.  an- 
^bracht  sind,  so  fehlt  dabei  immer  Mat- 
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thias  und  tritt  an  seine  Stelle  Paulus.  In 
einem  Mosaik,  angefuhrt  von  Ciampini  Vet. 
Mon.  I,  tab.  71,  ist  jeder  A.  mit  seinem 
Namen  bezeichnet;  einen  Matthias  finden 
wir  aber  dabei  nicht,  sondem  den  hi.  Pau- 
lus an  der  Seite  des  hi.  Petrus.  Die  alt- 
christlichen  Kiinstler  abergingen  den  Mat- 
thias, weil  er  nicht  unmittelbar  duroh  Chri- 
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stus  selbst,  sondern  durch  das  Loos  zum 
Apostolate  berufen  war.  Nicht  immer  aber 
ist  die  Zwolfzahl  der  A.  vertreten;  es  sind 
deren  auch  weniger,  z.  B.  nur  sechs,  wie 
auf  einem  Mosaik  von  S.  Andreas  in  Bar- 
bara und  auf  einem  schonen  Wandgemalde 
des  Coemeterium  S.  Agnetis  (vid.  Viampini 
I.  c.  tab.  76  und  Bottari  146).  Am  liebsten 
wird  Jesus  mit  Petrus  und  Paulus  dargestellt. 
Bei  der  Darstellung  biblischer  Scenen,  z.  B. 
der  Wunder  Jesu,  fiinden  wir  Zahl  und  Si- 
tuation der  A.  durch  den  Charakter  der 
Begebenheiten ,  noch  mehr  durch  die  sub- 

f'ective  Auffassung  der  Kiinstler  bestimmt. 
Lamp  en  mit  den  A.n  geben  das  Mus. 
Cortonense,  tab.  84,  de  nossi  Bull.  1867, 
28  aus  Genf,  4.  bis  5.  Jahrh.  Eine  sehr 
merkwurdige,  stilistisch  wol  die  bedeutendste 
Darstellung  Christi  unter  den  zwolf  A.n 
giebt  der  Elfenbeinbecher  des  Berliner 
Museums,  welcher  an  der  Mosel  gefunden 
wurde;  s.  Schnaase  Gesch.  d.  BK.  Ill  97; 
Kraus  Anf.  d.  chr.  Kunst  122,  Fig.  30.  Vgl. 
unsere  Fig.  40.    K.]  krCll. 

APOSTELFASTEN,  zum  Andenken  an  die 
Apostel  Petrus  und  Paulus,  dauerte  bei  den 
Griechen  vom  Montag  nach  der  xuptax^ 
irpioTT)  Tou  Max^ioo  (xopiax-?)  tuiv  ^luiv  itav- 
Ttov,  dem  ersten  Pfingstsonntag)  bis  zum 
29.  Juni,  dem  Tag  der  beiden  Apostel,  wie 
behauptet  wird,  mit  Beziehung  auf  Apg. 
1,  24;  2,  15.  Augusti  betrachtet,  ohne 
Griinde  anzugeben,  die  Montanisten  als  die 
Urheber  dieses  Festes. 

APOSTELTAGE,  s.  Feste. 

APOSTOLATUS  (iiroaToXij),  im  Sinne  von 
,bischoflicher  Wiirde\  kommt  noch 
bis  ins  MA.  vor.  Vitalis  et  Constantii  Ep. 
ad  Capreol.  Episc.  Oath.;  Sidon,  Apollin. 
Epist.  VI  4  ad  Lup.  Episc.  Trecens. :  ,prae- 
ter  officium  quod  .  .  .  eminenti  apostolatui 
tuo  sine  fine  debetur' ;  de^'s,  Ep.  VII  ad 
Fontelum  ep.;  Ennod,  Epist.  V  17;  Avit, 
Epist.  10,  23,  37,  59  u.  s.  f.  Spatere  Bei- 
spiele  giebt  Ducange  i.  v. 

An02T0AE10N,  Sozom.  H.  e.  IX  10, 
VIII  17  fiir  eine  zu  Ehren  der  Apostel  ge- 
weihte  Bjrohe,  wofiir  Optai.  Mil,  c.  Parme- 
nian.  lib.  II  32  memoriae  Apostolorum  hat. 

APOSTOLIOA  SEDES  hiess  noch  bis  ins 
5.  Jahrh.  hinein  jeder  Bischofssitz :  August, 
Ep.  XLII  ad.  fratr.  Madaur.:  ,societas  per 
sedes  apostolorum  et  successiones  episcopo- 
rum  certa  per  orbem  propagatione  diflPun- 
ditur.'  Eb.  Ep.  162.  Sidon.  Apollin.  Ep. 
Lib.  VI  1  ad  Lup.  Tricassin.:  ^  aposto- 
lica  sede  novem  iam  decursa  quinquennia^ 
(von  einem  gallischen  Bischofe).  Paulin. 
Nol.  Epist.  XLV  ad  AJyp.  Zur  selben  Zeit 
findet  sich  aber  auch  die  Beschrankung  des 


1. 1.  auf  die  von  Aposteln  gestifteten  oder  mit 
Briefen  derselben  beehrten  Kirchen,  so  Aug. 
de  doct.  Christ  TL  S;  Leo  M.  Epist.  95,  3. 

APOSTOLIOUM  findet  sich  im  Ordo.  Rom. 
fur  epistolarium:  subdiaconus  antem  qui  lee- 
turns  est  sub  cura  sua  habebit  .^ostolicun^ 
et  archidiaconus  evangeHum.  !AiroffToXtxiv 
pi?X(ov  hat  CabasU.  Expos,  liturg.  c.  22 
(Ducange), 

APOSTOLICUS.  Ursprtoglich  heisst  so 
jeder  Bischof  der  alten  Kirche:  so  noch 
ofter  bei  Venant,  Fortunat,  (vgl.  Ducange 
i.  v.).  Dann  wird  der  t.  auf  die  Metropo- 
liten  beschrankt :  so  gebraucht  ihn  P.  Siri- 
cius  fttr  die  Primaten:  Epist.  IV  1  (Cone 
n  1029):  ut  extra  conscientiam  sedis  Apo- 
stolicae,  id  est,  Primatis,  nemo  audeat  ordi- 
nare,  und  diese  Bedeutung  hat  das  Wort 
auch  noch  bei  Alcuin  de  divin.  offic.  c.  36. 
Doch  gait  der  t.  im  Zeitalter  Karls  des 
Kahlen  gemeinhin  schon  nur  mehr  dem 
Papste:  CapituL  Caroli  c.  tit.  30,  §  4  (3  Nov. 
862) :  adportavit  mihi  .  .  .  Boso  domni  apo- 
stolici  epistolas;  wesshalb,  sagt  schon  Cfre- 
gor,  Magn,  Epist.  V  37:  cum  multi  sunt 
Apostoli,  pro  ipso  tamen  principatu  sola 
Apostolorum  principis  sedis  in  auctoritate 
convaluit. 

Ueber  Aposiolici  als  Sectenname  s.  Apo- 
tactitae.  kraus. 

APOSTOLIUM  (dTcoJToXeiov).  Apostolia 
heissen  die  litterae  episcop.  an  ehiigen  Stel- 
len,  wo  aber  vielleicht  epistolia  zu  lesen  ist : 
Epist.  Chlodovaei  I  ad  Episcop.  und  Concil. 
Aurel.  II,  c.  13.     Vgl.  Ducange  i.  v. 

APOSTOLUS  (diroaxoXo^),  m  der  griechi- 
schen  und  lateinischen  Kirche  fur  die  Brief- 
sammlung  des  Apostels  Paulus.  Sacram. 
Gregorii  M,  Concil.  Tolet.  I,  c.  2;  Isidor. 
Hispal,  bei  Ivo  Cam.  Deer.  VI  1;  CyfHU. 
ScythopoUt.  Vit.  s.  Sabae;  Codin,  de  offic. 
c.  6.     Vgl.  Ducange  i.  v. 

APOTACTITAE,  Bezeichnung  einer  den 
Enkratiten  verwandten  Secte,  die  sich  auch 
Aposiolici  nannten.  Augustin,  de  haeres. 
c.  46:  ,Apo8tolici  qui  se  isto  nomine  arro- 
gantissime  vocaverunt,  eo  quod  in  suam 
communionem  non  reciperent  utentes  con- 
iugibus  et  res  proprias  possidentes,  quales 
habet  catholica  ecclesia  et  monachos  et  cle- 
ricos  plurimos,  sed  ideo  isti  haeretici  sunt, 
quoniam  se  ab  ecclesia  separantes  nullam 
spem  putant  eos  habere  qui  utuntur  his  re- 
bus quibus  ipsi  carent.  Encratitis  isti  simi- 
les sunt,  nam  et  apotactitae  appellantur. 

AFIOTASAMENOl ,  renunciantes,  Bezeich- 
nung der  der  Welt  entsagenden  Monche 
bei  Cassian,  de  Instit.  Renunciantium  and 
Pallad,  Hist.  Lausiac.  c.  15. 
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AnOTASI2,  8.  Abrenunciatio. 

AnOTEAESMATIKOI  soviel  als  A^trologi, 
8.  Astrologie.  Einige,  wie  Selden  de  diis 
Syris  I,  c.  2jp.  116,  glauben,  dass  gewisse 
kleine,  aus  Wachs  gefertigte  Bilder,  welche 
zur  Stemdeuterei  gebraucht  wurden,  ^t^o- 
TsXefffiata  hiessen.  Vgl.  Bingham  lib.  VI, 
c.  5  (Vn  237). 

IPPELLATION.  Die  erste  Instanz  in 
Sachen  des  BuflsweBens  der  Laien  und  Geist- 
lichen,  80¥rie  bei  Amtsvergehen  und  welt- 
lichen  Handeln  der  Geistlichen  bildete  der 
BiBchof  der  Diocese;  die  erste  Instanz  ffir 
Oder  gegen  Bischofe  war  die  ProTinzial- 
synode  (Can.  apost.  74  (73).  Erst  in  der 
frankischen  Zeit  fungirt  als  eine  Art  vor- 
laufiger  Instanz  auch  wol  der  Metropolit 
ailein  oder  mit  einigen  Ck)mproTinzialbischo- 
fen  (Arvem.  11,  can.  16;  Paris.  V,  can.  11; 
Carthag.  HI  7).  Danach  regeln  sich  die 
weiteren  A.sinstanzen.  Waren  Laien  oder 
Kleriker  mit  dem  Spruche  ihres  Bischofs 
nicht  zufrieden,  so  konnten  sie  an  die  Pro- 
Tinzialsynoden  appelliren,  deren  jahrlich 
zwei  oder  wenigstens  eine  gehalten  werden 
soUten  (can.  ap.  38  (36)  Nic.  I  5).  So  die 
allgemeine  Praxis  der  ganzen  alten  Kirche, 
wie  die  Vergleichung  von  Constant.  I  6, 
Chalced.  9,  Carthag.  II  8,  sog.  statuta  Afr. 
29  und  56,  Taurin.  1  und  2,  Agath.  III., 
Lugdun.  II  1,  Rhem.  5  lehrt;  nur  can.  7 
des  sog.  Carth.  Ill  lasst  als  Surrogat  der 
Synode  in  Sachen  der  Priester  und  Diako- 
nen  Conferenzen  von  funf  resp.  zwei  Nach- 
barbischofen  zu.  Bei  Streitsachen  gegen 
Bischofe  oder  der  Bischofe  unter  einander, 
die  nicht  auf  den  Provinzialsynoden  aus- 
geglichen  werden  konnten,  war  der  romische 
Bischof  die  weitere  Instanz,  wie  aus  den 
von  der  Kirchengeschichte  berichteten  that- 
sachlichen  A.en  hervorgeht.  Bei  vielen  die- 
ser  Falle  ist  das  dogmatische  und  jurisdic- 
donelle  Element  noch  nicht  geschieden,  in- 
dem  ein  Haretiker  nicht  Kirchendiener  sein 
kann  und  in  dem  dogmatischen  Verwerfungs- 
urtheil  der  Ausschluss  aus  der  Kirche  und 
die  Absetzung  vom  Kirchenamte  enthalten 
war,  auch  wenn  sie  nicht  ansdriicklich  aus- 
gesprochen  sein  soUten.  Die  Orientalen  mach- 
ten  in  diesem  Punkte  fruhzeitig  Schwierig- 
keiten  und  schoben,  bevor  es  zum  Schisma 
kam,  wenigstens  andere  Zwischenstationen 
ein,  ,gro88ere  Synoden'  (Antioch.  von  341, 
can.  14),  die  Exarchen  und  Patriarchen, 
sehliesslich  den  von  Constantinopel  (Nic.  I 
6,  Chalced.  9);  die  Eusebianer  waren  den 
A.en  Aberhaupt  abhold  und  sahen  darin 
eine  Untergrabung  der  Autoritat  der  Sy- 
noden  (Hefele  Conc.-Gesch.  I  479,  481).  In 
ganzlicher  Yerkennung  der  richtigen  Auf- 
faMung  der  Sache,  welche  Carth.  Ill  10 
ausspricht:  si  ad  alios  indices  ecclesiastioos 


ubi  est  maior  autoritas,  fuerit  provocatum, 
non  eis  obsit,  quorum  fuerit  soluta  sententia, 
woUten  die  Eusebianer  ffir  den  Fall,  wenn 
das  Urtheil  der  ersten  Synode  einstimmig 
gewesen  war,  gar  keine  A.  dulden  (can.  15), 
worin  ihnen  P.  lulius  entschieden  wider- 
sprach.  Daher  war  es  von  besonderm  Worth, 
dass  Hosius  zu  Sardica  auch  die  formelle 
Anerkennung  des  hohem  Jurisdictionsrechtes 
des  romischen  Bischofs  bei  den  Grientalen 
durchsetzte  (Sard.  can.  3),  freilich  mit  der 
Modification,  dass  derselbe,  wofem  er  nicht 
das  Urtheil  letzterer  Instanz  zu  bestatigen 
fBr  gut  finde,  sondem  eine  neue  Untersu- 
chung  anordne,  indices  in  partibus  emennen 
und,  falls  es  sich  um  Absetzung  eines  Bi- 
schofs handle,  Legaten  absenden  soUe  (Sard, 
can.  5).  In  Betreff  der  A.  nach  Rom  ge- 
rieth  P.  Zosimus  418  mit  den  Africanem  in 
eineDifiPerenz,  indem  die  letzteren  nicht  dul- 
den wollten,  dass  blosse  Priester  und  Dia- 
konen  (von  Bischofen  ist  keine  Rede)  ad 
transmarina  appellirten,  sondem  behaupteten, 
dass  sie  sich  mit  dem  Spruch  der  africani- 
schen  Generalsynoden  begndgen  miissten 
(can.  17  der  Syn.  dess.  J.,  can.  125  des  cod. 
eccl.  Afr.),  und  sie  beharrten  nach  424  auf 
diesem  Standpunkte,  da  die  Legaten,  obwol 
sie  in  der  Sache  Recht  batten,  in  der  Art 
der  Beweisftihrung  ungliicklich  waren  (Hefele 
a.  a.  0.  II  107,  113,  123  flP.).  A.en  in  kirch- 
lichen  Sachen  an  den  Kaiser,  d.  h.  die  welt- 
liche  Gewalt,  waren  den  Bischofen  und  Kle- 
rikem  durch  Synoden  des  Orients  wie  des 
Occidents  in  gleicher  Weise  [im  Allgemei- 
nen]  verboten ;  vgl.  Antioch.  von  341,  can. 
11  und  12  und  sog.  cod.  eccl.  Afr.  can.  104. 
[kamen  aber  gleichwol  sogar  Seitens  der 
Papste  vor.    K.]  h.  kellner. 

APSIS  mU,  jon.  ^U  von  aircu)  an- 
binden,  ankniipfen,  Horn.  Odyss.  21,  408) 
bedeutet  seiner  eigentlichen  etymologischen 
Ableitung  gemass  nichts  anderes  als  Ver- 
bindung  oder  Verknupfung.  In  ubertrage- 
nem  Sinne  wird  damit  eine  Rundung  oder 
Wolbung  bezeichnet,  namentlich  gebraucht 
Plutarch  dieses  Wort  in  Verbindung  mit 
dem  Adjectivum  uTcoupdfvioc  zur  Bezeichnung 
von  Firmament  oder  Himmelsgewolbe,  wie 
auch  der  hi.  Hieronymus  (Ep.  ad  Ephes.  II 
614)  von  dem  leuchtenden  Himmelsgewdlbe 
das  Wort  ,A.'  gebraucht.  Und  weil  jedes 
Gewolbe  eine  Nachbildung  des  Himmelsge- 
wolbes  ist,  so  erscheint  iyic  von  Archestra- 
tos  (in  einem  Fragment  bei  Athenaeos  326  B) 
iiberhaupt  als  Benennung  fQr  Gewdlbe.  In 
der  christlichen  Archaologie  aber  bezeichnet 
man  mit  diesem  Worte  nicht  ein  vollkonmien 
abgerundetes  Gewolbe,  sondem  einen  an 
ein  Rechteck  angefiigten  halbkreisformigen 
Anbau,  eine  Nische,  welche  die  eine  (west- 
liche,  Kraus  Christl.  Kunst  158),  dem  Ein- 
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gange  gegeniiberliegende  Schmalseite  der 
Basilika  abschliesst.  Hieronymtis  (L.  11  in 
Ephes.  c.  rV)  bezeichnet  diesen  Theil  der 
Kirche  iminer  mit  dem  Worte  A.,  wahrend 
Andere  wegen  seiner  Aehnlichkeit  mit  einer 
Muschel  ihn  auch  Concha  nennen.  So 
Dufresne  (Comment,  in  Paul.  Sil.  565),  wel- 
cher  seinerseits  sich  auf  Prokop  und  S.  Pau- 
linus  beruft.  Und  in  den  Acten  des  hi. 
Theodoret  von  Ancyra  (Ruin.  ed.  Veron. 
295),  der  unter  Diocletian  gemartert  wurde, 
wird  berichtet,  dass  dieser  HeUige,  als  er 
eines  Abends  in  die  Kirche  der  Patriarchen 
zum  Gebete  sich  begeben  wollte,  nicht  in 
die  Kirche  hinein  konnte,  weil  die  Heiden 
das  Thor  vermauert  batten,  wesshalb  er  sich 
aussen  niederwarf  bei  der  Concha,  wo  der 
Altar  sich  befand.  Dieser  letztere  Zusatz 
erklart  uns  hinlanglich,  warum  die  A.  mit- 
unter  auch  conchula  bematis  genannt  wird. 
Andere  Namen  fiir  diesen  Theil  der  Basi- 
lika sind  Tribune,  tribuna  (Kraus  Christl. 
Kunst  154)  und  E  x  e  d  r  a.  Wenigstens  meint 
Dufresne,  dass  der  hi.  Augustin  diesen  Theil 
bezeichnen  wollte,  wenn  er  sagt,  dass  eine 
Conferenz  stattfand  zwischen  den  Katholiken 
und  dem  donatistischen  Bischofe  Emeritus 
in  der  Exedra.  Wir  brauchen  uns  jedoch 
nicht  auf  eine  blosse  Vermuthung  zu  stiitzen, 
da  Augustin,  de  Civ.  Dei  XXII,  c.  8,  n.  23 
in  einer  so  unzweideutigen  Weise  fiir  diese 
Bezeichnung  spricht,  dass  unter  Exedra  gar 
nichts  anderes  verstanden  werden  kann  als 
die  A.  Er  erwahnt  da  die  ,Cancelli',  die 
das  Martyrium  gloriosissimi  Stephani  von 
dem  Schiffe  der  Kirche  scheiden,  spricht 
von  den  ^gradibi$s  exedrae,  in  qua  de  su- 
periore  loquebar  loco'  und  von  dem  ,pro- 
cedere  ad  populum  in  ecclesia  plenaS  Lau- 
ter  Ausdriicke,  die  nur  einen  Sinn  haben, 
wenn  unter  Exedra  die  A.  verstanden  wird. 
Indess  durfte  dies  der  am  wenigsten  ge- 
brauchliche  Name  sein,  da  unter  diesem 
vorzugsweise  verschiedene  Neben-  und  An- 
bauten  der  byzantinischen  Kirchen  zu  ver- 
stehen  sind.  Und  wenn  dieses  "Wort  fttr  A. 
dienen  soil,  so  kann  es  diese  Bedeutung  nur 
erhalten  haben  mit  Riicksicht  auf  den  Sitz 
des  Bischofs  und  die  Banke  der  Geistlichen, 
die  in  der  A.  sich  befanden.  Es  wiirde 
unter  dieser  Bezeichnung  die  A.  vorzugs- 
weise als  Yersanmilungsort  des  Klerus  er- 
scheinen,  wie  bei  Profanschriftstellem  der 
Yersanmilungsort  des  Senats  (Plutarch),  oder 
die  Gesellschaftshalle  in  den  Gymnasien  (Vi- 
truv.),  oder  iiberhaupt  eine  mit  Sitzen  ver- 
sehene  Halle,  oder  ein  von  einer  Seite  offe- 
nes  Gemach,  das  als  Gesellschaftszimmer 
diente,  mit  dem  Worte  l£^5pa  bezeichnet 
wird. 

Ueber  den  Ursprung  der  A.  an  der  christ- 
lichen  Basilika  herrschen  verschiedene  Mei- 
nungen.    Die  Einen  betrachten  dieselbe  als 


eine  Nachahmung  der  an  der  Basilica  fo- 
rensis  befindlichen  Nische,  in  welcher  sich 
ein  erhohtes  Tribunal  fur  den  Richter  be- 
fand, weil  dieser  Theil  der  forensischen  Ba- 
silika fiir  die  oflPentlichen  Gerichtsverhand- 
lungen  bestimmt  war.  Andere  Autoren 
dagegen  behaupten,  die  forensische  Basi- 
lika babe  gar  keine  A.  gehabt.  So  Zester- 
mann,  Kreuser  u.  A.  Diese  Aufstellung 
Zestermanns  hat  sich  indess  als  hinfallig 
erwiesen,  indem  genauere  Untersuchungen 
festgestellt  haben,  dass  einmal  die  antiken 
Basiliken  einen  bei  manchen  beweglichen, 
bei  vielen  aber  mitgebauten  erhohten  Platz, 
das  Tribunal,  welches  sich  auch  in  den  Cu- 
rien  Pompeji's,  sowie  im  dortigen  Sitzungs- 
saal  der  Decurionen  findet,  enthielten ;  und 
dass  zweitens  dieses  Tribunal  wenigstens 
zuweilen  in  einer  Exedra  lag,  welche 
bald,  wie  in  Pompeji,  eckig,  bald,  wie  in 
der  Basilica  Ulpia  zu  Otricoli,  in  der  Basi- 
lica Constantini  und  in  dem  Gebaude  zu 
Trier  (welches  von  den  Einen  als  romische 
Bader,  von  den  Andem  als  Basilika,  als 
Centifanum,  als  Pantomimentheater,  als  Ca- 
pitol bezeichnet  wird;  Westermanns  Ulustr. 
Monatsh.  X  23  f.;  Kraus  Christl.  Kunst 
188)  halbkreisformig  war  und  also,  wenn 
sie  iiberwolbt  war,  den  Namen  A.  oder 
Concha  verdient.  Diese  Concha  kehrt  auch 
in  denjenigen  fiir  Curien  gehaltenen  Ge- 
bauden  wieder,  welche  nicht  als  Theile  einer 
Basilika,  sondem  als  gesonderte  Gebaude 
auftreten.  Im  Scheitel  derselben  standen 
hier  und  da  Altare  oder  Gotterbilder,  oft  in 
besonderen  Nischen,  oder  auch  in  einer 
fbrmlichen  Aedicula ;  so  zu  Pompeji  in  der 
einen  Curie  und  im  Sitzungssale  der  Decu- 
rionen; ebenso  in  dem  Halbkreise  bei  der 
Ulpia  und  in  der  von  Vitruv  beschriebenen 
Basilika  zu  Fano.  In  einigen  dieser  Tri- 
bunale  zog  sich  an  der  Wand  herum  eine 
bankahnliche  Erhohung,  vermuthlich  der 
Sitz  der  Richter.  So  wiederum  in  Pompeji 
und  Otricoli  (vgl.  Kraus  Christl.  Kunst  177 
und  Mothes  Die  Basilikenform  91).  —  Da 
also  Apsiden  thatsachlich  vorhanden  waren, 
so  konnten  die  Christen  an  denselben  etwas 
erkennen,  was  sehr  zweckmassig  fur  die 
christliche  CultusQtatte  verwerthet  werden 
konne.  So  kann  denn  einerseits  festgehal- 
ten  werden,  dass  die  A.  an  den  Basiliken 
aus  dem  Bedurfnisse  des  Cultus  hervorge- 
gangen  sei,  und  andererseits,  dass  die  An- 
weisung  zur  entsprechenden  Befriedigung 
dieses  Bediirfnisses  an  den  antiken  Apsiden 
gegeben  war  (vgl.  Mothes  a.  a.  O.  51  und 
Dippel  Handb.  d.  Aesthetik  und  Kunstgesch. 
139).  Uns  scheint  demnach  Reber  das  Rich- 
tige  getroffen  zu  haben,  wenn  er  in  der 
Gerichtsstoa  des  Archon  Basileus  in  Athen 
die  Stammmutter  einerseits  der  heidnisch- 
romischen  und  andererseits  der  christlichen 
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Basiliken  erkennt  und  in  der  Privatbasilika 
den  Raum  vorgebildet  findet,  in  welchem 
die  christliche  Cultarchitektur  wurzelt  (Re- 
ber  Ennstgesch.  d.  Alterthums  252,  428  ff. 
und  Die  Urform  der  rom.  Basilika  35  f.). 
Dagegen  kann  nicht  die  Thatsache  geltend 
gemacht  werden,  dass  sich  die  A.  in  den 
Oratorien  der  Katakomben  findet  und  dass 
diese  unterirdischen  Kapellen  jene  Elemente 
Tereinigten,  die  sich  in  dem  spatern  Kirchen- 
bau  entwickelten ,  da  eben  die  A.  in  den 
Katakomben  schon  eine  Nachahmung  der 
antiken  A.  s^n  kann.  [S.  den  Art.  Ba- 
silika.] 

Es  ist  schon  erwahnt  worden,  dass  die  A. 
an  den  rechteckigen  Bau  angefiigt  war,  so 
dass  sie  also  im  Yollen  Halbkreise  aus  dem 
Eirchenbau  hervortrat  und  schon  ausserlich 
als  die  wichtigste  Statte,  gleichsam  als  das 
Haapt  des  Ganzen  sich  darstellte.  Aus- 
nahmsweise  jedoch  kam  es  auch  vor,  dass 
es  an  einer  ausserlich  sichtbaren  Chomische 
fehlte  und.  dass  der  Bau  geradlinig  schloss, 
indem  die  A.  in  den  Bau  hineingezogen  und 
im  Innem  der  oblongen  Umfassungsmauer 
entweder  als  halbrunde  A.  an  die  Mauer 
angelehnt  oder  in  die  machtige  Mauermasse 
hineingelegt ,  oder  auch  als  selbstandige 
Cella  frei  in  die  Kirche  hineingestellt  wurde 


Augustin.  de  Civ.  Dei  XXII,  c.  8,  n.  23). 
Durch  diese  Stellung  der  Priester  um  den 
Bischof  bei  der  Feier  des  hi.  Opfers  war 
wol  die  Form  des  Chorschlusses,  sowie  auch 
der  fiir  die  Bezeichnung  des  Ganzen  ge- 
brauchliche  Name  Chor,  x^P^^'  veranlasst; 
a  coetu  canentium  clericorum  (AugusH  Denk- 
wiirdigkeiten  XI  386).  Auch  Presbyterium 
oder  Priesterraum  wird  die  A.  eben  dess- 
wegen  genannt,  wahrend  die  Bezeichnung 
Sanctuarium  oder  Sancta  Sanctorum  erst  bei 
mittelalterlichen  Schriftstellern  vorkommt, 
nachdem  die  Sitze  der  Geistlichkeit  und  der 
Bischofsthron  aus  der  A.  verlegt  waren  und 
diese  statt  derselben  den  Hochaltar  in  sich 
aufgenonmien  hatte.  In  der  friiheren  Zeit 
befand  sich  der  Altar  nicht  in,  sondern  an 
der  Grenze  der  A.,  bald  mehr,  bald  weni- 
ger  gegen  das  SchiflP  der  Kirche  vorge- 
schoben. 

Die  kiinstlerische  Ausstattung  der  A.  be- 
stand  darin,  dass  meistens  sowol  der  Boden 
als  auch  die  Wande  derselben  mit  Marmor 
reich  belegt  und  der  obere  Theil  mit  Mo- 
saikbildem  verziert  war,  wie  uns  Paulinu^ 
Ep.  ad  Sev.  XXXII  berichtet:  ,apsidam, 
solo  et  parietibus  marmoratam,  camera  mu- 
sivo  illusa  clarificat.^  Ein  Beispiel  solchen 
musivischen  Schmuckes  bietet  die  beigege- 


Fig.  41.    Moiaik  in  der  Apside  der  ehemaligen  BMilioa  Tatioana. 


(Ersch  und  Gruber  Encyklopadie  I,  Th.  84, 
8.  334). 

ffinsichtlich  der  innem  Einrichtung  der 
A.  ist  bekannt,  dass  sich  halbkreisformig 
der  Mauer  entlang  die  fur  die  Priester  be- 
stinunten  B&ike  hinzogen,  in  deren  Mitte, 
im  Hintergrunde  der  Nische,  auf  erhohtem 
Throne  der  Bischof  seinen  Platz  hatte  (vgl. 


bene  Figur  41,  die  Apside  der  ehemaligen 
vaticanischen  Basilika  darstellend.  Im  Uebri- 
gen  muss  hier  auf  den  Art.  Mosaiken  ver- 
wiesen  werden.  dippbl. 

AQUAMANILE  —  in  dem  Ord.  Roman.  ^ 
kurz  als  vas  manuale  bezeichnet  —  war' 
ein  liturgisches  Gefass  (Handbecken) ,  tiber 
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welchem  bei  der  Feier  des  hi.  Opfers  der 
Celebrans  die  Hande  wusch  und  worin  das 
abfliessende  Wasser  aufgefangen  wurde. 
,Aquamanile  /  schreibt  Lanfranc,  Ep.  13, 
,e8t  yas  inferius,  in  quod  manibus  infusa 
aqua  delabitur ;  urceolus  vero  est  vas  supe- 
rius,  unde  lavandis  manibus  aqua  infundi- 
tur.'  Dieses  Gefass  war  dem  aquiminarium 
Oder  aquiminale  der  alten  Romer  nachge- 
bildet  und  kommt  in  wenig  sprachrichtiger 
Weise  auch  unter  den  Namen  aquamanua- 
lis,  aquamanilis  und  aquamanus  vor  (Du- 
cange  in  Glossar.  s.  h.  vO.  Die  Form  dieser 
Gefasse  und  deren  Gewicht  und  Verzierung 
waren  yerschieden.  Desiderius  iibergab  sei- 
ner Kirche  von  Auxerre  ein  A.,  das  zwei 
Pfund  und  zehn  Unzen  wog,  und  dessen 
Verzierung  in  der  Mitte  aus  einem  aus 
Lilienformen  gewundenen  Rade  und  am  ge- 
schweiften  Ende  aus  einem  Menschenkopfe 
bestand.  Brunechildis ,  Konigin  der  Fran- 
ken,  schenkte  der  Kirche  des  hi.  Germanus 
durch  Vermittlung  des  genannten  Desiderius 
ein  A.  mit  einem  Gewichte  von  drei  Pfund 
imd  neun  Unzen ;  in  der  Mitte  war  Neptun 
mit  dem  Dreizacke  angebracht  (Labbeus 
Biblioth.  MSt.  I  424,  425).  In  dem  Chron. 
Mogunt.  ap.  Urstisium  568  werden  aus  dem 
Kirchenschatze  von  Mainz  u.  a.  neben  vier 
silbemen  Becken  auch  silbeme  Kruge  von 
verschiedenen  Formen  genannt  (urcei),  ,quo8 
manilia  vocant,  eo  quod  ex  eis  aqua  sacer- 
dotum  manibus  funderetur',  wobei  moglicher 
Weise  der  Ausdruck  manilia  auf  Krug  und 
Becken  als  zusammengehorig  sich  zugleich 
beziehen  mag.  Silbeme  Geschirre  zur  Hand- 
waschung  im  Kirchendienste  werden  auch 
in  dem  Verzeichnisse  der  Hinterlassenschaft 
des  hi.  Abtes  Ansegisus  (bei  Binterim  Denk- 
wiirdigkeiten  VII  1,  S.  41)  erwahnt  mit  den 
Worten:  ,aquamanile  et  ufceus  argenteus 
mirabili  opere.'  Dass  Krug  und  Becken  aus 
ein  und  demselben  Stoffe  waren,  dQrfte  kaum 
bezweifelt  werden,  wenn  man  bedenkt,  dass 
die  alte  Kirche  kein  Opfer  scheute,  wenn 
es  gait,  Gerathe,  welche  zu  der  eucharisti- 
schen  Feier  in  irgend  einer  Beziehung  stan- 
den,  auf  das  Wiirdigste  und  darum  Kost- 
barste  auszustatten,  woven  allerdings  armere 
Kirchen  Ausnahmen  machen  mussten.  Was 
die  Frage  betriff't,  seit  wann  die  Aquimanilia 
in  den  kirchlichen  Gebrauch  aufgenommen 
wurden,  so  ist  fur  sie  in  dieser  Beziehung 
ein  hohes  Alter  zu  vindiciren,  denn  schon 
die  sehr  alte  Kanonensammlung ,  welche 
irrig  einer  angebUch  vierten  Synode  von 
Carthago  vora  J.  398  zugeschrieben  wird, 
erwahnt  neben  den  urceoli  des  Wasser- 
beckens  und  eines  Tuches  zum  Abtrocknen 
der  Hande  (mantergium,  can.  5  u.  6).  Eben- 
so  im  Sacramentar  Gregors  d.  Gr.  p.  221. 
'  Bei  den  Griechen  empfangt  der  Hypodiakon 
/epviPuJeaTov  xal  jjlov^oXiov   (vgl.  Daniel  Cod. 


Lit.  rV  550),  wo  ersteres  Wort  vielleicht 
A.  und  urceus  (s.  d.  A.)  begreift.  Wir  dfiiv 
fen  den  Anfang  der  kirchhchen  Benutzung 
der  Aquamanilia  wol  auf  das  5.  Jahrh.  zu- 
riickfiihren.  Den  Dienst  mit  den  Gefassen 
der  Handwaschung  bei  der  Feier  des  hi. 
Opfers  batten  urspriinglich  die  Diakonen, 
an  deren  Stelle  in  der  romischen  Kirche  die 
Subdiakonen  und  nach  diesen  die  Akoluthen 
traten,  spater  die  ,capellani^  und  endlich 
vomehmere  Laien.  Augtistin.  Patric,  Cae- 
remoniale  L.  III.  sect.  5.  c.  4.       krCll. 

AQUABn  hiessen  die  Anhanger  derjeni- 
gen  Secten,  welchje  die  Forderung  der  Ent- 
haltsamkeit  vom  Weine  so  weit  trieben,  dass 
sie  denselben  nicht  einmal  beim  Abendmahle 
verwendeten,  sondem  sich  dabei  ausschhess- 
lich  des  Wassers  bedienten.  Hierzu  rech- 
nen  wir  zuerst  die  Ebioniten,  die  nach 
dem  hi.  Epiphanius  (Haeres.  XXX  16)  bei 
ihrer  Abendmahlsfeier  nebst  ungesauerten 
Broden  pures  Wasser  zur  Anwendung  brach- 
ten.  Verstehen  wir  eine  Stelle  des  hi.  Ire- 
naeus  richtig,  so  hatte  bereits  dieser  den 
Ebioniten  dieselbe  irrige  Praxis  zugeschrie- 
ben. Unter  Wein  und  Wasser  einerseits 
die  Gottheit  und  andererseits  die  Mensch- 
heit  Christi  verstehend,  scheint  er  ihnen 
einen  doppelten  Irrthum,  namhch  die  Leug- 
nung  der  Gottheit  unseres  Herrn  imd  die 
Ansicht  von  der  Zulanglichkeit  blossen  Was- 
sers beim  Abendmahl,  zur  Last  zu  legen, 
indem  er  schreibt:  ,sie  verwerfen  die  Mi- 
schung  des  himmlischen  Weines  und  halten 
sich  bloss  an  irdisches  Wasser,  weil  sie  eine 
Vereinigung  Gottes  mit  den  Menschen  nicht 
annehmen*  (c.  haer.  V  1^).  Hatte  aber 
hierdurch  der  Bischof  von  Lyon  den  frag- 
lichen  Umstand  bei  den  Ebioniten  hervor- 
gehoben,  so  bliebe  es  auffallend,  konnte 
man  einwenden,  dass  er  ihn  bei  den  En- 
kratiten,  die  doch  allgemein  als  die  ersten 
eigentlichen  A.  gelten,  ganzlich  mit  Still- 
schweigen  ubergeht.  Von  diesen  fiihrt  er 
bloss  an,  dass  sie  die  Ehe  verwarfen,  sich 
vom  Genusse  des  Fleisches  enthielten  und 
den  Tatian,  einen  Schuler  des  hi.  lustin, 
zu  ihrem  Urheber  gehabt  batten  (1.  c.  I  28  *). 
Den  Punkt  von  ihrer  schriftwidrigen  Abend- 
mahlsfeier bertihrt  er  nicht,  was  doch  sicher 
geschehen  ware,  wenn  er  ihn  bereits  bei 
den  Ebioniten  in  Erfahrung  ffebracht  hatte. 
Hierauf  ist  kurz  zu  erwiedern,  dass  die 
Secte  der  Enkratiten  zur  Zeit,  wo  der  hi. 
Irenaeus  sein  beriihmtes  Werk  schrieb,  erst 
in  ihrer  Entwicklung  begriffen,  darum  in 
ihrer  voUen  Ausartung  noch  nicht  zu  seiner 
Kenntniss  gelangt  war.  Indess  spricht  sclion 
Clemens  von  Alexandrien  von  solchen  Ha- 
retikem,  die  bei  der  Eucharistie  bloss  Was- 
ser gebrauchten  (Strom.  I  19),  und  dass  er 
damit  die  Enkratiten  meinte,  schliessen  wir 
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auB  dem  Umstande,  dass  er  diesen  ander- 
warte  (Paedag.  11  2)  die  Bibelstelle  Matth. 
11,  19  entgegenhielt.  Sodann  giebt  una 
Theodoret  fiber  die  ublichen  Namen  der 
Anhanger  Tatians  noch  genauern  Aufschluss. 
Sie  hiessen  namlich  iptpaTiTat,  Enthaltsame, 
weil  sie  weder  Wein  noch  Fleisch  genossen ; 
68poicotpaataTat  aber,  weil  sie  Wasser  statt 
Wein  opferten  (Haeret.  fab.  I  20;  cfr.  Epi- 
phan,  Haeres.  XL VI  2).  Aueh  fand  noch 
der  hi.  Chrysoetomus  Anlass,  auf  diese  Secte 
binznweisen.  Dun  zufolge  trank  der  Heir 
(laut  der  Aussage  bei  Matth.  26,  29)  nach 
seiner  Auferstehung,  wenn  er  mit  seinen 
Jtingem  speiste,  nicht  Wasser,  sondem 
Wein,  theils  um  zu  beweisen,  dass  er  bei 
Einsetzung  des  wunderbaren  Geheimnisses 
Wein  gebrauchte,  theils  auch,  um  einer  zu- 
kOnftigen  ,gar  schadlichen  Haresie'  gegen- 
uber  den  Genuss  des  Welnes  uberhaupt  als 
etwas  Erlaubtes  darzustellen  (in  Matth.  horn. 
82,  Migne  Vn  740).  Ohne  Zweifel  sind 
bei  diesem  Excurs  die  Enkratiten  ins  Auge 
gefasst. 

Um  die  Mitte  des  3.  Jahrh.  war  gleich- 
falls  in  einigen  Gemeinden  Africa  s  die 
Unsitte  eingerissen,  beim  hi.  Opfer  Wasser 
statt  Wein  als  Opferelement  zu  gebrau- 
chen.  Zur  Einstellung  dieses  Missbrauches 
erliess  der  hi.  Cyprian  an  einen  gewissen 
Caecilius  ein  umfangreiches  Schreiben  (Ep. 
63),  welches  Augtistirms  ein  Muster  an- 
spruchsloser  Schreibart  nennt  (de  Doct. 
Christ.  IV  21).  Weil  dieser  Unsitte  in  Africa 
nicht  etwa  haretische  Motive,  wie  bei  den 
Ebioniten  und  Enkratiten,  sondem  bloss 
,Unwi88enheit  oder  Einfalt'  zu  Grunde  lag, 
80  war  Cyprian  in  der  Lage,  bei  deren  Be- 
kampfung  von  sehr  bedeutungsvollen  Vor- 
aussetzungen  ausgehen  zu  konnen.  Gestiitzt 
oamMch  auf  das  von  beiden  Seiten  ffir  un- 
zweifelhaft  erachtete  Glaubensbewusstsein, 
dass  ohne  alle  Frage  die  hi.  Eucharistie  das 
wahre  und  wirkhche  Blut  Christi  enthalten 
mfisse,  wird  gezeigt,  dass  nach  der  Schrift 
und  dem  Vorgange  des  Herm  nur  der  Wein 
das  verwandelbare  Element  sein  konne.  Da- 
bei  wird  aber  aus  sehr  triftigen  symbolischen 
Griinden  ein  Zusatz  von  Wasser  fur  uner- 
lasslich  gehalten  (vgl.  meine  Abhandl. :  Cy- 
prians Lehre  fiber  die  hi.  Eucharistie,  im 
Katholik  1873,  H  25  f.). 

Diese  Auseinandersetzung  des  hi.  Cyprian 
ist  dem  ganzen  christhchen  Alterthum  ge- 
meinsam.  Gleichwol  fand  sich  eine  Synode 
zu  Hippo  im  J.  393,  der  Augustin  als  Prie- 
gter  beiwohnte,  veranlasst,  zu  bestimmen: 
,bei  dem  Sacrament  des  Leibes  und  Blutes 
Christi  soil  nichts  geopfert  werden  als  Brod 
und  Wein,  mit  Wasser  gemischt^  (Hefele 
CG.  n  54).  Ob  dieser  Kanon  aus  Aodass 
der  von  Cyprian  bekampften  Unsitte  nothig 
schien,   ist  sehr  fraglich.     Wol  werden  die 


A.  von  Philastritis  (de  Haeres.  c.  77),  eben- 
so  von  Auffustmm  (de  Haeres.  c.  77)  er- 
wahnt,  von  beiden  jedoch  unter  die  Hare- 
tiker  gezahlt.  Der  von  Cyprian  bekampf- 
ten Partei  lagen  aber,  wie  wir  oben  be- 
merkt,  keine  haretischen  Motive  zu  Grunde, 
wesshalb  wir  unter  den  von  spateren  abend- 
landischen  Schriftstellem  namhaft  gemach- 
ten  A.  entweder  Enkratiten  oder,  was  noch 
wahrscheinlicher  ist,  Manichaer  zu  verstehen 
haben.  Wie  namlich  Leo  d,  (xr.  berichtet, 
gab  es  der  manichaischen  Secte  angehorige 
Christen,  die,  um  nicht  als  Haretiker  zu 
erscheinen,  am  christlichen  Gottesdienste 
mitunter  theilnahmen,  den  Leib  Christi  em- 
pfingen,  dem  Genusse  des  Kelches  aber  sich 
heimlich  entzogen  (Serm.  IV  de  quadrag., 
ed.  Migne  I  278).  Nachdem  man  diese  auf 
haretischer  Anschauung  beruhende  Praxis 
wahrgenommen,  verordnete  der  Papst,  dass 
alle,  die  in  solcher  Weise  dem  Gottesdienste 
beiwohnten,  femerhln  als  Excommunicirte 
gelten  sollten.  Vielleicht  waren  es  nun  Ma- 
nichaer, welche,  weil  sie  auch  beim  Opfer 
den  Wein  fur  unerlaubt  hielten,  den  obigen 
Kanon  der  Synode  von  Hippo  veranlassten. 
Wie  dem  auch  sei,  es  war  und  blieb  be- 
harrliche  Praxis  der  Kirche,  riur  Wein  mit 
Wasser  vermischt  als  das  traditionelle  Opfer- 
element anzusehen  (S,  Ambros,  de  Sacram. 
V  1;  Gennad.  de  eccl.  dogmat.  c.  74)  und 
wurde  zugleich  der  Gebrauch  der  Arme- 
nier,  nur  Wein  ohne  Wasser  zum  hi.  Opfer 
zu  verwenden,  bei  Strafe  der  Absetzung 
verboten  (Quinisext.   c.   32;   Hardouin  ifl 

1673).  PETBRS. 

AROA  kommt  in  sehr  verschiedenem  Sinne 
vor :  1)  bedeutet  es  das  Gefass,  in  welchem 
die  Eucharistie  bewahrt,  bez.  in  die  Hauser 
gebracht  und  dort  auf  bewahrt  wurde;  so 
bei  Cyprian,  de  Laps.  c.  26 :  ,et  cum  quae- 
dam  arcam  suam  in  quo  Domini  sanctum 
fuit  manibus  immundis  temptasset  aperire, 
igne  inde  surgente  deterrita  est  ne  auderet 
attingere\  wo  das  Adj.  suam  darauf  hin- 
weist,  dass  die  einzelnen  Christen  oder  die 
einzelnen  Familien   solche  arcae   besassen. 

2)  A.,  arcula  =  sacra  pyxis,  Reliquien- 
behalter.  Vgl.  Ludewig  ReUq.  MSS.  VI  201. 
Ob  der  im  MA.  gelai&ge  t.  sich  im  Alter- 
thum nachweisen  lasst,  ist  mir  unbekannt. 

3)  Bei  Renaudot  Lit.  Or.  I  501  ist  mit 
area  sive  discus  maior  jene  Patene  wieder- 
gegeben,  auf  oder  fiber  welcher  bei  den 
Aethiopiem  die  Eucharistie  consecrirt  wird. 
Chatham  in  Smithes  Dist.  I  134  erinnert 
hierbei  an  den  t.  IXacm^piov,  den  die  Kop- 
ten  ffir  Altar  gebrauchen  (Renaudot  1  182), 
und  vermuthet,  dass  es  sich  hier  um  eine 
wirkliche  Kiste  handle.  Er  beruft  sich  fer- 
ner  auf  Neal  Eastern  Church,  Introd.  186, 
nach  welchem  der  tabout,  eine  Kiste,   zur 
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Aufbewahrung  des  Sacraments  in  der  athio- ' 
pischen  Kirche  dient,  wahrend  derselbe  nach  ; 
Harris  Highlands  of  Ethiopia  III  138  nur ' 
einen  Pergamentstreifen  mit  dem  Datum  der  , 
Dedication  des  Gebaudes  enthalt. 

4)  A.  ist  Geldkiste,  Schatz-  oder  Gemeinde- 
kasse.  TertuU,  Apol.  c.  39:  etiam  si  quod 
arcae  genus  est,  non  de  honoraria  summa 
quasi  redemptae  religionis  congregatur  u.  s.  f. 
Denselben  Ausdruck  haben  Lib.  Pontif.  in 
Stephan.  c.  24,  Paulin,  Petricord,  Vit.  s. 
Martini  IV.  Arctda  sancta  nennt  Marcellm 
Vit.  s.  Felicis  c.  3  die  Kasse ,  aus  welcher 
die  Geistlichen  ihren  Antheil  an  dem  Kir- 
chenvermogen  beziehen.  Der  t.  ist  dem  ro- 
mischen  Gebrauche  von  area  =  fiscuSy  the- 
saurus publicus  nachgebildet,  wie  er  z.  B.  in 
Inschriften  bei  GrtUer  1033^,  Cassiodor.  Ep. 
II  24  vorkommt.  Abgeleitet  ist  der  t.  ar- 
carius,  der  Schatzmeister ,  oJx6vo|ioc,  ygl. 
Gniter  580  *^•  Cassiodor.  Ep.  I  10.  Ein 
Arcarius  ecclesiae  Romanae  als  kirchlicher 
Beamteter  erscheint  bei  Anastas.  Agathon. 
und  Constantin.  53,  65  und  bei  mehreren  ^ 
ma.  Schriftstellem  (Ducange  i.  v.).    kraus.  ' 

AB€Ain)ISCIPLIN.  [Disciplina  arcani; ; 
den  Ausdruck  haben  nicht,  wie  vielfach  be- 1 
hauptet  wird,  katholische  Autoren  erfunden ; ; 
er  tritt  zum  erstenmale,  soviel  bekannt  ist,  j 
bei  dem  Helmstadter  Theologen  Gebh,  Theod, 
Geier  in  dessen  Dissert,  de  recond.  vet.  eccl. 
Theologia,  Helmst.  1677,  4  auf.  K.]  Ge- 
leitet  durch  die  Vorschrift,  das  Heilige  nicht 
den  Hunden  zu  geben  und  die  Perlen  nicht 
vor  die  Schweine  zu  werfen  (Matth.  7,  6), 
waren  die  Apostel  fiir  Verhiillung  und  Ge- 
heimhaltung  alles  dessen,  was  bloss  den 
Augen  des  Glaubens  offen  lag,  angstlich 
besorgt.  So  feierten  sie,  obgleich  sie  mit 
den  ersten  Glaubigen  zu  Jerusalem  ,taglich 
einmiithig  im  Temped  verharrten,  dennoch 
,hauserwei8e^  (xaT  oTxov),  d.  h.  bald  in  die- 
sem,  bald  in  einem  andem  Locale  das  Opfer 
der  Eucharistie  sammt  den  damit  verbun- 
denen  Liebesmahleji  (Act.  2,  46).  Gleiche 
Vorsicht  gebrauchten  die  Jiinger  auch  ausser- 
halb  Palastina's.  In  Milet  erinnerte  der 
Volkerapostel  die  ,Aeltesten  der  Gemeinde^ 
daran,  wie  er  ihnen  ,nicht8  vorenthielt,  was 
heilsam^  war,  und  sie  ,sowol  offentlich  als 
in  einzelnen  Hausem  (xax  ofxouc)  belehrt^ 
habe  (Act.  20,  20).  Der  in  den  letzten 
Worten  enthaltene  Gegensatz  springt  in  die 
Augen.  Solange  das  Christenthum  sich  un- 
ter  dem  Schatten  des  Judenthums  ausbrei- 
tete,  durfte  auch  ein  Unglaubiger  dem  h  o- 
miletischen  Theile  des  christlichen  Got- 
tesdienstes  beiwohnen,  wesshalb  hier  alles 
vermieden  wurde,  was  dem  Nichteingeweih- 
ten  seiner  Natur  nach  onverstandlich  ge- 
wesen  und  eher  zu  Vorurteilen  als  ziir 
Sinnesanderung  Anlass  gegeben  hatte  (vgl. 


I  Kor.  14,  23).  Die  geistige  Belehrung  aber, 
soweit  sie  hiemach  den  Glaubigen  in  den 
offentlichen  Zusammenkunften  vorenthalten 
werden  musste,  wurde  ihnen  in  den  Privat- 
versammlungen  zu  Theil.  Zu  diesen,  die 
beharrhch  ,abwechselnd  in  den  Hausem' 
stattfanden,  batten  die  Unglaubigen  keinen 
Zutritt.  Dies  erhellt  wie  aus  dem  bereits 
Gesagten  so  auch  aus  einigen  Disciplinar- 
vorschriften  der  apostolischen  Zeit.  In  wel- 
chem  Sinne  hatte  Jemand,  nachdem  er  Christ 
geworden,  wiederum  ,dem  Satan  iibergeben' 
(I  Tim.  1,  20),  wie  ,als  Heide  und  Zolhier' 
(Matth.  18,  17)  erachtet  werden  konnen, 
wenn  dem  Unglaubigen  der  Zutritt  zu  den 
Cultacten  der  Glaubigen  unverwehrt  ge- 
wesen?  Wurde  doch  der  Unzuchtige  von 
Korinth  schon  von  der  Tischgemeinschaft 
(I  Kor.  5,  11;  vgl.  v.  2),  so  noch  viel  eher 
von  ,den  Geheimnissen  Gottes^  (I  Kor.  4,  1) 
ferngehalten,  und  fand  sich  derselbe  gerade 
wegen  dieser  Absonderung  mit  einem  Hei- 
den  und  Zollner  auf  gleicher  Stufe.  So  er- 
giebt  sich  mit  Nothwendigkeit  schon  aus 
der  apostolischen  Zeit  dasjenige,  woftir  viel 
spater,  zuerst  durch  DaUaeus  im  17.  Jahrh., 
die  Bezeichnung  ,A.'  in  Aufnahme  kam 
(vgl.  Bonwetsch  in  der  Zeitschrift  fiir  die 
historische  Theologie  1873,  204). 

Fiir  diese  Einrichtung  sprechen  auch  einige 
ganz  unzweideutige  Zeugnisse  aus  der  un- 
mittelbar  nachapostolischen  Zeit.  Wenn  der 
hi.  Ignatius  die  Christen  von  Ephesus  ,Mit- 
eingeweihte  (<JUfiLfjuS(JTai)  des  Paulus  nennt 
(Ep.  ad  Eph.  c.  12),  so  muss  eine  Art  My- 
sterien  vorausgesetzt  werden,  an  denen  ,Un- 
eingeweihte'  keinen  Antheil  hatten.  Aus 
derselben  Zeit  datirt  auch  der  bekannte 
Brief  des  Flinius,  der  fiir  unsere  Frage 
nicht  ohne  Belang  ist.  Ihm  zufolge  war 
den  Christen  schon  damals  die  Geheimhal- 
tung  ihrer  Mysterien  so  natiirlich  und  selbst- 
verstandlich,  dass  der  heidnische  Statthalter 
trotz  aller  Miihe,  trotzdem  er  gegen  zwei 
Diakonissen  die  Folter  gebrauchte,  vom 
Christenthum  fast  gar  nichts  erfuhr,  insbe- 
sondere  von  der  Beschaffenheit  ihres  Gottes- 
dienstes  an  Traian  so  gut  wie  nichts  zu  be- 
richten  wusste  (Ep.  10,  97).  Zur  Erklarung 
dieser  Geheimhaltung  rein  defensorische 
Rticksichten  vorzuscWeben,  ist  reinweg  un- 
zulassig.  In  der  ersten  Halfte  des  2.  Jahrh. 
zeigte  ein  gewisser  D  i  o  gn  e  t  ungewohnlichen 
Eifer,  die  Religion  der  Christen  kennen  zu 
lemen,  und  erkundigte  sich  aufs  Angelegent- 
lichste  liber  dieselbe,  namentlich  iLl^r  deren 
Gottesverehrung.  Hier  hatte  man  also  nicht 
einen  Verfolger,  sondem  einen  aufrichtigen 
Freund  der  Wahrheit  vor  sich.  Gleichwol 
giebt  der  ungenannte  Verfasser  des  Briefes 
an  Diognet  nur  iiber  den  QtoU  und  die 
Sitten  der  Christen  den  erwfinschten  Auf- 
schluss,  nicht  aber  iiber  die  Art  und  Weise, 
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wie  sie  ihn  verehrten.  Dies  war  jedem  Chri- 
sten untersagt.  ,Erwarte  nicht,  class  du  das 
Geheinmiss  des  ihnen  (den  Christen)  eigen- 
thnmlichen  Gottesdienstes  von  irgend  Je- 
manden  lernen  konnest^  (c.  4).  Bloss  den 
Glaubigen,  heisst  es  weiter,  schliesse  die 
Kirche  die  Geheinmisse  auf,  und  wenn  er 
(Diognet)  die  christliche  Lehre  annehme, 
werde  auch  er  darin  eingeweiht  (c.  11; 
vgl.  Probst  Kirchliche  Disciplin  324).  Man 
sieht,  grundsatzlich  verschwiegen  die  Chri- 
sten ihre  Cultgeheimnisse,  und  zwar  haupt- 
sachlich  desshalb,  weil  Christus  ihnen  ver- 
boten  hatte,  das  Heilige  den  Hunden,  die 
Perlen  den  Schweinen  vorzuwerfen  (vgl. 
TerL  de  praescript.  c.  41).  Ob  zur  Zeit 
der  Abfassung  jenes  Briefes  das  Katechu- 
menat  schon  bestand  oder  nicht,  dajs  bleibt 
sich  gleich;  gewiss  ist,  dass  man  damals 
gegen  Unglaubige  dieselbe  Praxis  einhielt, 
die  Cyprian  um  die  Mitte  des  3.  Jahrh. 
dem  Demetrian  gegenuber  befolgte.  Dieser 
erfuhr  aus  dem  haufigen  Verkehr  mit  dem 
Bischof  Manches  tiber  ,Gott  den  Einen  und 
Wahren',  aber  nichts  uber  die  den  Christen 
eigenthiimliche  Gottesverehrung  (s.  Cypr, 
ad  Demet.  c.  1).  —  Fur  den  frahzeitigen 
Bestand  der  in  Rede  stehenden  Einrichtung 
sprechen  auch  einige  altchristliche  Symbole. 
Die  Belebungsmittel  der  zweiten  Geburt  sind 
nach  dem  Bamabasbriefe  (c.  6)  ,Honig  und 
Milch',  zwei  Ausdriicke,  unter  denen  man 
nicht  ohne  Grund  die  Taufe  und  Euchari- 
stie  verhullt  findet  (vgl.  Probst  a.  a.  0.  320). 
So  fasste  schon  Clemens  von  Alexandrieti 
jene  Worte  auf  (Paedag.  I,  c.  6),  und  da 
er  den  Brief  fiir  echt  halt  (Strom.  V,  c.  10), 
war  auch  ihm  zufolge  die  ,Geheimlehre^ 
schon  im  1.  Jahrh.  iiblich.  Uralt  ist  gleich- 
faUs  das  Symbol  des  Fisches,  dessen  Ge- 
brauch  seit  der  ersten  Halfte  des  3.  Jahrh., 
also  gerade  zur  Zeit,  in  welcher  die  Prote- 
stanten,  wie  wir  bald  sehen  werden,  die 
A.  entstehen  lassen,  nicht  erst  aufkam,  son- 
dem  abnahm  und  mit  dem  Aufhoren  der 
Verfolgung  nahezu  ganzlich  verschwand 
{Kraus  R.  S.  239).  Die  Entstehung '  eines 
so  bedeutungsvollen  Symbols  in  so  frCLher 
Zeit  ist  ein  thatsachlicher  Beweis  fiir  die 
Existenz  der  A.,  sowie  dessen  allmaliges 
Verschwinden  als  eine  Lockerung  derselben 
erscheint 

Es  geschleht  nicht  umsonst,  dass  wir  mit 
so  viel  Eifer  und  Interesse  die  ersten  Spu- 
ren  der  ,Geheimpraxi8'  verfolgen.  Noch 
bis  zur  Stunde  sehen  gelehrte  Protestanten 
sie  als  ein  Institut  an,  wohinter  sich  eine 
nicht  geringe  Abweichung  der  altchristlichen 
Kirche  vom  reinen  evangelischen  Glauben 
verbergen  soil  (vgl.  Bonwetsch  a.  a.  O.  273). 
Nach  jffamack,  dem  neuestens  Bonwetsch 
folgt,  bestande  ,die  A.  wesentlich  in  der 
systematischen  XJmbildung  des  Gottesdienstes 


zur  Mysterienform'  (a.  a.  0.  212);  letztere 
sei  erst  mit  Tertullian  (a.  a.  O.  236)  ,auf 
fremdem  Boden  erwachsen'  (a.  a.  0.  228), 
d.  i.  geradezu  den  ,heidni8chen  Mysterien 
entlelmt'  (a.  a.  0.  259).  Wie  unhistorisch, 
ja  wie  unbiblisch  diese  Theorie  ist,  das  er- 
hellt  aus  dem  Vorangegangenen  zur  Ge- 
niige.  Nur  auf  einen  Punkt  wollen  wir 
noch  aufmerksam  machen,  namlich  auf  die 
von  Bonwetsch  ausgesprochene  Ansicht  von 
,ge8chlossenem  Gottesdienst',  weil  diese  es 
moglich  macht,  manche  gegnerische  Beweis- 
momente  leichter  Hand  abzuweisen  (vgl. 
a.  a.  O.  230).  Nach  ihfd  hat  ,da8  Edict 
des  Traian  die  Yeranlassung  zur  ganzlichen 
Schliessung  des  Gottesdienstes'  gegeben  (a. 
a.  O.  249).  Diese  Behauptung  ist  historisch 
gar  nicht  begriindet.  Der  bereits  erwahnte 
Brief  des  Plinius  bezeugt,  dass  die  Christen 
selbst  das  von  Traian  gegen  die  Hetarien 
erlassene  Gesetz  auf  ihre  gottesdienstlichen 
Yersammlungen  bezogen,  ohne  dass  man  es 
gegen  sie  insbesondere  zur  Geltung  brachte. 
Lautete  demnach  die  Abfassung  vorzugs- 
weise  auf  die  Christen,  so  hat  das  Traiansche 
Edict  so  wenig  ,die  ganzliche  Schliessung 
ihres  Gottesdienstes'  veranlasst,  dass  es  viel- 
mehr  dieselbe  voraussetzt.  Ebenso,  wenig 
hat  man  ,in  dem  Gesetz  des  Septimius,  — 
welches  den  Uebertrit  zum  Christenthum 
strenge  verbot,  —  den  Anlass  zur  Oeffhung 
des  homiletischen  Theiles  fiir  die  Katechu- 
menen  zu  suchen'  {Bonwetsch  a.  a.  O.  249). 
Denn  nach  L.  1.  pr.  Dig.  47,  22  hat  Sep- 
timius Severus  fur  nothig  erachtet,  dasselbe 
Traiansche  Gesetz  gegen  die  Hetarien  zu 
emeuem.  Wie  aber  aus  einer  und  dersel- 
ben Massregel  eine  gerade  umgekehrte  Wir- 
kung  hatte  erfolgen  konnen,  ist  eine  ebenso 
unberechtigte  Voraussetzung ,  wie  die  An- 
nahme,  ein  Verbot  des  Uebertritts  zum 
Christenthum  babe  ,zur  Oeffhung  des  homi- 
letischen Theiles  fiir  die  Katechumenen' 
Anlass  gegeben.  Das  sind  nur  Ausfliichte, 
erfunden  zur  Stiitze  einer  Theorie,  die  jeder 
thatsachlichen  Begrfindung  entbehrt.  Das 
Wahre  ist,  dass  der  sog.  ,geschIos8ene  Got- 
tesdienst'  von  der  Apostel  Zeiten  an  be- 
stand, und  dass  er  von  der  ,Geheimlehre' 
oder  ,Geheimpraxis'  nicht  zu  trennen  ist, 
vielmehr  hi  dieser  seinen  Grund  hat. 

Die  Behauptung,  dass  die  Kirche  von 
Anfang  an  principiell  einige  Mysterien, 
namentlich  Cultgeheimnisse,  vor  Uneinge- 
weihten  verschwieg,  steigern  wir  jedoch 
nicht  mit  Kurtz  bis  zu  der  Annahme,  dass 
diese  Geheimhaltung  jemals  ,aus  dogma- 
tisch-principiellen  Grttnden'  geschehen  sei 
(bei  Bonwetsch  a.  a.  O.  231).  Durch  Miss- 
achtung  der  A.  setzte  man  sich  scharfem 
Tadel  aus,  aber  man  verletzte  kein  Dogma, 
man  wurde  dieserhalb  nicht  far  einen  Ha- 
retiker  angesehen  (vgl.  Tert.  1.  c).    Es  war 
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eine  reine  Disciplinanrorschrift ,  der  nicht 
immer  bloss  eine,  sondem  je  nach  den  Urn- 
standen  bald  die  eine,  bald  mehr  eine  an- 
dere  Riicksicht  zu  Grunde  lag.  Daher  blieb 
es  moglich,  dass  Jemand  in  einem  gegebe- 
nen  Falle  durch  minder  strenge  Beobach- 
tung  der  fraglichen  Disci plin  das  allgemeine 
Wohl  der  Kirche  um  so  mehr  zu  fordem 
glaubte.  In  diesem  Falle  befand  sich  der 
hi.  lustin  bei  Abfassung  seiner  ersten  Apo- 
logie.  Indem  er  es  Jedem  aus  dem  Volke 
moglich  machen  woUte,  ,die  Wahrheit  zu 
erkennen  und  aus  der  Tauschung  zu  kom- 
men'  (c.  56),  zo^  er  u.  a.  jene  Punkte  in 
Betracht,  beziiglich  deren  die  Damonen  sich 
Nachaffungen  des  Christenthums  erlaubt 
batten;  da  dieses  auch  rucksichtlich  der 
Taufe  und  Eucharistie  geschehen  war,  so 
nahm  er  keinen  Anstand,  sogar  diese  bei- 
den  Sacramento  einer  Besprechung  zu  un- 
terziehen.  Indess  wird  bloss  die  betreffende 
Lehre  der  Christen  mitgetheilt,  die  Form 
dagegen,  wodurch  die  Sacramente  ihren  In- 
halt  bekommen,  bleibt  unerwahnt.  Da  hier- 
bei  das  Verhaltniss  zwischen  Ursache  und 
Wirkung  nur  durch  den  Glauben  erfassbar 
ist,  so  gab  selbst  Itmtin  darttber  keinen 
weitem  Aufschluss.  Und  '  sogar  diese  eih- 
geschrankte  Mittheilung  macht  er  nicht,  ohne 
sich  zuvor  zu  entschuldigen  (c.  61),  wol  wis- 
send,  dass  er  die  Schranken  dessen,  was 
TertulUan  spater  die  alien  Mysterien  zu- 
kommende  fides  silentii  (Apolog.  c.  7)  nennt, 
in  etwas  durchbrach. 

Diese  wenigen  Andeutungen  geniigen  zum 
Beweis,  dass  der  hi.  lustin,  auf  den  die 
Gegner  sich  im  Interesse  ihrer  Theorie  so 
geme  berufen,  eher  fiir  als  gegen  den  Be- 
stand  der  A.  Zeugniss  ablegt.  Wenn  er 
die  mit  heidnischen  Mysterien  verwandte 
Terminologie  weniger  gebraucht  als  spatere 
Apologeten,  so  kommt  es  daher,  weil  er 
seine  Aufgabe  in  einefn  andern  Sinne  er- 
fasste  und  loste.  Aber  aus  der  nachmals 
zur  Anwendung  gekommenen  Terminologie 
zugleich  auf  einen  heidnischen  Ursprung 
der  christlichen  Mysterien  zurucksehliessen 
wollen,  das  kann  doch  nur  dem  einfallen, 
der  von  einem  Unterschied  zwischen  Form 
und  Inhalt  kein  Verstiindniss  hat.  [Schel- 
atrate  Antiq.  illustr.,  Antv.  1678;  dess,  de 
Discipl.  arcani  contra  disput.  Em.  Tenzelii 
Diss.  ApoL,  Rom.  1684,  4^;  Tenzel  Diss,  de 
disc.  arc.  Viteberg.  hab.  d.  Ill  Jan.  1683, 
in  eiusd.  Exercitt.  sel..  Lips,  et  Francof. 
1692,  4®;  Mosheim  de  reb.  christ.  ante 
Const.  M.  p.  302—310;  Schedim  de  sacris 
opertis  vett.  Christ,  sen  de  discipl.  quam 
vocant  arcani,  Goetting.  1794;  F,  A.  Cams 
de  Accommodatione  Christo  imprimis  et 
Apostolis  tributa,  Lips.  1794;  Hertn,  Schol- 
liner  Disc,  arcani  suae  antiquitati  restituta, 
1756,  4*^;    Th,  Lienhart   de  antiq.   Liturg. 


et  de  disc,  arc,  Argent.  1829,  8*;  Jac, 
Zimmermann  de  Disc,  arc,  Tigur.  1751; 
0,  C,  L.  Th.  Frommann  de  Disc  arc. 
quae  in  vetere  eccl.obtinuisse  fertur,  Jen. 
1833,  8®;  Rich.  Rothe  de  Disc  arcani  quae 
dicitur  in  eccl.  christ.  Origine,  Heidelb. 
1841,  4^  und  abgedr.   in  Volheding  Thes. 

II    357    ff.      K.]  PETERS. 

ARCHlOLOOIE,  christliche.  L  Be- 
griff.  Der  Ausdruck  di/^yfixoko^a.  kommt 
zuerst  bei  Plato  im  Hipp.  mai.  p.  14,  ed. 
Bip.  vor:  irepl  Toiv  ifevaiv,  ci)  Stoxpaxec,  t<5v 
IE  f^p(ocuv  xal  T(i)V  dh^p(oiru>v,  xal  tcov  xatoi^ 
XT^aecDv,  ii)C  TO  ap^atov  ixT(<j&T)(jow  ai  ic^Xetc* 
xal  (JoXXr,p6T)v  7:a<JT)c  x^C  dtp^atoXo-jfiac  ^8«rca 
dixpoaivTai.  Hier  wie  spater  bezeichnete  er 
bei  den  Griechen  aber  nicht  sowol  A.  im 
heutigen  Sinne,  als  Geschichte  vergan- 
gener  Zeiten:  in  diesem  Sinne  setzten  LHo- 
nys  von  Halikamass  und  Josephtis  Flavius 
ihn  ihren  bekannten  Werken  als  Titel  vor, 
obgleich  man  zugeben  muss,  dass  beide 
Schriftsteller  auf  Leben,  Verfassung,  Sitten 
der  von  ihnen  behandelten  Volker  vorziig- 
liches  Gewicht  legen.  Bei  den  Romern  ent- 
sprach  dem  Worte  AntiquUates :  Cic.  Acad. 
(post.)  I  2;  Plift.  praef.  H.  N.;  Gell.  V  13, 
XI  1.  Von  christlichen  Auctoren  gebrauchen 
Antiquitates  im  selben  Sinne  Aug.  de  Civ. 
Dei  VI  3;  Hieronym.  adv.  lovin.  II  13. 
Erst  in  der  neuern  Zeit,  seit  dem  16.  Jahrh., 
haben  beide  Ausdriicke  die  bestimmte  Be- 
ziehung  auf  Leben  und  Zustande  vergange- 
ner  Zeiten  im  Gegensatz  zu  der  Geschichte 
Oder  der  Darstellung  der  geschichtlichen 
Thatsachen  genommen.  Aber  auch  jetzt  ist 
man  fiber  den  Worth  derselben  sowie  ihr 
Verhaltniss  zu  ,Alterthumswissen- 
schaft^  (Alterthumskunde)  keineswegs  ein- 
verstanden. 

Eine  grosse  Anzahl  von  Schriftstellem 
gebraucht  die  in  Rede  stehenden  t.  t.  voU- 
kommen  promiscue.  So  noch  Rheinwald  und 
Augusti  in  ihren  Lehrbtichem  (1830,  bez. 
1836),  so  auch  Martigny,  wie  fiberhaupt 
die  nichtdeutschen  Autoren,  wahrend  die 
Schwierigkeiten  einer  correcten  und  erscho- 
pfenden  Definition  und  namentlich  der  chro- 
nologischen  Grenzbestimmung  schon  Pelliccia 
veranlassten,  auf  die  Bezeichnung  A.,  Anti- 
quitaten  u.  s.  f.  ganz  zu  verzichten  und 
seinem  Werke  den  Titel  ,Politia  ecclesiae 
christianae^  zu  geben  (1780).  Indessen  zeigt 
sich  letzteres  Verfahren  nicht  annehmbar: 
einmal  weil  in  unseren  modernen  Sprachen 
ein  iroXiTEia  entsprechendes  Wort  fehlt,  dann 
weil  dieses  doch  auch  die  Sache  nicht  vSUig 
wiedergiebt.  Man  wird  bei  den  einmal  so 
eingebfirgerten  Ausdnicken  stehen  bleiben 
una  sich  nur  fiber  ihren  Inhalt  und  ihr  ge- 
genseitiges  Verhaltniss  verst&ndigen  mfissen. 

Es  wird  zunachst  von   dem  Begriffe  des 
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christliohen  ^Alterthums^  auszugehen  sein. 
Was  hat  man  darunter  zu  verstehen  ?  Au- 
gmti  meint  (Einleitung  in  8.  Handb.  d.  chr. 
A.  I  23),  ,daB8  man  die  altere  und  mitt- 
lere  Zeit  unter  die  allgemeine  Rubrik  Alter- 
thnm  zusammenfassen  durfe\  scheint  auch 
sehon  durch  die  bekannte  Tenninologie  Mit- 
tel-Alter,  wodurch  man  die  Zeit  von 
Karl  d.  Gr.  bis  Lather  bezeichnet,  gerecht- 
fertigt  werden  zu  konnen;  Andere,  wie 
Rasmkranz  und  Piper,  yerlangen  die  Fort- 
f&hrung  des  Stoffes  bis  zur  Gegenwart,  da 
^es,  auch  das  jungst  Vergangene,  der 
Gegenwart  gegenuber  ein  Altes,  Abgeschlos- 
senes  geworden  sei'.  So  dehnen  Augusti 
die  Grenzen  der  christlichen  A.  bis  ins  12., 
Baumgarten  so^  bis  ins  15.  Jahrh.  hin- 
aus,  wahrend  WcUch  sie  seltsamer  Weise 
auf  die  ersten  drei  Jahrhunderte  beschran- 
ken  wollte.  Auch  hierin  sah  Bingham  rich- 
tiger,  der  den  Tod  Gregors  d.  Gr.  604  als 
Grenzstein  feststellte,  worin  ihm  RheinwcUd 
nachfolgte. 

Gegenwartig  hat  sich  der  Sprachgebrauch 
hinreichend  fixirt.  Ein  Blick  auf  die  hervor- 
ragendsten  Publicationen  de  Bossies,  Gar- 
ruccfs,  Le  Blants,  Martignifs  zeigt  sofort, 
class  diese  Archaologen  unter  christlichem 
Alterthum  jene  Zeit  verstehen,  in  wel- 
cher  das  Ghristenthum  im  Umfange  der 
giechisch-romischen  Bildung  sich  bewegte. 
Kleine  Verschiedenheiten  in  der  Ausdehnung 
dieses  Zeitraumes  steUen  sich  zwar  auch  hier 
ein:  selbstverstandhch,  weil  z.  B.  in  Gallien 
die  antike  Bildung  noch  etwa  ein  Jahrhun- 
dert  lang  nachwirkte,  nachdem  sie  in  Ita- 
lien  bereits  im  Ganzen  und  Grossen  von 
den  einbrechenden  Barbaren  zertreten  war. 
So  schliesst  de  Bossi  seine  Inschriftensamm- 
lung  mit  dem  7.,  Le  Blant  die  seinige  mit 
dem  8.  Jahrh.  Jedenfalls  befindet  sich  die 
A.  in  diesem  Punkte  in  wesentlicher  Ueber- 
einstimmung  mit  den  neuesten  Bearbeitun- 
gen  der  Kirchengeschichte ,  welche  gleich- 
falls  das  7.  Jahrh.  im  Allgemeinen  als  den 
grossen  Markstein  betrachten,  der  das  christ- 
liche  Alterthum  und  Mittelalter  scheidet;  um 
ein  festes  Jahr  zu  haben,  kann  man  bei  604 
stehen  bleiben  (vgl.  F.  X.  Kraus  Lehrb. 
d  Kirchengeschichte,  Trier  1872  f.).  Die 
Grenzen  weiter  hinabriicken  und  gar  das 
ganze  MA.  und  selbst  die  neuere  Zeit  un- 
ter dem  Ausdruck  zu  umfassen,  heisst  ,A1- 
terthum,  und  ,Vergangenheit'  verwechsehi. 
,Christliche  Alterthumswissen- 
schaft'  in  ihrem  weitesten  Umfange  nen- 
nen  wir  demnach  das  wissenschaftliche  Be- 
▼usstsein  der  Gegenwart  von  dem  Leben 
and  den  Zustanden  in  den  ersten  sechs 
Jahrhunderten  des  Bestandes  der  Kirche, 
Oder  stronger  gefasst,  die  allseitige  Er- 
kenntniss  und  Darstellung  des 
christlichen  Lebens   im    Umfange 


der  antiken  (grieehisch-rdmischen) 
Bildungsform. 

Mit  diesem  Begriffe  deckt  sich  derjenige 
der  christlichen  A.  keineswegs;  er  geht 
einmal  fiber  ihn  hinaus,  er  bleibt  aber  auch 
hinter  ihm  zuriick;  ersteres,  weil  wir  ge- 
wohnheitsmassig  auch  s]5atere  Entwickelun- 
gen  der  christlichen  A.  zuweisen,  z.  B.  die 
mittelalterliche  Kunst,  ihre  Symbolik  und 
Ikonographie ;  letzteres,  weil  ebenso  der 
Sprachgebrauch  sich  gewohnt  hat,  mit  ,A.' 
die  Beziehung  auf  das  Monumentale  zu 
verbinden.  Wir  sind  genothigt,  hier  einen 
Blick  auf  die  Verwendung  derselben  t.  t. 
bei  den  classischen  Philologen  zu  werfen. 
Ed,  Gerhard  hat  in  seinem  ,Grundriss  der 
A.',  Berhn  1853,  die  Definition  gegeben: 
,A.,  das  ist  die  auf  monumentales  Wissen 
begrflndete  Halfte  allgemeiner  Wissenschaft 
des  classischen  Alterthums.'  Dagegen  hat 
sich  0.  John  in  dem  sehr  lesenswerthen 
Aufsatz  ,iiber  das  Wesen  und  die  wichtig- 
sten  Aufgaben  der  archaologischen  Studien' 
(in  Berichten  liber  die  Verhandl.  der  kgl. 
sachs.  Gesellschaft  der  Wissenschaften  zu 
Leipzig,  Leipz.  1848,  II  209—225)  erhoben. 
Er  will  die  bildende  Kunst  als  den  Mittel- 
punkt  der  A.  gelten  lassen  und  nicht  den 
unbestimmten  Begriff  des  Monumentalen  an 
ihre  Stelle  gesetzt  wissen.  Nur  wenn  man 
als  das  Princip  der  archaologischen  For- 
schung  das  Wesen  der  Kunst  annehme, 
meint  er,  komme  Ordnung  in  die  Verwir- 
rung  und  gewinne  man  ein  sicheres  Krite- 
rium  fiir  dasjenige,  was  diese  Wissenschaft 
in  Anspruch  zu  nehmen  habe;  der  A.  ge- 
horen  alle  Ueberlieferungen  des  Alterthums 
an,  welche  von  dem  Geiste  desselben  Kunde 
geben,  insoweit  er  sich  in  der  bildenden 
Kunst  oflPenbart;  jedes  Denkmal,  das  von 
diesem  kiinstlerischen  Geiste  auf  irgend  einer 
seiner  Entwickelungsstufen  die  Spur  tragt, 
jedes  Zeugniss,  das  uns  dariiber  aufklart, 
gehort  in  den  Kreis  der  archaologischen 
Betrachtung,  mit  welcher  iibrigens,  wie 
Jahn  sofort  bemerkt  (S.  214),  die  asthetische 
keineswegs  zusammenfallt ;  denn  ,gar  Man- 
ches,  welches  der  bei  Seite  legt,  der  nur 
das  Schone  sucht,  ist  der  Betrachtung  dessen 
worth,  der  der  Entfaltung  des  kunstlerischen 
Geistes  nachforscht  und  nicht  nur  die  VoU- 
endung,  sondem  auch  das  Streben  nach 
derselben  mit  seinen  unvermeidlichen  Miss- 
grifFen  erkennen  will^  Ausgeschlossen  bhebe 
demnach  von  der  eigentlichen  A.  das,  was 
nur  dem  Handwork  angehort;  des  Weitem 
die  ihr  gewohnlich  als  Nebendisciplinen  zu- 
gewiesenen  Wissenschaften  der  Numisma- 
tik  (soweit  nicht  der  Kunstwerth  einzelner 
Mlinzen  in  Betracht  kommt)  und  der  E pi- 
graph  ik;  erstere  will  JiaAn,  soweit  es  sich 
einfach  um  Denkmaler  des  Handels  und 
Verkehrs,  um  Zeugnisse  der  Chronologic  und 
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Q^schichte  handelt,  lediglich  der  allgemeinen 
Geschichtsforschung  aimeimgebeii ;  letztere 
theilt  er  der  Sprachforschung  zu,  da  der 
zufallige  Umstand,  dass  die  Inschriften  auf 
Stein  Oder  Erz  iiberliefert  sind,  an  ihrem 
Charakter  als  rein  sprachlichen  Denkmalern 
nichts  andem  konne.  So  fasst  bekanntlich 
aucb  Ritschl  und  seine  Schule  die  Epigraphik 
auf  (s.  d.  A.). 

So  einleuchtend  diese  Ausfiihrungen  0, 
Jahns  erscheinen,  so  erhellt  ihre  Einseitig- 
keit  doch  sofort,  wenn  man  sicb  nicbt  auf 
die  Betrachtung  der  classischen  A.  bescbrankt. 
Der  von  Jahn  aufgestellte  Brgriff  der  A.  kann 
unmoglich  der  richtige  sein,  wenn  er  nur 
auf  letzteres  Gobiet  passt.  Wer  wird  aber 
den  Namen  des  Archaologen  demjenigen  ab- 
streiten,  welcher  sich  der  Erforschung  der 
DenkmSler  und  Alterthiimer  jener  Nationen 
hingiebt,  die  es  nie  zu  einer  Kunst  gebracht 
haben?  Der  allgemeine  und  nicht  mehr 
zu  andemde  Sprachgebrauch  wendet  den 
Terminus  ebenso  an  auf  denjenigen,  wel- 
cber  die  A.  des  Grabes  bei  Germanen  und 
Skandinaviem,  bei  Hindus  und  Semiten  stu- 
dirt,  als  auf  den,  welcher  die  Gemalde  des 
Polygnot  auslegt.  Jedermann  spricht  von 
,bibli8cher  A/  und  meint  damit  gewiss  einen 
Gegenstand,  der  mit  der  Kunst  so  gut  wie 
nichts  gemein  hat.  Wenn  Jahn  zur  Unter- 
stiitzung  dessen,  was  er  tiber  die  Epigraphik 
sagt,  hinzufiigt,  die  Erfahrung  weise  die 
bekannten  Namen  der  grossen  Epigraphiker 
nicht  unter  den  Archaologen  auf,  so  dfirf- 
ten,  um  bei  unserm  speziellen  Gegenstande 
zu  bleiben,  Namen  wie  Sc.  Maffei,  Cave- 
doni,  de  Rossi,  Le  Blant  diese  These  voU- 
standig  umwerf en ;  von  ihnen  ist  keiner  aus 
der  Philologie  zur  Epigraphik  gekommen. 

Stellt  sich  auf  diese  Weise  die  Unhalt- 
barkeit  der  von  0,  Jahn  (man  muss  sagen, 
im  wesentlichen  Anschluss  an  Winckelmann) 
gegebenen  Definition  heraus,  so  werden  wir 
gerne  zugeben,  dass  die  Kunst  Mittelpunkt 
und  Kern  der  classischen  A.  ausmache,  uns 
selbst  aber  nach  einer  andem  Begriffsbe- 
stimmung  umsehen  miissen.  Und  da  es  nun 
femer  Niemanden  freisteht,  einen  einmal 
eingebiirgerten  Sprachgebrauch  ohne  Wei- 
teres  aufzuheben,  bleibt  uns  nur  Hbrig,  zu 
constatiren,  dass  im  weitem  Sinne  ,A/  mit 
,Alterthumswissenschaft^  oder  ,Alterthums- 
kunde'  vielfach  identisch  gebraucht  wird, 
dass  es  aber  wttnschens'werth  sei,  das  Wort 
nur  in  einem  engem  Begriff  zu  brauchen. 
In  diesem  engem  Sinne  wiirden  wir  denn, 
im  Anschlusse  an  die  von  Gerhard,  Braun, 
PreUer  (Ztschr.  f.  Alterthumsw.  1845,  I  97) 
vertretenen  Anschauungen  als  eigentliches 
und  nachstes  Object  derselben  dasjenige  be- 
zeichnen,  was  einen  monumentalen  Cha- 
rakter tragt.  Unter  ,Christlicher  A.' 
im  engem  Sinne  begreifen  wir  also  jenen 


Zweig  der  christlichen  Alterthumswissen- 
schaft,  welcher  im  Gegensatze  litterarischer 
Quellen  auf  monumentalen  Zeugnissen  be- 
mht,  mit  denen,  soweit  sie  der  Kunst  an- 
gehoren,  die  christliche  Kunst-A.  sich 
beschaftigt,  wahrend  diechristlicheEpi- 
graphik  und  Numismatik  die  schnft- 
liche  Hinterlassenschaft  des  christlichen  Al- 
terthums  behandeln,  soweit  dieselbe  auf 
Stein,  Erz  u.  s.  f.,  bez.  auf  MUnzen  und 
Medaillen  erhalten  ist.  Die  Gesammtdar- 
stellungder  christlichen  Alterthiimer 
bliebe  als  identisch  mit  der  christlichen 
Alterthumswissenschaft  oder  Alt  er- 
thumskunde  zu  betrachten,  wie  sie  so- 
wol  auf  litterarischen  als  monumentalen 
Quellen  beruht.  Nur  theilweise  decken  sich 
biside  Begriffe  mit  derjenigen  Wissenschaft, 
welche  man  in  neuester  Zeit  ,m  on  um  en- 
tale  Theologie^  nennt,  und  deren  Auf- 
gabe  keine  andere  ist,  als  die  Entwickelung 
der  christlichen  Lehre  und  Lebensanschauung 
an  der  Hand  der  Monumente  nachzuweisen. 
Die  monumentale  Theologie  kann  sich  bei 
dieser  Aufgabe  nicht  auf  das  Alterthum 
allein  beschranken,  sie  muss,  da  die  Ent- 
wickelung niemals  als  abgeschlossen  zu  er- 
achten  ist,  nothwendig  die  gesammte 
Vergangenheit  der  Kirche,  also  auch 
Mittelalter  und  Neuzeit,  in  Betracht  ziehen. 
Die  christliche  Alterthumswissenschaft  als 
Ganzes,  d.  h.  als  die  Erkenntniss  und  Dar- 
stellung  des  in  seinen  Erscheinungen  so  viel- 
gestaltigen,  unbegrenzten ,  keinerlei  Scha- 
blone  unterworfenen  L  e  b  e  n  s ,  kann  selbst- 
verstandlich  keiner  strong  systematischen 
Construction  fahig  sein.  Wir  werden  dem- 
nach,  handelt  es  sich  um  eine  Eintheilung 
derselben,  den  Stoff  nur  nach  den  allge- 
meinen Gesichtspunkten  ordnen  konnen, 
welche  sich  bei  der  Betrachtung  des  kirch- 
lichen  und  Volks-Lebens  von  selbst  ergeben, 
und  demnach  folgende  Abtheilungen  auf- 
stellen : 

1)  Alterthiimer  der  Verfassung, 
der  Verwaltung  und  des  kirchli- 
chen  Rechts; 

2)  Alterthiimer  des  Cultus; 

3)  Alterthflmer  des  Privatlebens; 

4)  Alterthiimer  der  Kunst. 

Betont  man  den  Begriff  der  Alterthums- 
wissenschaft in  ihrem  weitesten  Umfange, 
so  batten  als   weitere  Abtheilungen  noch: 

5)  die  Alterthiimer  der  Littera- 
tur,  und 

6)  die  Alterthiimer  des  Dogma's 
hinzuzutreten. 

Beide  Disciplinen  als  wesentlich  die  gei- 
stige  Entwickelung,  eigentlich  die  Geschichte 
des  christlichen  Geistes  schildernd,  werden 
indessen  mit  mehr  Recht  von  der  aUge- 
meinen  Kirchen-  und  Dogmengeschichte 
als  Nebenzweige  in  Anspruch   genommen. 
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Eine  yollkominene  Scheidung  wird  ja  hier 
fiberhaupt  nicht  mogUch  sein,  und  selbst 
wenn  man  bei  den  angeflLhrten  Tier  Ab- 
theilungen  stehen  bleibt,  ware  die  Behand- 
lung  derselben  von  sehr  verschiedenen  Ge- 
siehtspunkten  durchzufuhren.  In  dem  vor- 
liegenden  Werke  ist  der  Verauch  gemacht 
worden^  aosschliesslich  diese  vier  Abtheilun- 
gen  abzuhandehi,  dabei  aber  vor  AUem 
Gewicht  auf  die  monumentalen  Zeugnisse 
zu  legen  und  den  Stoff  nach  dieser  Seite 
moglichst  erschopfend  vorzulegen. 

Kehren  wir  zu  der  christlichen  A. 
in  dem  angedeuteten  engem  Sinne  zuriick, 
80  haben  wir  es  nur  mehr  mit  der  christ- 
lichen Eunst-A.,  der  Epigraphik  und 
Numismatik  zu  thun.  Diesen  Discipli- 
nen,  will  man  sie  zu  einer  methodischen 
Gesanmitdarstellung  bringen,  hat  selbstrer- 
standlich  eine  Verstandigung  iiber  M  e  t  h  o- 
dik  (fiber  Autoptik,  Kritik  und  He r- 
meneutik)  der Denkmaler  vorauazugehen ; 
nicht  minder  eine  Einleitung,  welche  die 
Geschichte  dieser  Studien  gabe,  welche 
weiter  die  Que  11  en  desselben,  also  sowol 
die  litterarischen  als  die  monumentalen,  na- 
her  untersuchte;  dieser  Erorterung  wurde 
sich  sofort  die  Denkmalerkunde  (To- 
pographie)  und  Museographie  an- 
schMessen. 

Die  Methodik  der  christlichen  A.  be- 
schaftigt  sich  zunachst  mit  der  A  u  t  o  p  t  i  k, 
der  Kunst  zu  sehen :  diese  Disciplin  ist  die 
Lehre  vom  Anblick  und  Eindruck  des  Mo- 
numentes  und  fiihrt  zunachst  zu  einer  rein 
ausserlichen  Beschreibung  dessel- 
ben, und  zwar  a)  nach  seinem  Stof  fe  oder 
Material,  nach  seinem  Umfang  und  ge- 
genwartigen  Zustand  der  Erhaltung; 
b)  nach  seinem  Stil;  c)  nach  seinem  In- 
halte;  d)  nach  seinem  Fund-  und  Auf- 
bewahrungsort;  e)  nach  seiner  bisheri- 
gen  gelehrten  Bearbeitung,  bezw. 
Publication. 

Auf  die  Autoptik  folgt  die  Kritik,  die 
Kunst  zu  prfifen.  Sie  untersucht  und  pruft 
die  durch  die  Autopsie,  bez.  durch  die 
Ueberlieferung  gewonnenen  Eindrficke 
und  Umrisse  und  sucht  zu  ermitteln,  wel- 
cher  Zeit  das  Denkmal  a)  nach  Stoff, 
b)  nach  Stil,  c)  nach  Inhalt  oder  ide- 
ellem  Gehalte  angehort,  mit  anderen 
Worten,  ob  es  echt  oderunecht,  antik 
oder  modern  ist. 

Die  Hermeneutik  ist  die  Kunst  der 
Auslegung.  Sie  soil  zu  tieferm  Yerstandniss 
des  ausserlich  erkannten  Denkmals  leiten, 
und  stellt  zu  dem  Behufe  Vergleichungen 
aus  der  sonstigen,  auf  Monumenten  wie 
schriftlichen  Zeugnissen  beruhenden  gelehr- 
ten Kenntniss  des  Alterthums  an,  und  zwar 
auch  hier  wieder  a)  nach  Stoff  und  Fund- 
ort,    b)  nach  Stil,    c)  nach  ideellem 


Gehalte.  Dass  hier  zur  Bewaltigung  der 
Aufgabe  ein  erhebliches  Maass  archaologi- 
scher  Bildung  erforderlich  ist,  leuchtet  ein ; 
das  Paradoxon:  monumentorum  artis  qui 
unum  yidit,  nullum  vidit,  qui  miHa  Tidit, 
unum  Tidit,  enthalt,  wie  0,  John  mit  Recht 
herTorhebt,  ,eine  tiefe  Wahrheit,  die  jeder 
Archaologe  wol  zu  beherzigen  hat'. 

Die  Gesetze  der  Kritik  und  Herme- 
neutik konnen  nattirUch  bei  unserm  Gegen- 
stande  keine  anderen  als  diejenigen  sein, 
welche  fiberhaupt  bei  der  historischen  und 
archaologischen  Forschung  in  Anwendung 
kommen.  Hier  gilt  de  Rosses  Wahlspruch ; 
archaeologum,  non  theologum  facio.  In  der 
Befolgung  dieses  Princips  zeigt  sich  der 
Tolle  Unterschied  der  gegenwartig  Ton  den 
HauptTertretem  der  christlichen  A.  ein- 
gehaltenen  Methode  im  Gegensatze  zu  der 
altem,  welche  fast  ausnahmslos  nur  im 
Dienste  der  Theologie  stand  und  darum  zu 
einer  unbefangenen  kritischen  Anschauung 
und  Darstellung  der  Dinge  sich  nicht  zu 
erheben  wussti9. 

Eine  Einleitung  zu  unserer  Wissenschaft 
hatte  weiter  auf  den  praktischen  Worth 
derselben  innerhalb  der  Kirche  aufmerksam 
zu  machen:  sie  hatte  einmal  auf  das  Mo- 
ment der  Erbauung  und  Erffillung 
mit  wahrhaft  kirchlichem  Sinne  hinzuwei- 
sen  (vgl.  Piper  Einl.  in  die  mon.  Theol. 
§  200,  Schluss)  und  den  ehrwfirdigen  Geist 
altchristlicher  Zeiten,  jenen  Geist  uuTor- 
gleichlicher  Milde  und  Massigung  im  Gegen- 
satze zu  den  Leidenschaften  des  Tages  Tor 
dem  Leser  aufsteigen  zu  lassen;  sie  hatte 
aber  auch  zu  erinnem,  wie  wichtig  die 
Kenntniss  des  Gegenstandes  ffir  den  prak- 
tischenGeistlichenbei  liturgischen 
Fragen,  bei  Restaurationen  Ton  Kir- 
chen,  bei  kirchlichen  Neubauten 
ware.  Vgl.  A.  Reichensperger  Fingerzeige 
auf  d.  Gebiete  d.  kirchl.  Kunst,  Lpz.  1855 ; 
F.  X,  Kraus  das  Studium  der  Kunswissen- 
schaft  auf  den  deutschen  Hochschulen,  Strasb. 
1874. 

Alle  diese  Dinge  konnen  in  diesem  kurzen 
Artikel  fiber  christHche  A.  nicht  ausgefiihrt, 
sie  dfirfen  nurangedeutetwerden;  und  eben- 
so  kann  nur  eine  Uebersicht  dessen  gegeben 
werden,  was  weiter  die  historische  Einlei- 
tung in  dies  Studium  zu  leisten  hatte. 

Die  Que  lien  der  christlichen  Alter- 
thumswissenschaft  zerfallen  in  zwei  Klassen : 
1)  litterarische,  2)  monumentale. 
Von  letzterer  handeln  die  Denkmalerkunde 
und  Museographie,  erstere  erschliesst  die 
christliche  Litteraturgeschichte  und  Patro- 
logie. 

Von  litterarischen  Quellen  kommen  in 
Betra(;ht :  a)Urkunden  (der Niederschlag 
der  kirchlichen  Action :  Concilacten,  Decre- 
talen,  Epistolae  canonicae,  Liturgieen,  Con- 
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stitutiones  und  Canones  Apostolorum,  Samm- 
lungen  solcher  Acten  und  Decrete ;  b)  S  c  h  r  i  f- 
ten  der  alten  Christen:  das  N.  Test, 
die  Apokryphen,  die  apostolischen  Vater, 
die  Apologeten,  bes.  lustin,  die  Kirchen- 
Schriftsteller  und  -Vater,  bes.  Irenaeus,  Cle- 
mens Alexandrinus,  Tertullian,  Hieronymus, 
Augustinus,  die  Historiker,  bes.  Eusebius, 
Theodoret^  Cassiodorius  u.  s.  f.,  die  homi- 
letischen  und  liturgischen  Schriften  des  Cle- 
mens, CyriU,  Chrysostomus,  Gregor  d.  Gr., 
die  Monchsregeln  u.  s.  w.;  c)  Schriften 
von  Nichtchristen:  die  ausserkirch- 
lichen  Nachrichten  fiber  Christus  und  die 
Christen,  die  Aeusserungen  von  PUnius, 
Tacitus,  Suetonius,  Dio  Cassius,  die  polemi- 
schen  Schriften  von  Celsus,  Lucian,  Hiero- 
kles.  Porphyrins,  luhan,  soweit  sie  uns  er- 
halten  oder  aus  den  christlichen  Apologieen 
bekannt  sind;  d)  aus  dem  Mittel alter 
ist  zur  Beleuchtung  des  christHchen  Alter- 
thums  eine  Reihe  von  Auctoren  anzuziehen : 
so  Theodor  Studita,  Nicephorus,  Codinus, 
das  Malerbuch  vom  Berge  Athos;  die  Sa- 
cramentarien  und  Lectionarien,  die  altesten 
Messliturgieen  und  Kanonensammlungen,  die 
Libri  CaroMni,  Alcuin,  Rhabanus  Maurus, 
Amalarius  von  Metz  und  Amalarius  von  Trier, 
Claudius  von  Turin  und  Agobard,  Theodulf, 
Ermoldus  Nigellus,  Anastasius*  Liber  Ponti- 
ficalis,  Agnellus'  Lib.  Pontificalis  Ravennat., 
Regino,  Burchard,  Ivo,  Theophilus,  Vincen- 
tius  von  Beauvais,  Jacobus  de  Voragine, 
Wilh.  Durandus,  Joh.  Beleth;  die  topogra- 
phischen  Sehriften  fiber  Rom  und  Jerusa- 
lem, Pilgerbficher  u.  s.  f. 

Das  Studium  der  christlichen  A.  beginnt 
erst  mit  dem  16.  Jahrh.  Zwar  haben  die 
italienischen  Humanisten,  von  Dante  und 
Petrarcha  angefangen,  auch  dem  christlichen 
Alterthum  gelegentlich  ihren  Blick  zuge- 
wandt;  aber  im  Allgemeinen  ist  es  hochst 
auffallend  und  charakteristisch ,  dass  die 
namhaftesten  Humanisten  des  15.  Jahrh. 
nur  ffir  das  heidnische  Alterthum  schwarm- 
ten :  die  Mitglieder  der  romischeii  Akademie, 
welche  unter  der  Ftihrung  von  Pomponio 
Leto  sich  in  den  Tagen  Pauls  U  in  den 
Katakomben  von  S.  Callisto  versammelten, 
gingen  achtlos  an  den  Monumenten  des 
christlichen  Alterthums  vortiber,  und  nur 
gelegentlich  wird  christlicher  Denkmaler  bei 
Bruni,  Alberti,  Poggio,  Ciriaco  von  Ancona, 
Traversari  gedacht. 

Das  Zeitalter  der  Reformation  musste  die 
wissenschaf  tliche  Erforschung  des  christlichen 
Alterthums  von  vomeherein  ins  Auge  fas- 
sen,  da  die  Reformatoren  mit  dem  Anspruch 
sich  erhoben,  die  Kirche  wieder  in  den  Zu- 
stand  der   altchristlichen  Jahrhunderte  zu- j 
rfickzuversetzen.    Den  Erweis  dieses   Vor- 1 
gebens  zu  erbringen,  war  bekanntlich  die  i 
Aufgabe,  welche  sich  die  Magdeburger  Cen- 1 


turiatoren  (Basil.  1559 — 74)  steckten:  ihr 
Werk  stellte  im  Anhange  zu  jeder  Cen- 
turie  auch  die  Alterthfimer  der  betr.  Zeit 
zusammen,  natfirhch  in  durchaus  polemischer 
Absicht.  Der  erste  Protestant,  welcher  dann 
eine  systematische  Darstellung  der  christ- 
lichen A.  versuchte,  war  der  Strasbur^r 
Professor  der  Theologie  Balthasar  Bwdj 
dessen  Antiquitates  eccles.,  Argentorati  1679, 
3  voU.  in  4°,  aber  auch  Dogmen-  und  Lit- 
terargeschichte  heranzog.  Auf  ihn  folgten 
Quenstedt  Antiqq.  bibl.  et  eccL,  Witteb.  1699, 
4*.  Die  reformirten  Theologen  Et,  Morm 
(Diss,  octo,  Genev.  1683),  DailU  {Dallaens) 
und  Spanhem  pflegten  unterdessen  mit  Vor- 
liebe  und  gleichfalls  polemischer  Absicht 
einzelne  Gebiete,  wie  die  Sacramentenlehre 
und  die  Bilderverehrung  (DaUaem  de  cult 
reHg.  Latin.,  Gen.  1671;  Id.  de  Patr.  fide 
circa  imagines.  Gen.  1641  f.,  u.  s.  f. ;  Span- 
hemii  Hist,  imaginum  restituta  c.  Natal 
Alexandrum  et  Ludov.  Maimbourgium,  Lugd. 
Bat.  1686).  Arnold,  der  Verfasser  der  ,lJn- 
partheiischen  Kirchen-  und  Ketzerhistorie^ 
(1699),  gab  von  dieser  Seite  den  ersten  Ver- 
such  einer  Bearbeitung  der  christlichen  Pri- 
vatalterthfimer  in  s.  ,Wahren  Abbildung  der 
Ersten  Christen  im  Glauben  und  im  LebeD\ 
Frankf.  1700,  2  Bde.  in  Fol.  (vgl.  dazu 
Arnold  Das  ehel.  und  unverehel.  Leben  d. 
ersten  Christen,  Leipzig  1732).  AUe  diese 
Arbeiten  fibertraf  an  kritischem  Geiste,  an 
Gediegenheit  der  Erudition  und  Sicherheit 
des  Wissens  der  Englander  Joseph  Bingham 
in  s.  Origines  eccL,  or  the  Antiquities  of  Chr. 
Church,  Lond.  1708—22,  welches  meist  nur 
in  der  lat.  Uebersetzung  des  Halberstadter 
Theologen  Joh,  H.  Grischov,  HaDe  1724 
(2.  Ausg.  eb.  1751 — 62)  citirt  wird;  eine  neue 
Ausgabe  des  englischen  Originals  erschien 
Oxford  1870,  9  voll.  Bingham  ist  in  seinem 
Urtheil  freier  und  unabhangiger  als  die 
meisten  seiner  Zeitgenossen,  aber  immerhin 
oft  noch  gegen  die  katholischen  Einrich- 
tungen  und  Schriftsteller  ungerecht,  wiewol 
auch  das  polemische  Interesse  bei  ihm  hin- 
ter  das  wissenschaftliche  zurficktritt.  Die 
litterarischen  Quellen  der  ersten  sechs  bis 
sieben  Jahrhunderte  kennt  er,  nach  dem 
damaligen  Standpunkt  der  Dinge,  vortreff- 
lich:  nach  dieser  Richtung  ist  sein  Werk 
noch  heute  hochst  brauchbar  und  eine  Fund- 
grube,  aus  welcher  zahlreiche  Theologen 
und  Archaologen  ihren  eigenen  Mangel  an 
Belesenheit  in  den  Alten  decken.  Dagegen 
fehlt  ihm,  wie  der  ganzen  bisher  angefuhr- 
ten  Klasse  protestantischer  Archaologen,  die 
Kenntniss  und  die  Beachtung  der 
Monumente,  ein  Vorwurf,  der  um  so 
schwerer  wiegt,  als  Bostons  grosse  Forschun- 
gen  damals  doch  langst  vorlagen  und  nur 
blinde  Parteileidenschaft  sich  ihren  Folge- 
rungen  entziehen  konnte. 
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In  Rom  war  Baroniwt  bekanntlich  be- 
milht  gewesen,  durch  seine  berQhmten  An- 
nales  eccl.  (1588—1607)  den  Magdeburger 
Centmiatoren  entgegenzutreten.  Auch  er 
fasBte  in  eigenen  Abschnitten  das  arch&o- 
logische  Material  zusammen,  welches  dann 
Schulting  in  s.  Epitome  Annal.  eccl.  C.  Ba- 
ronii  continens  theeaurum  sacrarium  Anti- 
quitatum  (1603)  zu  einer  Gesammtdarstel- 
lung  Yerarbeitete.  Baronius  war  nicht  Ar- 
chaolog,  aber  er  schenkte  den  Denkmalem 
groBse  Aufmerksamkeit  und  zog  sie  in  ho- 
herm  Grade  als  die  Protestanten  heran.  In 
seinem  Geiste,  ebenfaUs  in  durchaus  pole- 
mischer  Richtung,  arbeiteten  Molanus  (de 
picturis  et  imaginibus  sacris,  1570,  2.  A. 
1594,  ed.  Paquot,  Lovan.  1771),  Paleotti 
(Discorso  delle  immagini  sacre  e  profane  = 
de  imaginibus  sacris  et  profan..  Ingolstadii 
1594),  der  Jesuit  Greiser  (de  Cruce,  3  vol!., 
Ingolst.  1608),  wahrend  Giorgio  Vasari  in 
8.  beriihmten  ,Kflnstlerge8chichte  Italiens^ 
(1550,  1568)  nur  hier  und  da  die  altere 
Malerei  und  Sculptur  streifte.  Derselben  Ka- 
tegorie  gehoren  die  Schriften  von  Borro- 
meo  (de  Pictura  sacra  11.  II,  Mediol.  1634) 
und  Casali  (de  prof,  et  sacr.  vett.  Ritibus, 
Francof.  1671)  an. 

Die  monumentale  Forschung,  das  eigent- 
liche  Feld  des  Archaologen,  hatte  bis  aahin 
Niemand  mit  namhaftem  Erfolge  betreten. 
Hier  geschah  der  erste  und  auf  lange  Zeit 
bedeutendste  Schritt  durch  Antonio  Bosio, 
den  Columbus  der  Katakomben  (vgl.  den 
Art.  Katakomben  fiber  ihn  und  s.  Nach- 
folger).  Bosio  verband  mit  einer  durchaus 
richtigen  Methode  bei  der  Durchforschung 
der  Iloma  sotterranea  eine  grosse  Belesenheit 
in  den  litterarischen  Quellen  des  christlichen 
Alterthums,  wie  noch  jetzt  seine  umfang- 
reichen  Collectaneen  in  der  Valicellana  be- 
weisen;  aber  der  damalige  Zustand  der  nur 
theilweise  noch  bekannten  und  erschlossenen, 
oft  in  sehr  unvollkommener  Gestalt  fiber- 
heferten  Quellen,  mehr  die  der  Zeit  ttber- 
haupt  noch  vielfach  verwehrte  Einsicht  in 
die  Gesetze  historischer  Forschung  liessen 
auch  Bosio  auf  manchen  Irrweg  gerathen; 
trotzdero  ist  im  Ganzen  und  Grossen  seine 
Leistung  hochster  Anerkennung  worth,  und 
nur  Yoreingenommenheit  konnte  es  zuwege 
bringen,  dass  diesseits  der  Alpen  seine  Re- 
soltate  sozusagen  beiseite  geschoben  und 
Werke  wie  Bingham^s  Origines,  ja  noch  Au- 
gusti's  Denkwurdigkeiten  geschrieben  wur- 
den,  als  ob  nie  ein  Bosio  aufgestanden  und 
das  unterirdische  Rom  entdeckt  hatte. 

Sehr  werthvoUe  Erganzungen  und  Fort- 
setzungen  der  Bosio'schen  Studien  lieferten 
seine  Nachfolger  in  der  Katakombenfor- 
schung:  Bottari,  Marangoni,  FabretH,  Buo- 
narruoti,  Boldetti,  wahrend  die  kirchhchen 
Bauten  und  die  Mosaiken  Roms  an  Ciam- 
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pint  einen  Bearbeiter  fanden.  Um  dieselbe 
Zeit  wandten  Manner  wie  Lambeck,  Du- 
cange,  Montfaucon,  Baluze,  spater  die  Asse^ 
maniy  der  Cardinal  Albani  ihre  Aufmerk- 
samkeit den  Bilderhandschriften  und  damit 
auch  der  altchristlichen  Ikonographie  zu. 
In  Frankreich  mussten  die  Studien  der  Be- 
nedictiner  von  S.  Maur  der  christlichen  Al- 
terthumswissenschaft  vielfach  zu  Gute  kom- 
men  und  namentUch  die  Quellenkenntniss 
vermehren  und  die  Methode  scharfen:  so 
die  Arbeiten  von  Montfaucon  und  MabiUon, 
neben  denen  namentlich  Dom  Ruinart  als 
Bearbeiter  der  Acta  Martyrum  zu  nennen 
ist.  Dass  das  grosse  von  BoUandus  einge- 
leitete  Werk  der  belgischen  Jesuiten  (Acta 
sanctorum)  auch  unserer  Disciphn  zu  Gute 
kam,  bedarf  kaum  der  Bemerkung:  hatte 
ja  schon  Bollandus  selbst  die  Absicht,  die 
Hagioglypta  des  Jean  VHeureux,  des  Vor- 
gangers  von  Bosio,  dem  Druck  zu  fiber- 
geben.  In  ahnlicher  Weise  mussten  sich 
die  Untersuchungen  der  namhaften  fran- 
zosischen  Kirchenhistoriker  wie  die  Tille- 
tnontSf  Fleurtfs  (Moeurs  des  Isr.  et  des 
Chretiens,  Avign.  1705),  Launoi^s,  Noel  Ale- 
xandras sich  hkufig  mit  unserm  Gegenstande 
berilhren. 

Indessen  blieb  Itahen  auch  im  18.  Jahrh. 
die  vorzuglichste  Heimat  christlich-antiqua- 
rischer  Bestrebungen.  Zwar  lag  in  diesem 
ganzen  Jahrhundert,  wenigstens  nach  Bot- 
tari's  Tagen  (1734—54),  die  Erforschung 
der  Katakomben  damieder.  Aber  achtens- 
werthe  Gelehrte  wie  Olivieri,  Borgia,  Pa- 
ciaudi,  Zaccaria,  vorzflghch  Muratori,  Lupi, 
bearbeiteten  mit  Erfolg  einzelne  Gebiete  der 
christlichen  A.,  Epigraphik  und  Numismatik, 
wahrend  Bianchini  die  Monumente  zuerst 
systematisch  zur  Illustration  der  Kirchenge- 
schichte  heranzog  (Demonstratio  hist.  eccl. 
comprobatae  monumentis  pertinentibus  ad 
fidem  temporum  et  gestorum,  Rom.  1752), 
worauf  dann  Mamachi  (Origines  et  Anti- 
quitates  christ.,  Rom.  1749—52,  5  voU.  4^ 
neu  aufgelegt  durch  Matranga^  Rom.  1841  if., 
6  Bde.  4®),  Sehaggio  (Antiquitatum  chri- 
stianarum  Institutiones,  Vercellis  1778, 6  voll. 
12^  Mogunt.  1787,  6  voll.  8<'),  PeUiccia 
(de  christ.  eccl.  primae,  mediae  et  novissi- 
maeantiquitatisPolitia,  VercelMs  1780,  4  voll. 
12*^,  neu  aufgelegt  durch  Bitter  und  Braun, 
Colon.  1829—38,  4  pp.  in  2  Bdn.  8®)  und 
Paleotimo,  Luc.  (Antiqq.  s.  Origg.  eccles. 
Summa,  Ven.  1766,  4^  Aug.  Vind.  1767,  4*^) 
Gesammtdarstellungen  des  Gegenstandes  un- 
ternahmen.  Das  Werk  des  Dominicaners 
Mamachi  (die  Privatalterthumer  gab  er  auch 
italienisch  unter  dem  Titel :  de'  costumi  de' 
primitivi  Cristiani,  3  voll.  Rom.  1753—54; 
Venezia  1757;  deutsch:  die  Sitten  der  er- 
sten  Christen,  Augsb.  1796)  ist  weitlaufig 
und   scholastisch-geschmacklos :    die   grosse 
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Belesenheit  entschadigt  nicht  fur  den  Man- 
gel an  Kritik.  Die  Neapolitaner  Selvaggio 
und  Paleotimo  wussten  sich  conciser  auszu- 
driicken.  Am  bedeutendsten  von  den  vieren 
ist  wol  Pelliccia,  ebenfalls  Neapolitaner,  dem 
wir  auch  die  erste  Darstellung  der  Kata- 
komben  zu  Neapel  verdanken.  AUe  vier  be- 
riicksichtigten  auch  die  A.  der  Kunst,  doch 
trat  dieselbe  hinter  die  Alterthiimer  der 
Verfassung,  der  Verwaltung,  des  Cultus 
sehr  zuriick,  und  ausserdem  beschwerten 
diese  Schriftsteller  ihre  Handbiicher  mit 
kirchengeschichtlichem  Material,  wie  der 
Geschichte  der  Ausbreitung  und  der  Ver- 
folgung  des  Christenthums,  welches  gar  nicht 
hierher  gehorte.  Dagegen  erweiterte  Pel- 
liccia seinen  Kreis  mit  Recht  durch  Auf- 
nahme  des  Kapitels  de  re  lapidaria  und 
durch  eingehendere  Behandlung  desjenigen 
de  coemeteriis. 

Neben  diesen  Hauptwerken,  die  noch 
jetzt  einen  gewissen  Worth  haben,  treten 
die  kleineren  Compendien  protestantischer 
Auctoren,  wie  sie  im  18.  Jahrh.  in  Deutsch- 
land  erschienen,  bedeutend  zurilck ;  sie  seien 
nur  der  Vollstandigkeit  wegen  erwahnt :  J. 
G.  Walch  Compendium  antiq.  eccl.  ex  scri- 
ptoribus  apologeticis  eorumdemque  commen- 
tatoribus  compos.,  Lips.  1733,  8®.  —  Baum- 
garten  Primae  lineae  breviarii  antiqq.  christ., 
Schol.  add.  J.  S.  Semler,  Hal.  1766,  8^  — 
S,  J.  Baumgartem  Erlauterung  der  chr. 
Alterth.,  herausgeg.  von  Bertram,  Halle 
1768,  8**.  —  J.  Simonis  Vorlesungen  iiber 
d.  christl.  Alterth.,  nach  Baumgarten,  her- 
ausgeg. von  S.  Mursinna,  Halle  1769,  8**.  — 
Vogel  Alterth.  d.  ersten  u.  altesten  Christen, 
Hamb.  1780,  8^  —  Haug  d.  Alterth.  d. 
Christen,  Stuttg.  1785,  8®.  —  Daneben  ist 
noch  des  Versuchs  von  Jos.  Amdt  Lexicon 
antiq.  eccl.,  Gryphisw.  1669,  4^,  und  der 
Katholiken  Dotn,  et  Carol.  Macn  Hiero- 
lexicon  s.  sacrum  Dictionarium,  Rom.  1677, 
fol.;  Venet.  1712,  4^  zu  gedenken,  welche 
den  StoflF  lexikalisch  verarbeiteten.  Eine 
ahnliche  unzureichende  Arbeit  Uegt  vor  von 
Zaccaria. 

Die  Umwalzungen  und  die  grossen  Kriege 
des  ausgehenden  18.  und  beginnenden  19. 
Jahrh.  konnten  unserm  Studium  nur  ver- 
derbhch  sein :  die  Nothlage  der  Kirche,  die 
Zerstorung  der  theologischen  Lehranstalten 
entzogen  ihm  seine  natiirliche  Basis.  Erst 
allmalig,  seit  der  Restauration,  zeigte  sich 
auch  auf  diesem  Gebiete  neues  Leben.  Ueber- 
blicken  wir  die  erste  Generation  von  Ar- 
chaologen  bis  zum  Auftreten  Marchi's  und 
de  Rossi's,  so  hat  Italien  zu  nennen :  Sarti, 
Settele,  Pasquini,  Vdkntini,  Ferrario,  Orti, 
Cicognara,  Cibrarto,  Selvatico;  auch  die 
Atti  deir  Accademia  Romana  1821 — 64  ent- 
halten  manches  Einschlagende.  Viel  Nam- 
hafteres  aber  leisteten  in  dieser  Periode  die 


Franzosen:  MUlins  (f  1818)  Thatigkeit  un- 
ter  dem  Kaiserreich  kam  auch  den  christ- 
lichen  Antiquitaten  zu  Gute  (Voyages  dans 
les  d6partement8  du  midi  de  la  France, 
4  voll.  8^  1807—11);  mehr  noch  that  Se- 
roiix  d^Agincourt  (geb.  zu  Beauvais  1730, 
t  1814),  der  1778  in  der  ausgesprochenen 
Absicht  nach  Rom  ging,  Winckelmanns 
Forschungen  fortzusetzen  und  auf  das  Ge- 
biet  der  spatromischen ,  altchristlichen  und 
mittelalterlichen  Eunst  auszudehnen.  Erst 
nach  seinem  Tode  erschien  die  Frucht  sei- 
ner Bemiihungen,  die  Hist,  de  Tart  par  les 
monuments,  Paris  1825,  6  Bde.,  mit  325 
Kupfertafeln ;  deutsch  rev.  von  v.  Quast, 
Berlin  1840;  italienisch  Milano  1824—25. 
Jetzt  im  Text  ganzlich  veraltet  hat  das  Werk 
nur  mehr  Werth  durch  die  Kupfer,  die  indes- 
sen  auch  zum  Theil  sehr  unvollkommen  sind; 
ffir  jene  Zeit  war  es  indessen  epochemachend 
und  hochst  anregend.  Verwandt  damit  ist 
Em.  Davids  Hist,  de  la  peinture  au  moyen- 
age,  im  Mus^e  fran^ais  IV  (1812)  und  Paris 
1863.  Fiir  die  Wiederbelebung  des  christ- 
lichen  Kunststudiums  wurde  dann  de  Cau- 
mont  der  Mittelpunkt.  Hatte  er  zunachst 
die  nationale  Kunst  in  der  Normandie  zu 
untersuchen  begonnen  (1824:  Soci^t^  des 
Antiquaires  de  Normandie),  so  dehnte  er 
durch  Grundung  der  Soci6t6  frangaise  d'ar- 
ch6ologie  pour  la  conservation  des  monu- 
ments seit  1834  seine  Thatigkeit  auf  ganz 
Frankreich  aus:  sein  Bulletin  monumental 
ward  bald,  neben  Didrons  Annales  d' Arch6ol. 
chr^tienne  (Par.  1844 — 70),  das  Hauptorgan 
fiir  diese  Bestrebungen,  die  sich  allerdings 
mehr  dem  franzosischen  Mittelalter  als  der 
altchristlichen  Zeit  zuwandten,  was  auch 
von  der  in  den  letzten  Jahrzehnten  hinzu- 
getretenen  Revue  de  Tart  chr^tien  des  Abb^ 
Corblet  (Par.  1857  ff.)  gilt.  Rio's  Art  Chre- 
tien (2.  A.  Par.  1861—67)  beschaftigt  sich 
zwar  vomehmlich  mit  der  italienischen  Kunst 
vom  13.  bis  16.  Jahrh.,  doch  gab  er  in 
seiner  Einleitung  auch  eine  treffUche  Ueber- 
sicht  der  altchristlichen,  wie  er  denn  das 
christhche  Kunstideal  reiner  als  irgend  ein 
Anderer  erfasst  hat.  Spezieller  unserm  G^ 
genstande  gewidmet  erscheinen  die  geistvol- 
len  Untersuchungen  Raoul  Rochett^a  (Trois 
M^moires  sur  les  Antiquit^s  chr6t.  in  den 
M6m.  de  TAcad^mie  des  Inscriptions  1839, 
und  Tableau  des  Catacombes  de  Rome,  Par. 
1837;  Sur  Torigine  etc.  des  types  imitatifs 
qui  constituent  Tart  du  Christianisme,  Par. 
1834),  obgleich  dieselben  das  Verhaltniss 
der  altchristlichen  Kunst  zur  romisch-heid- 
nischen  in  ein  theilweise  ganz  falsches  Licht 
setzten  (s.  Mythologie  der  christlichen  Kunst). 
Nur  mittelbar  beriihrten  das  altchristUche 
Gebiet  Clarac,  Letronne,  de  Bastard;  ihm 
naher  kamen  die  Forschungen  von  Ch.  Le- 
normant  und  diejenigen  der  beiden  gelehr^ 
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ten  Jesuiten  Martin  und  Cahier.  Alle  diese 
Bestrebungen  fanden  lebhafte  Unterstiitzuiig 
durch  den  Enthusiasmus  der  liberalen  Ka- 
tholiken,  wie  namentlich  Montcdemberts  (DiB- 
coura  da  Yandalisme  et  du  Catholicisme 
dans  Tart,  ^aris  1839  u.  a. ;  M6lan^e8  d'art ' 
et  de  litt^rature,  Par.  1861,  in  Oeuvr.  VI). ; 

Weniger  bedeutend  war,  was  in  jenem 
Zeitraume  1800—1844  in  England  und  Bel- ! 
gien  geschah:  dort  wirkte  zwar  die  1572' 
bereitB  begrUndete  Society  of  Antiquaries 
of  London  fort,  und  fiir  mittelalterliche 
Knnstgeschichte  geschah  Manches  (so  Dug- 
rfo&Monast.  Angl.,  Lond.  1817;  GaUy  Knight 
the  eccl.  Archit.  of  Italy,  Lond.  1842  f.), 
aber  das  christUche  Alterthum  wurde  zu- 
nachst  wenig  beriicksichtigt.  In  Belgien, 
wo  der  Baron  v.  Rtijfenherg  thatig  war, 
erschien  einzelnes  uns  hier  Angehendes  in 
den  Bull,  de  TAcad^mie  d*arch6ol.  de  Belg., 
Anvers  1843  f.,  in  den  M6m.  de  I'Acad. 
royale  de  Bruxelles,  in  dem  Messager  des 
sciences  hist.,  Gand  1833  f. 

Anders  standen  die  Dinge  in  Winckel- 
manns  Yaterland.  Das  Auftreten  dieses 
grossen  Mannes  hatte  die  Kunstgeschichte 
als  Wissenschaft  geschaffen,  und  frtiher  oder 
spater  musste  auch  die  christliche  A.  davon 
Nutzen  Ziehen.  Der  Aufschwung  der  natio- 
nalen  und  romantischen  Bewegung  im  Gegen- 
satze  zu  der  franzosischen  Fremdherrschaft 
fahrte  von  selbst  mit  der  Wiederbeachtung 
des  Mittelalters  auch  auf  die  altchristliche 
Konst  zurUck.  Zwar  schlossen,  mit  Aus- 
nahme  Schon^s  (Geschichtsforschungen  fiber 
die  kirchl.  Gebrauche  und  Einrichtungen  der 
Christen,  2  Bde.,  Berl.  1819,  8<^),  die  syste- 
matischen  Darstellungen  der  christlichen  A. 
Ton  den  Protestanten  Augusti  (geb.  1772, 
t  1841:  die  christl.  Alterth.,  ein  Lehrb.  f. 
akad.  Tories.,  Lpz.  1819,  8%-  Denkwfirdig- 
keiten  aus  d.  christl.  A.,  Lpz.  1817—31, 
12  Bde.  8^  Handb.  d.  christl.  A.,  Lpz.  1836, 
3  Bde.  8«),  Rheinwald  (d.  kirchl.  A.,  Berl. 
1830,  8*),  mih.  Bohmer  (d.  christl.-kirchl. 
Alterthuroswissenschaft,  2  Bde.,  Breslau  1836, 
^•),  wie  noch  spater  diejenige  von  Guericke 
(Lehrb.  d.  christl.-kirchl.  A.,  Berl.  1847; 
2.Aufl.  1859,  8*^)  das  monumentale  Gebiet  so- 
zosagen  ganzlich  aus  und  liessen  in  seltsamer 
Verstocktheit  den  Leser  kaum  ahnen,  dass 
Eatakomben  entdeckt,  die  doch  schon  damals 
grossartige  Resultate  zu  Tage  gefordert  hat- 
ten  —  waren  ja  auch  4es  Katholiken  Bin- 
terim  Vorz.  Denkwfirdigkeiten  der  christl.- 
kathol.  Kirche,  7  Theile  in  16  Bdn.,  Mainz 
1826—41,  zum  Theil  nur  eine  Ueberta^ung 
yon  Pelliccia,  in  dieser  Hinsicht  wie  auch 
in  formeUer  Beziehung  sehr  mangelhaft. 
Unbedeutend  war  auch  Locherers  Lehrb.  d. 
<jliri8tl.-kirchl.  A.,  Frkf.  1832,  8^  Dagegen 
warde  um  dieselbe  Zeit  Hervorragendes  von 
den  eigentlichen  Kunsthistorikem  geleistet, 


zu  denen  sich  auch  mehrere  von  der  Theo- 
logie  ausgehende  verdiente  Schriftsteller  ge- 
seUten.  Unter  letzteren  nenne  ich  von  Pro- 
testanten den  Bischof  MUnter  von  Seeland 
(t  1830:  Antiq.  Abhandl.,  Kopenh.  1816; 
Symbola  veteris  eccl.  actis  operibus  expressa, 
1819;  namentlich  aber  die  Sinnbilder  und 
Kunstvorstellungen  der  alten  Christen,  Al- 
tona  1825),  Matter  (Hist,  du  Gnosticisme,  Par. 
1828,  14  Taf.,  1844  ohne  die  Taf.),  GrUn- 
eisen,  auch  Augusti  (Beitr.  z.  christl.  Kunst- 

fesch.  und  Liturgik,  Leipzig  1841  f.);  von 
Latholiken  den  Weihbischof  v.  Wessenberg 
(die  christl.  Bilder,  ein  Beforderungsmittel 
des  christl.  Sinnes,  2  Bde.,  Constanz  1827  f.), 
den  spatem  Bischof  von  Mfinster,  J.  O, 
Mailer  (die  bildl.  Darstellungen  im  Sanctua- 
rium  der  christl.  Kirchen  vom  5. — 15.  Jahrh., 
Trier  1835).  BoisserSe  und  seine  Freunde 
gingen  mehr  auf  das  Mittelalter  aus;  da- 
gegen hat  F,  V,  Rumohr  (Ital.  Forschungen, 
Berl.  1827 — 31)  in  seinen  filr  die  neuere 
Kunstgeschichte  bahnbrechenden  Forschun- 
gen auch  manchen  Blick  auf  die  altchrist- 
Uchen  Denkmaler  gethan;  an  ihn  haben 
dann  Kugler  und  Schnctaae  mit  ihren  epoche- 
machenden  kunstgeschichtlichen  Werken  an- 
geknfipft,  wo  auch  die  altchristliche  Zeit  be- 
riicksichtigt, wenn  auch  keineswegs  durch- 
weg  in  dem  richtigen  Lichte  dargestellt  ist. 
So  spukt  hier  noch  immer  jener  fabelhafte 
Kunsthass  der  alten  Christen,  fiber  den 
Chiineisen  eine  eigene  Abhandlung  geschrie- 
ben  (Kunstbl.  1831,  n^  28—30).  Endlich 
muss  aus  dieser  Periode  noch  der  Beschrei- 
bung  der  Stadt  Rom  durch  Platner,  Bunsen, 
Gerhard  und  Rostell  (Stuttg.  und  Tfib.  1830 
bis  1842),  so  wie  der  Basiliken  des  christl. 
Rom  von  J.  Bunsen  (4  voU.  1842)  gedacht 
werden. 

Mit  dem  J.  1844  datiren  wir  eine  neue 
Entwicklung  unserer  Wissenschaft:  es  sind 
wieder  die  Katakombenstudien,  welche  die- 
ses Stadium  einleiten  und  charakterisiren. 
An  der  Spitze  dieser  Bestrebungen  stehen 
wieder  die  Italiener:  zunachst  der  Jesuit 
Marchi  (f  1860)  mit  seinen  Monumenti  delle 
arti  crist.  primitive  nella  metropoli  del  cri- 
stianesimo,  Rom.  1844,  4®.  Marchi  nahm 
die  topographische  Methode  des  Bosio  wie- 
der auf,  war  aber  selbst  der  Mann  nicht, 
seiner  Aufgabe  zu  genttgen :  an  seine  Stelle 
trat  ein  Grosserer,  den  wir  jetzt  Alle  als 
den  Ffirsten  der  Archaologen  verehren,  der 
Romer  Giovan  Battista  de  Rossi,  gleich  aus- 
gezeichnet  durch  grossartigste  Beherrschung 
der  gesanmiten  profanen  wie  kirchlichen 
Alterthumswissenschaft,  durch  geniale  Com- 
bination, durch  unvergleichliches  Glfick  in 
Aufdeckung  der  Monumente.  Er  allein  hat 
ffir  die  chnstliche  A.  mehr  gethan  als  alle 
seine  Fachgenossen  im  19.  Jahrh.  zusammen. 
Seine  Hauptschriften  sind:   de  christ.  mo- 
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numentis  ly^  exhibentibus,  in  Pltra's  Spi- 
cil.  Solesm.  III.;  de  tdtolis  christ.  Cartha- 
gmensibus,  eb.;  InscriptioneB  chris  .  urbis 
Komae  I. ,  Rom.  1861 ;  Roma  sotterranea, 
Romae  I  1864,  H  1867,  HI  1877;  Musaici 
cnstiani,  Rom.  1871  ff.  Von  den  neuen 
Funden  in  den  Katakomben,  wie  uberhaupt 
von  den  Fortschritten  auf  unserm  Gebiete, 
giebt  endlich  das  BuUetino  di  Archeologia 
cristiana  seit  1863  (in  franzosischer  Ausgabe 
durch  Abb6  Martigny)  Nachricht. 

Neben  de  Rossi  muss  auch  dessen  gelehr- 
ter  Bruder  Michele  Stefano  de  Rossi  genannt 
werden,  der  namentlich  die  werthvollen  to- 
pographischen  Untersuchungen  der  romischen 
Katakomben  geleitet  hat.  Von  jflngeren  Mit- 
arbeitem  und  Schiilem  haben  Armellini,  Ma- 
rucchiy  Guidi  und  Stevenson  bereits  tiichtige 
Arbeiten  geliefert. 

Der  Hauptvertreter  der  christlichen  A.  in 
Italien  ist  nachst  de  Rossi  der  Jesuit  Raffaele 
Garrucci,  ausgezeichnet  durch  grbsse  Erudi- 
tion und  gliickliche  Combinationsgabe,  aber 
hinsichtlich  seiner  Fides  nicht  immer  zuver- 
lassig  und  oft  unmethodisch  und  unkritisch : 
seine  unmotivirte  und  unwilrdige  Nergelei  ge- 
gen  de  Rossi  muss  laut  geriigt  werden.  Gar- 
rucci's  einschlagige  Schriften  sind :  11  Croci- 
fisso  graffito,  Rom.  1857;  Les  Myst^res  du 
syncretisme  phrygien  etc.  in  Cahier  et  Mar- 
tin's Melanges  1854 ;  Melanges  d'^pigraphie 
I— n,  Par.  1856—57;  Vetri  ornati  di  figure 
in  oro,  Rom.  1858,  4";  2.  Aufl.  1864.  Sein 
Hauptwerk  ist  die  jetzt  noch  im  Erscheinen 
begriifene  Storia  dell'  arte  crist.  nei  primi 
otto  secoli,  Prato  1872  ff.,  auf  5  Bde.  Fol. 
berechnet  mit  500  Taf.,  deren  Ausfuhrung 
oft  riel  zu  wiinschen  lasst,  wahrend  der 
Text  dem  gegenwartigen  Standpunkte  der 
Wissenschaft  durchweg  nicht  entspricht.  — 
Ein  anderes  Mitglied  der  Gesellschaft  Jesu, 
P.  Tongiorgif  zahlt  zu  den  thatigsten  Mit- 
gliedem  der  Commission  di  sacra  archeolo- 
gia,-  ohne  indess  seine  reichen  Kenntnisse 
bisan  litterarisch  verwerthet  zu  haben.  Rom 
besitzt  endlich  gegenwartig  noch  an  dem 
Barnabiten  P.  Bruzza  einen  tiichtigen  Ver- 
treter  der  christlichen  Epigraphik,  der  be- 
sonders  Gazzera's  Studien  uber  die  piemon- 
tesischen  Inschriften  fortsetzt. 

Eine  kleine,  aber  des  Lobes  werthe  Schule 
hat  Neapel  aufzuweisen,  wo  die  Katakomben 
gleichfalls  den  Mittelpunkt  der  christlich- 
archaologischen  Thatigkeit  bilden ;  sie  kniipft 
an  den  Canonicus  Andrea  de  Jorio  an  und 
zahlt  zu  sich  den  Canonicus  und  Prof.  Scherillo 
(t  1876),  den  Prof.  Don  Gennaro  Galante,  ihr 
jetziges  Haupt,  und  dessen  Schiller  Taglia- 
latela  und  Stornaitwlo,  Das  Hauptwerk,  wel- 
ches aus  diesem  Kreise  hervorgegangen,  sind 
wol  die  Studj  sui  Monument!  della  Italia  me- 
ridionale,  I.  Napoli  1871  f.,  Fol.,  yon  dem 
Galerie-Inspector   Don  Demetrio   Salazaro, 


Ausser  den  Genannten  sind  mit  Ehren 
zu  nennen  der  ausgezeichnete,  leider  dahin- 
geschiedene  Numismatiker  Cavedoni,  der 
Brescianer  Odorici  (Antich.  crist.  di  Brescia, 
Bresc.  1845,  Fol.),  Cavallari  in  Palermo, 
C,  L,  Viscontiy  Mozzoni^  dessen  Tavole  cro- 
nologiche-critiche  della  storia  della  chiesa 
universale,  Venez.  1856—60,  fortgesetzt 
von  dem  Barnabiten,  jetzigen  Cardinal  BiliOf 
auch  die  Monumente  heranziehen,  Biraghi 
in  Mailand,  wenn  auch  oft  unkritisch,  Z/i- 
verani  (le  Catacombe  etc.  di  Chiusi,  Siena 
1872).  Ein  Handbuch  gab  der  NeapoUtaner 
Maringola  Antiqq.  christ.  Instit.,  2  voU., 
Nap.  1857. 

In  Frankreich  batten  die  Forschungen 
de  Rossi's  machtigen  Widerhall.  Schon  in 
den  40er  und  50er  Jahren  suchten  Gerbet, 
Gaume,  de  la  Gournene,  Cordier,  Lenor- 
mant  die  Resultate  der  Katakombenforschung 
zu  popularisiren ;  werthvoUer  war  der  gleiche 
Versuch  des  Grafen  Deshassain  de  Rdche- 
mont  (les  Catacombes  de  Rome,  Par.  1870), 
welchem  AUard  mit  seiner  Uebersetzung 
von  Northcote  folgte  (1871).  Ferrets  Cata- 
combes de  Rome,  6  voU.  in  gr.  Fol.,  Par. 
1851—55,  stellen  zwar  artistisch  ein  wahres 
Prachtwerk  vor,  doch  sind  die  Abbildungen 
meist  modemisirt,  untreu,  der  Text  fast 
null.  Der  altern  franzosischen  A.  wandte 
der  scharfsinnige  Abb6  Cochet  seine  erfolg- 
reichen  Bemuhungen  zu  (la  Nonnandie  sou- 
terraine,  Dieppe  1854,  8®;  2.  Aufl.  1855; 
Sepultures  gauloises,  romaines,  franques  et 
normandes,  Rouen  1857,  8®);  mit  der  Ge- 
schichte  der  christlichen  Baukunst  beschaf- 
tigten  sich  ausser  de  Caumont:  Texier  und 
Pullan  (1* Architecture  byzantine,  Londres 
1864),  Verneilh  (Archit.  byzantine  en  France, 
Par.  1852),  dann  der  bedeutendste  Kunst- 
gelehrte  unter  den  ausiibenden  Architekten 
VioUet'le-Duc  (f  1879:  Diet.  raisonn6  de 
rArchit.  fr..  Par.  1854  ff.),  und  der  Graf  de 
Vogue,  der  die  grossartige  Entdeckung  eines 
christlichen  Pompeji  in  den  Bergen  des  Liba- 
non  machte  (la  Syrie  centrale.  Par.  1867), 
wahrend  die  Jesuiten  Cahier  und  Martin  sich 
hauptsachlich  dem  Studium  der  Ikonographie 
und  SymboUk  zuwandten  (Melanges  d' Arch&o- 
logie, Paris  1847—56,  4  volL;  Nouveaux 
Melanges,  eb.  1874,  2  voll.  4^  Cahier  Ca- 
ract^ristiques  des  Saints,  2  voll.,  Par.  1867, 
4"),  im  Uebrigen,  wie  in  ihren  grossen  At- 
beiten  liber  die  Kathedralen  von  Bourges 
und  Chartres,  hauptsachlich  die  mittelalter- 
liche  Kunst  ins  Auge  fassten;  dasselbe  gilt 
von  Abb6  Crosnier,  dem  Verfasser  der  sehr 
brauchbaren  Iconographie  chr^tienne.  Par. 
1848,  8^,  Abb6  Auber  (Symbolisme  reli- 
gieux,  4  voll.  8^  Par.  1871)  und  Didron 
(Hist,  de  Dieu,  Par.  1843),  dessen  Zeitschrift 
Annales  d'Arch^ol.  chr6t.,  Par.  1844—70, 
lange  Zeit  das  Hauptorgan  fiir  diese  Be- 
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ttrebungen  worde.  Die  prachtig  ausge- 
statteten  Sammelwerke  des  Yielschreibers 
Lacroix  gehen  fast  nur  das  MA.  an ;  in  den 
Prachtwerken  des  Abtes  Guiranger  (Ste. 
C^ile,  Par.  1874,  4^),  L.  VeuiUot  (Vie  de 
J68U8-Christ,  Par.  1873,  4<»),  Maynard  (Vie 
de  la  Ste.  Vierge,  Tours  1875,  4*)  konnen 
die  zahlreichen,  nach  altchristlichen  Denk- 
malem  gegebenen  Abbildungen  die  vollige 
Bedentungslosigkeit  und  Unwissenschaftlich- 
keit  des  Textes  nicht  ersetzen.  Von  wirk- 
lich  hervorragendem  Werthe  ist  dagegen 
Labart^s  Hist,  des  arts  industriels  au  moyen- 
ige  et  k  r^poque  de  la  Renaissance,  4  voU. 
8^  Par.  1864—66,  das  aber  wieder  filr  die 
ahchristliche  Zeit  wenig  abwirft.  Zunachst 
auf  dem  Felde  der  £pigraphik ,  dann  aber 
auch  der  ffesammten  christlichen  A.  arbeitet 
Edmond  Le  Slant  (s.  £pigraphik),  den  wir 
unbedenkHch  als  den  bedeutendsten  Ver- 
treter  unserer  Disciplin  jenseits  der  Vogesen 
bezeichnen.  Zusammenfassende  Bearbeitun- 
gen  yersuchten  in  der  Form  eines  Lehr- 
buches  der  Abb^  BourassS,  Gareiso  (1850), 
Oudin  und  Godard  (Cours  d'Arch^ol.  sacr6e. 
Par.  1851  u.  6.);  in  lexikalischer  Jacquin 
et  Duesberg  (Diet.  d'Antio.  chr6t..  Par.  1848, 
unbrauchbar),  der  Abb6  Migne  in  seinen  be- 
kannten,  ziemlich  werthlosen  Dictionnaires, 
vor  AUem  der  Abb^  Martigny ,  Canonicus 
zu  Belley,  dessen  Dictionnaire  des  Anti- 
quit^  chr^tiennes.  Par.  1855,  8*;  2.  Aufl. 
1878,  8^  weitaus  die  vorziiglichste  Gesammt- 
darstellung  des  Btoffes  in  franzdsiscber  Spra- 
che  ist,  wenngleich  auch  ihm  die  Scharfe 
der  kritischen  Methode  wie  auch  die  Kennt- 
niss  der  einschlagigen  auslandischen  Litte- 
ratur  vielfach  mangelt.  Den  Mosaiken  der 
romischen  Basiliken  wandte  der  Bibliothekar 
der  Ecole  des  Beaux-Arts,  E.  Muntz,  seinen 
Scharfsinn  und  seine  rastlose  Thatigkeit  mit 
Erfolg  zu.  Von  Zeitschriften  besitzt  Frank- 
reich,  nachdem  die  Didron'schen  Annalen 
eingegangen,  als  Orffane  filr  unsere  Studien 
besonders  die  Corblet'sche  Revue  Chre- 
tien ne,  neben  welcher  auch  die  Bonetty- 
schen  Annales  de  Philos.  chr6t.  und 
die  Verhandlungen  der  Soci6t6  des  An- 
tiquaires  de  France,  sowie  die  der 
Normandie  manches  Einschlagige  bringen. 

In  Spanien  ist  nur  Guerra  als  Vertretep 
imserer  Disciplin  zu  nennen. 

In  England  hangt  der  Betrieb  der  christ- 
lichen A.  aufs  Innigste  mit  der  durch  die 
Oxforder  Tractarianer  angeregten,  dem  Ka- 
tholicismus  entgegenkommenden  Bewegung 
zpsammen.  Die  Begeisterung  fflr  das  christ- 
liche  Alterthum  regten  in  Tausenden  ge- 
bildeter  Leser  die  Romane  ,Fabiola'  des 
Cardinals^  Wiseman  und  die  ,Callista^  des 
P.  Netvman  an.  Newman,  dieser  bedeu- 
tendste  Kopf  der  englischen  Kirche,  die 
grosste   Eroberung    des   Katholicismus    im 


19.  Jahrh.,  hat  denn  iiberhaupt  wol  das 
Meiste  gethan,  um  die  Gedanken  seines 
Vaterlandes  auf  das  kirchhche  Alterthum 
zuriickzulenken  —  ,nicht  um  eine  knech- 
dsche  Nachahmung  der  Vergangenheit  zu 
empfehlen,  sondem  eine  jugendfrische  Wie- 
derbelebung  dessen,  was  alt  ist\  Die  Re- 
sultate  der  Katakombenforschung  suchte 
schon  1856  der  Convertit  Northcote  in  einem 
kleinem  Werke  seinen  Landsleuten  zu  er^ 
schliessen  (iibers.  Koln  1858,  8*);  der 
grossartige  Aufschwung  dieser  Forschungen 
veranlasste  ihn  zu  einem  andem  Unter- 
nehmen,  welches  ein  weitlaufigeres  Resum6 
der  de  Rossi^schen  Roma  sott.  gab  (Roma 
sotterranea  or  some  account  of  the  Roman 
Catacombs,  especially  of  the  Cemetery  of 
san  Callisto,  compiled  from  the  works  of 
commendatore  de  Rossi  with  the  consent 
of  the  author,  by  Rev.  J.  Spencer  North- 
cote  and  Rev.  W.  R  Brotvfdow,  Loftd.  1869, 
8%  2.  Aufl.  1878—79).  Im  Gegensatz  zu 
den  genannten  katholischen  Auctoren,  wel- 
chen  noch  Rock  (in  seinen  zahlreichen  Schrif- 
ten  iiber  altchristliche  Liturgik)  beizuzahlen 
ist,  kehrte  MartHott  (in  seinen  fibrigens  ver- 
dienstvollen  Werken  Vestiarium  Christianum, 
Lend.  1868,  8®,  und  The  Testimony  of  the 
Catacombs,  Lend.  1870,  8**)  den  protestanti- 
schen  Standpunkt  hervor.  Auch  die  flbrigen 
hier  zu  nennenden  Gelehrten  gehSren,  mit 
Ausnahme  Pugins,  der  zum  Katholicismus 
fibertrat,  der  anglikanischen  Kirche  an.  So 
Appell,  der  eine  statistische  Zusammenstel- 
lung  der  altchristlichen  Denkmaler,  freihch 
in  sehr  unvollstandiger  Weise,  versuchte  (Mo- 
numents of  early  Christian  Art,  Lend.  1872, 
8^);  so  King,  der  die  altchristliche  Numis- 
matik  (Early  Christian  Numismatics,  Lend. 
1874)  behandelte  und  namentlich  den  gno- 
stischen  Denkmalem  seine  Aufmerksamkeit 
schenkte  (The  Gnostics  and  their  remains, 
ancient  and  mediaeval.  Lend.  1864),  nicht 
ohne  in  der  Interpretation  recht  wunder- 
hche  Spriinge  zu  machen.  Kritischer  und 
sorgfaltiger  sind  Maddens  Untersuchungen 
zur  altchristlichen  Munzkunde.  Den  Bau- 
denkmalen  und  dem  Ornament  wandten  sich 
Pugin  und  Smith  zu  (Glossary  of  eccle- 
siastical Ornaments  and  Costumes,  London 
1868,  4**) ;  die  Ikonographie  (freilich  haupt- 
sachlich  das  MA.)  bauten  mit  Erfolg  zwei 
Damen  an,  Louisa  Twining  (Symbols  and 
Emblems,  Lend.  1858;  Types  and  Figures 
of  the  Bible,  Lend.  1855)  und  Mrs.  Jame- 
son (Sacred  and  legendary  Art,  in  vier 
Abth.,  Lend.  1857  f.),  wahrend  der  viel- 
verdiente  Thomas  Wright  die  altere  Cul- 
turgeschichte ,  bes.  Englands,  bereicherte 
(Homes  of  other  days,  Lond.  1871,  8®;  Wo- 
mankind in  all  ages  in  Western  Europe, 
Lond.  1869,  4^).  Eine  Gesammtdarstellung 
in  lexikalischer  Form   unternahmen   dann 


Digitized  by 


Google 


86 


Arch&ologie. 


unter  Mitwirkung  von  etwa  70  Mitarbeitem 
die  HH.  Smith  und  Cheetham  in  ihrem 
Dictionary  of  ChriBtian  Antiquities,  Lond. 
1875  ff.,  2  voU.  4^  Eine  eigene  Zeitschrift 
far  christliche  A.  besitzt  England  nicht;  doch 
bringen  der  Ecclesiologist,  die  Archaeologia 
und  das  Archaeological  Journal,  bier  und 
da  auch  die  Academy,  manche  Beitrage. 
Den  in  das  christliche  Alterthum  hinauf- 
reichenden  Denkmalern  Englands,  Schott- 
lands  und  Irlands  wandten  Muttj  Lord  Dun- 
raven,  Miss  Mary  Stokes,  John  Stuart, 
James  Drummond,  (yNeill,  Arthur  Mitchell, 
Jos.  Anderson  ihre  Thatigkeit  zu. 

In  Belgien  haben  Alvins,  Coussemakers 
(Zur  Geschichte  der  Musik)  Bestrebungen 
hier  und  da  Beziehungen  zu  unserm  Gegen- 
stand.  Das  nicht  unbrauchbare,  aber  in  den 
Principien  unklare  Lehrbuch  des  Franzosen 
J.  Oudin  (Arch6ologie  chr6t.,  Brux.  1847, 
3*  6d.  8®)  ward  fiir  Belgien  umgearbeitet ; 
eingehender  und  besser  sind  die  !^lements 
d'^ch.  chr6t.  des  Lowener  Professors  Reu- 
sens  (Louv.  1869—72,  I— III).  Der  her- 
vorragendste  Vertreter  unserer  Wissenschaft 
in  Belgien  war  aber  P.  Victor  de  Buck  a.  d. 
G.  J.,  das  Haupt  der  BoUandisten  und  lange 
Zeit  die  Seele  dieses  Untemehmens(geb.  1817, 
t  23.  Mai  1876) ;  er  war  zweifelsohne  einer 
der  grossten  und  scharfsinnigsten  Gelehrten, 
welche  die  katholische  Kirche  gegenwartig 
aufzuweisen  hatte,  in  der  Kritik  unabhan- 
giger,  zuverlassiger  als  irgend  ein  Mitglied 
seines  Ordens.  Leider  besitzen  wir  von  ihm 
ausser  dem  nicht  in  die  Oeffentlichkeit  ge- 
konimenen  Werke  De  Phialis  rubricatis, 
Brux.  1855,  8**,  nur  einige  zerstreute  Auf- 
satze  archaologischer  Natur,  aber  auch  seine 
hagiologischen  Forschungen  fur  die  Acta 
SS.  sind  reich  an  Beitragen. 

In  Russland  hatte  die  Gesellschaft  fur 
russische  Geschichte  und  Alterthum  seit  1815 
in  ihren  ,Jahrbiichern  und  Arbeiten^  auch 
das  byzantinische  Alterthum  berticksichtigt ; 
ebenso  Koppen  (dber  Alterth.  und  Kunst 
in  Russl.,  Wien  1822),  Adelung,  Snegiretv 
(Denkm.  des  moskow.  Alterth.,  Moskau 
1842 — 45).  In  den  letzten  Jahrzehnten 
mehrten  sich  diese  Bestrebungen ;  wir  nen- 
nen  als  Resultate  derselben  ,die  Alterthumer 
des  russ.  Reiches^  Drewnosti  rossijskago 
gossudarstwa,  Moskwa  1849 — 53;  Martinow 
Russ.  Alterth.,  Mosk.  1846—47;  Fundu- 
Hay  Alterth.  v.  Kiew,  1845;  die  Publica- 
tion Mosk.  Bilderhandschrif ten ,  1853;  die 
Copies  photog^aphiques  des  miniatures  des 
mss.  grecs  etc.,  I— II,  Mosk.  1862  f.;  Sor 
has  Shskcristie  patriarcale  dite  synodale  de 
Moscou,  ed.  2.  Mosk.  1865 ;  endlich  das  von 
Filiminoff  in  Moskau  herausgegebene  Bul- 
letin fOr  altrussisch-byzantinische  Kunst. 

Wir  kommen  schliesslich  zu  den  christ- 
lich-archaologischen  Studien  in  Deutschland 


seit  1844.  Es  muss  constatirt  werden,  dass 
wir  langere  Zeit  fOr  die  christliche  A.  im 
engem  Sinne  wenig  genug  thaten;  die  Ar- 
beiten  Marchi's  und  de  Rossi's  waren  lan^t 
in  Fluss,  ohne  dass  die  Kunsthistoriker  oder 
die  Theologen  rechte  Notiz  von  ihnen  nah- 
men.  Am  moisten  geschah  zunachst  fQr  die 
Kenntniss  der  altchristlichen  Architektur. 
Zestermann  hatte  die  Frage  nach  dem  Ur- 
sprung  der  Basilika  aufgenonmien  und  da- 
mit  eine  Controverse  angeregt,  an  der  sich 
(s.  d.  A.  Basilika)  mit  Erfolg  Urlichs,  v. 
Quasi,  Kugler,  Messmer,  Weingarten,  Reber, 
Mothes,  Stockbauer  betheiligten:  Hiibsch  gab 
in  seinen  ,Altchri8tl.  Kirchen  (Karlsruhe 
1862)  ffir  lange  Zeit  die  werthvollsten  Un- 
tersuchungen  uber  den  alten  Kirchenbau, 
welche  dann  durch  die  Arbeiten  von  Sal- 
zenberg  (Altchristl.  Baudenkm.  v.  Constan- 
tmopel  5.-12.  Jahrh.,  Berl.  1854),  Osten 
(Bauw.  in  der  Lombardei  7. — 14.  Jahrh., 
Darmst.  1846—59),  E.  Forster ,  Kugler 
(Gesch.  d.  Baukunst,  Stuttg.  1855  ff.).  Sprin- 
ger (die  Bank.  d.  chr.  MA.,  Bonn  1854), 
Otte  (Hdb.  d.  kirchl.  Kunst-A.  d.  deutschen 
MA.,  Lpz.  1868,  4.  Aufl.,  u.  a.),  Rahn 
(Central-  und  Kuppelbau,  Lpz.  1866  u.  a.), 
V.  WUmowsky  (Dom  z.  Trier,  Trier  1874) 
und  Richter  willkommene  Erg^nzung  fan- 
den.  DieLiturgik,  namentlich  die  Geschichte 
der  liturgischen  Gewander,  fand  an  Hefele, 
F.  Bock,  speziell  die  Costumkunde  an  v,  Hef- 
ner und  Becker,  an  Weiss  (Berlin  1856) 
Bearbeiter.  Die  Ikonographie  und  Symbolik, 
freilich  mehr  die  des  MA.  als  des  christ- 
lichen  Alterthums,  ist  durch  t?.  Radowitz, 
Altt  Helmsdorfer,  W.  Menzel,  Com.  Bock, 
MUnz,  Dursch^  Heider,  Zappert,  Piper, 
Kreuser,  Kraus,  Stockbauer,  Straub  ange- 
baut  worden,  allerdings  nicht  in  dem  Masse, 
wie  dies  in  Frankreich  geschehen;  speziell 
die  Mythologie  der  christlichen  Kunst  fand 
an  F.  Piper  einen  fleissigen  Bearbeiter  (My- 
thol.  d.  chr.  Kunst,  2  Bde.,  Weimar  1847), 
der  indessen  sein  Werk  auch  noch  vor 
den  massgebenden  Entdeckungen  de  Rossi's 
schrieb.  Dobbert  hat  mit  glanzendem  Er- 
folg namentlich  die  byzantinische  Kunst  illu- 
strirt.  Den  archaologischen  Stoff  hinsicht- 
hch  der  Sacramentenlehre ,  Liturgie  und 
Disciplin  bearbeiteten  die  kathohschen  Theo- 
logen Probst  (Tiibingen  1870—73),  Wolter 
u.  A.,  freilich  nicht  erschopfend;  eine  Ein- 
leitung  zur  monumentalen  Theologie  gab 
F.  Piper  (Gotha  1867,  8*),  der  auch  in 
seinem  ,Evangel.  Kalender^  archaologische 
Kenntnisse  unter  das  Yolk  zu  bringen  suchte. 
Eine  Sammlung  alterer  Dissertationen  fiber 
Themata  der  christlichen  A.  veranstaltete 
Volbeding  (Thesaur.  Diss.,  Lips.  1846  f., 
und  Index  Dissert.,  Programm.  et  libello- 
rum,  Lips.  1849).  Zusammenfassende  Dar- 
stellungen  in  Form  von  Lehrbiichem  ver- 
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sucfaten  der  bekannte  altlutherische  Theo- 
loge  Cruericke  (Lehrb.  der  christl.-kirchl.  A., 
Berl.  1847;  2.  Aufl.  1859)  und  der  katho- 
lische,  1876  t  Weltgeistliche  F,  H.  KriUl 
(Christl.  Alterthumskunde,  2  Bde.^  Regensb. 
1856),  beides  brauchbare  Werke ;  doch  hatte 
Ghiericke  auch  das  monumentale  Gebiet  wie- 
der  ausgeschlossen,  und  Kriills  anerkennens- 
werthe  Leistung  fiel  noch  vor  das  Bekaimt- 
werden  der  de  Rossi'schen,  viele  Anschauun- 
gen  so  ganzUch  umgestaltenden  Ausgra- 
bungen.  Letztere  suchte  dann  F,  X,  Kraus 
in  seiner  Roma  sotterranea  (Freiburg  1873) 
dem  deutschen  Publicum  nahe  zu  bringen, 
einem  Werke,  das  zum  Theil  die  Ueber- 
setzung  des  Northcote-Brownlow'schen  Epi- 
tome ist,  zum  Theil  selbstandige  Arbeit. 
Denselben  Zweck  verfolgten  des  Verf.  ,An- 
fange  der  christl.  Kunst'  (Lpz.  1872,  8®), 
wahrend  desselben  ,Unter8uchungen  fiber 
die  BlutampuUen  der  romischen  Katakom- 
ben'  (Frankf.  1868,  und  Freibg.  1872),  so- 
wie  fiber  das  Spottcrucifix  u.  s.  f.  einzelne 
Punkte  der  chnstHchen  Alterthumskunde 
iUustnrten.  In  einer  die  Resultate  der  ita- 
liemschen  Forschungen  vermittelnden  Rich- 
tang  bewegten  sich  die  Studien  von  F. 
Bedcer  (Spottcrucifix,  Bresl.  1866,  8*^;  die 
Darstellung  J.  C.  unter  dem  Bilde  des  Fi- 
sches,  Bresl.  1866,  8<*;  Wand-  und  Decken- 
gemalde  der  rom.  Eatakomben,  Gera  1876) 
und  J.  P.  RichteTf  welcher  kurzlich  auch 
die  Mosaiken  Ravenna's  einer  selbstandigen 
Untersuchung  unterzogen  hat,  wahrend  ein 
protestantischer  Theologe,  V,  Schultze,  selb- 
standige Untersuchungen  fiber  die  neapoli- 
tanischen  Katakomben  veroffentlichte  (Lpz. 
1877).  Eine  Zeitschrift  fur  christhche  A., 
aber  allerdings  hauptsachlich  ffir  das  MA., 
batten  v.  Quasi  und  Otte  ins  Leben  ge- 
rufen,  doch  ging  sie  bald  unter,  so  dass 
jetzt  kein  besonderes  Organ  fur  unsere  Wis- 
senschaft  besteht.  Doch  brachten  bez.  brin- 
gen zahlreiche  Beitrage  die  J  a  h  r  b.  d.  Y  e  r- 
eins  von  Alterthumsfreunden  im 
RheinL,  die  Nassauer  Annalen,  die 
Gesellsch.  f.  nfitzl.  Forschungen  in 
Trier,  die  Mittheilungen  der  k.  k. 
Centralcommission,  das  Chris tliche 
Kunstblatt  von  Grilneisen  u.  s.  f.,  Jahns 
Jahrb.  f.  Kunstwissenschaft  (Lpz.  1868—76), 
V.  LiUzows  Zeitschr.  f.  bild.  Kunst  (Leipzig 
1868  ff.),  Schesiags  Reporter,  f.  Kunstwis- 
senschaft (Wien  1875  ff.),  die  Zeitschr. 
f.  Eirchengeschichte,  das  Organ  f. 
christliche  Kunst  und  der  Kirchen- 
8  c  h  m  u  c  k  (beide  eingegangen),  der  eigent- 
lich  theologischen  Zeitschriften  nicht  zu  ge- 
denken. 

Die  katholische  Theologie  in  Deutschland 
hat  ^  Ergebnisse  der  christUchen  A.  freudig 
aufgenommen,  aber  bis  jetzt  wenig  verwer- 
thet.    Die  protestantische  hat  sich  von  ihnen 


freilich  starker  berfihren  lassen,  als  dies  im 
17.  Jahrh.  der  Fall  war;  aber  namentlich 
die  Linke  der  protestantischen  Theologie 
hat  es  auch  jetzt  noch  verstanden,  fiber 
unbequeme  Resultate  die  Augen  zu  schlies- 
sen:  sie  hat  sogar  versucht,  de  Rossi  und 
dessen  Freunde  anzuklagen,  die  A.  imDienste 
katholischer  Vorurteile  zu  betreiben.  Die 
Geschichte  wird  auf  diese  Anklagen  ant- 
worten,  die  nur  zu  begreiflich  da  sich  ein- 
stellen,  wo  bessere  Argumente  fehlen;  was 
schwerer  zu  begreifen,  ist,  dass  in  den  ka- 
tholisch-theologischen  Lehranstalten  das  Stu- 
dium  der  christlichen  A.  nicht  langst  obliga- 
torisch  erklart  ist.  Die  einzigen  Anstalten, 
an  denen  bisan  regelmassige  Vorlesungen 
fiber  christliche  A.  gehalten  werden,  sind 
die  Hochschulen  zu  Berlin  (Piper)^  Frei- 
burg und  M  fl  n  c  h  e  n  (Messmer),  Daneben 
ist  etwa  noch  Tfibingen  (Funk)  zu  nen- 
nen.  Die  Grfindung  eines  Reichsstipendiums 
ffir  christliche  A.  an  dem  deutschen  archao- 
logischen  Institut  zu  Berlin  ist  mit  hohem 
Danke  anzunehmen.  Von  besonderm  Werthe 
ffir  unsern  Gegenstand  verspricht  auch  die 
Thatigkeit  der  algierischen  Bischofe  Msgr. 
de  Lavigerie  und  Msgr.  Robert  zu  werden 
(vgl.  de  Rossi  Bull.  1878,  73),  da  die  Dioce- 
sen  Algier  und  Constantine  Hauptfundstatten 
christlicher  Alterthfimer  sind.  Zur  Bethei- 
ligung  des  Klerus  an  der  Pflege  und  dem 
Studium  des  christlichen  Alterthums  laden 
u.  a.  ein  algierisches  Provinzialconcil  und 
Msgr.  Turinaz  (Lettres  pastorales  sur  r6tude 
d'arch^ologie,  la  restauration  des  ^glises  et 
la  conservation  d'objets  d'art,  Chamb^ry 
1875)  ein. 

Die  Einleitung  in  die  christliche  A.  hat 
es  schliesslich  mit  der  Topographie  und 
Museographie  zu  thun;  wir  verweisen  da- 
fur  auf  die  Artikel  Coemeterien,  Katakom- 
ben, Museographie,  und  ffir  sammtliche  hier 
angeregten  Fragen  auf  F.  X,  Kraus  Ueber 
Begriff,  Umfang,  Geschichte  der  christlichen 
A.  und  die  Bedeutung  der  monumentalen 
Studien,  Freiburg  1879.  kraus. 

APXIAIAKONOI.  Aus  den  Diakonen  (s. 
Diakon)  wahlten  die  Bischofe  seit  dem  ersten. 
Jahrhundert  einen  als  ihren  besondern  Ge- 
hfilfen  und  Stellvertreter  bei  der  kirchlichen 
Verwaltung  und  Regierung  aus,  und  zwar 
nicht  nach  der  Anciennitat,  sondem  nach  der 
Befahigung  (Bingham  Orig.  eccles.  lib.  II, 
c.  XXI,  §  11)  und  in  der  Regel,  wenigstens 
ohne  vorherige  Wahl,  von  Seiten  der  Diako- 
nen; derselbe  wurde  diaconus  episcopi,  spater 
archidiaconus  genannt.  So  erscheint  schon 
im  2.  Jahrh.  in  der  romischen  Kirche  Eleu- 
therus  als  der  Diakon  des  Papstes  Anicet 
(Hegesipp.  bei  Euseh,  Hist.  eccl.  IV  22),  im 
3.  Jahrh.  Sixtus  als  Diakon  des  Papstes 
Stephanus  (Lib.  pontif.  in  Steph.  §  II),  der 
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hi.  Laurentius  als  Diakon  des  P.  Sixtus  11 
(Lib.  pont.  in  Xysto  II,  §  III;  Prudent, 
Hymn,  de  S.  Laurent,  v.  36,  37:  hie  pri- 
mus e  septem  viris  qui  stant  ad  aram  pro- 
ximi);  im  4.  Jahrh.  Severus  als  diaconus 
papae  sui  Marcelli  (de  Rossi  Inscr.  christ. 
I  p.  CXV),  in  einer  in  S.  Sebastiano  zu 
Rom  gefundenen  Grabschrift  ein  diaconus 
episcopi  .  ,  .  (de  Rossi  Bull.  1866,  8).  Eben- 
80  heisst  es  noch  im  7.  Jahrh.  von  dem 
Archidiakon  Theophylactus  von  Neapel  in 
seiner  Grabschrift:  praesulis  et  proprii 
blande  minister  eras  (de  Rossi  Bull.  1867, 
73).  Den  Namen  Archidiaconus  finden  wir 
zuerst  bei  Optat.  Milev.  (lib.  I,  n.  XVI) 
dem  Diakon  und  spatem  Nachfolger  des 
Bischofs  Mensurinus  von  Carthago,  Caeci- 
lianus,  beigelegt;  seit  Hieronymus  (Com. 
in  Ezech.  c.  48)  wird  er  allmalig  allgemein 
gebrauchlich  (Sozoin.  Hist.  eccl.  lY  28,  VI 
30;  Theodoret.  Hist.  eccl.  I  26).  Schon  in 
den  Zeiten  der  Verfolgung  hatte  der  Archi- 
diakon zunachst  und  unter  dem  Bischof  die 
Aufsicht  liber  die  Verwaltung  des  Kirchen- 
vermogens,  die  Sorge  fiir  den  Unterhalt 
des  Klerus,  der  Armen,  der  Wittwen  und 
Waisen,  der  Pilger,  der  zu  den  Bergwer- 
ken  verurteilten  oder  in  den  Gefangnissen 
schmachtenden  Bekenner ;  er  hatte  das  Ver- 
zeichniss  sowol  des  Klerus  als  der  iibrigen 
unterstiitzten  Personen  zu  fiihren,  und  da 
in  dem  kirchlichen  Leben  die  moralischen 
und  die  materiellen  Beziehungen  sich  viel- 
fach  durchdringen ,  so  wurde  er  naturge- 
mass  auch  mit  der  Aufsicht  iiber  den  Klerus 
und  das  ganze  kirchliche  Leben  betraut 
und  hatte  eine  von  dem  Bischofe  allerdings 
abhangige,  aber  nachst  diesem  die  hochste 
Regierungsgewalt.  Die  dadurch  in  seiner 
Person  nothige  Tiichtigkeit  einerseits  und 
seine  Geschaftskenntniss  andererseits  legte 
es  darum  nahe,  ihn  bei  Erledigung  des 
bischoflichen  Stuhles  zum  Nachfolger  zu 
wahlen.  So  wurden  Caecilianus  Bischof  von 
Carthago,  der  hi.  Athanasius  Bischof  von 
Alexandrien.  Was  Eulogius  von  Alexan- 
'drien  (Phot,  Cod.  CLXXIII)  als  Herkom- 
men  erwahnt,  wird  durch  das  Beispiel  der 
Papste  Eleutherius  und  Sixtus  II  (s.  oben) 
bestatigt,  und  noch  am  Ende  des  5.  Jahrh. 
wird  von  Papst  Symmachus  berichtet,  dass 
man  ihn  wc  ?va  Toiv  eiTTok  Stax^vcov  (Phot, 
Erotem.  Cod.  89  Vindob.  in  Fontana  Nov. 
del.  erudit.  I  44)  zum  Nachfolger  des  Pap- 
stes  Anastasius  gewahlt  babe.  Diese  Ver- 
haltnisse  machen  es  erklarlich,  dass  die 
Archidiakonen  es  als  eine  Art  Zuruck- 
setzung  betrachten  konnten,  wenn  sie  zu 
Priestem  geweiht  werdfen  sollten  (S,  Hiejon, 
in  Ezech.  c.  48 :  iniuriam  putat  si  presby- 
ter ordinetur),  und  dass  spater  die  Kirche 
gerade  wegen  der  hervorragenden  Stellung 
des  Archidiakons ,   welche  die  Priester  sei- 


ner Leitung  unterstellte,  anordnete,  dass 
dieselben  die  Priesterweihe  empfangen  m^iss- 
ten.  Ueber  die  weitere  Entwickelung  der 
Jurisdictionsgewalt  des  Archidiakons  sind  die 
kirchenrechtUchen  Werke  zu  vergleichen. 
Wie  Qberhaupt  in  den  kirchlichen  Aem- 
tern  die  aussere  Verwaltung  und  die  gottes- 
dienstliche  Verpflichtung  in  engem  Ver- 
bande  stehen,  so  war  der  Archidiakon,  wel- 
chen  der  Bischof  zum  Zeugen  seines  gan- 
zen  Lebens  (a  latere  pontificis  non  recede- 
bat,  s,  Hieron,  1.  c.)  und  zu  seinem  ersten 
Gehiilfen  in  der  bischoflichen  Verwaltung 
sich  erwahlte,  auch  beim  Gottesdienste  sein 
erster  Gehiilfe,  insbesondere  bei  der  hi. 
Messe  (S,  Ambrosius  de  offic.  I  41  laast 
den  hi.  Laurentius  zum  Papste  Sixtus  auf 
dessen  Wege  zum  Martyrthum  sagen :  quo, 
sacerdos  sancte,  sinediacono  properas?  Nun- 
quam  sacrificium  sine  ministro  offerre  con- 
sueveras),  bei  der  Ertheilung  der  Weihen 
(Concil.  Carthag.  IV,  c.  V)  und  beim  Pre- 
digen  (S,  Hieron.  in  Ezech.  c.  48:  certe 
qui  primus  fuerit  ministrorum,  quia  per 
singula  concionatur  in  populo).  Gleichwie 
ferner  die  Diakonen  uberhaupt  bis  zu  der 
Zeit  Gregors  d.  Gr.  (Mansi  Concil.  X  434) 
die  Aufgabe  batten,  bei  dem  reichen  melo- 
dischen  Kirchengesange,  der  nach  Aufhoren 
der  Verfolgungen  sich  ausbildete,  in  beson- 
derer  Weise  mitzuwirken  (s.  Diakon),  so 
wird  auch  die  Gesangskunst  einzelner  Archi- 
diakonen auf  ihren  Grabschriften  besonders 
hervorgehoben:  so  bei  dem  romischen  Archi- 
diakon Deusdedit  im  Anfange  des  5.  Jahrh. 
(hie  levitarum  primus  in  ordine  vivens,  Da- 
vidici  cantor  carminis  iste  fuit)  und  bei  dem 
Archidiakon  Sabinus  (voce  psalmos  modu- 
latur  et  arte,  diversis  cecini  verba  sacrata 
sonis,  de  Rossi  Bull.  1863,  88).     heuser. 

APXIEni2K0n0I.  Mit  diesem  Namen  be- 
zeichnete  man  zuerst  nur  diejenigen  Bi- 
schofe, welchen  eine  hohere  Jurisdiction  als 
die  des  Metropoliten  zustand.  Derselbe  fin- 
det  sich  zuerst  bei  Athanasius  (Apol.  II) 
und  bei  Epiphanius  gebraucht,  una  zwar 
von  dem  Patriarchen  Alexander  und  Petrus 
von  Alexandrien  (S,  Epiph,  Haer.  LXVIII 
21).  In  den  Acten  des  Concils  von  Ephe- 
sus  (431)  wurde  der  Papst  Leo  und  der  hi. 
Cyrillus  so  genannt,  una  es  erscheint  dieser 
Name  also  als  ein  den  Patriarchen  eigen- 
thiimlicher  Titel  (art.  I),  und  in  gleicher 
Weise  bezeichnet  das  Concil  von  Chalcedon 
(art.  XVI)  mit  diesem  Titel  sowol  den  Papst 
als  den  Patriarchen  von  Constantinopel. 
Auch  aus  einer  Verfiigung  lustinians  (Nov. 
XI) :  volumus  ut  non  solum  Metropolitanus, 
sed  etiam  Archiepiscopus  fiat,  erhellt,  dass 
man  mit  letzteren  Worten  damals  regelmassig 
hohere  Wurden  als  die  des  Metropoliten  be- 
zeichnete.     Dass   bei   Epiphanius  (Haeres. 
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LXYIII  n.  3)  auch  Meletius,  Metropolit  der 
ThebaiB,  so  genannt  wird,  muss  fur  jene  Zeit 
als  yereinzelte  Ausnahme  gelten.  Seit  dem 
6.  Jahrh.  wird  dieser  Titel  aber  auch  schon 
haufiger  den  Metropoliten  beigelegt  {Greg. 
M,  Ep.  1,  27,  62,  64,  ed.  Bened.  \1  517, 
551,  553;  Synod.  Aquilej.  591  bei  Mansi 
X  464,  466)  und  allmalig  allgemein  von 
deiuelben  ang^nommen.  Gegenwartig  be- 
zeichnet  dieser  Name  den  Metropoliten  als 
den  Inhaber  der  Rechte  fiber  seine  Suifra- 
ganen  und  fiber  die  KirchenproTinz ,  wes- 
haib  der  Metropolit  vor  Erlangung  des  Pal- 
liums  (s.  Pallium)  auch  den  Titel  Erzbischof 
nicht  ffihren  soil.  Im  Uebrigen  s.  Metro- 
polit. .  HEU8SR. 

ABCHIMANDRIT  (apx«>v  ttjc  (Aavdpac).  Die- 
ses Wort  taucht  in  der  christlichen  Litte- 
ratur  im  5.  Jahrh.  auf  und  bedeutet  Kloster- 
vorsteher,  Abt  (fiav^pa  =  Hfirde,  Kloster; 
ap^tv  =  herrschen,  vorstehen).  In  den 
Acten  des  Concils  von  Ephesus  vom  J.  431 
begegnen  wir  der  Bittschrift  eines  A. en 
Basilius  (Hardouin  Cone.  I  1335)  und  auf 
der  Synode  von  Constantinopel  vom  J.  448, 
auf  der  der  A.  Eutyches  wegen  seiner  mo- 
nophysitischen  Denkweise  verurteilt  wurde, 
erecheint  eine  ganze  Reihe  von  A.en  (Har- 
douin 1.  c.  II  170  sq.).  Die  Bezeichnung 
war  hiemach  damals  im  Orient  bereits  eine 
ganz  gewohnliche  und  sie  wird  bald  darauf 
auch  im  Abendlande  erwahnt  (Sidan.  Apollin, 
ep.  VIII  14).  Im  MA.  erhielt  das  Wort 
eine  weitere  Bedeutung  und  es  diente  nicht 
blo88  zur  Bezeichnung  der  Klostervorsteher, 
sondem  haufig  der  kirchhchen  Vorstande 
nberhaupt  (Ducange  Glossar.  s.  h.  v.;  Ha- 
hert  Pontif.  eccl.  Gmec.  570  f.).      funk. 

APXinPE2BYTEP0I,  s.  Erzpriester. 

APX0NTE2  IxxXTjatwv,  Kirchenvorsteher 
Oder  =  Fflrsten,  findet  sich  oft  ffir  Bi- 
8ch5fe  bei  Ongenes,  Eusebius,  Chrysosto- 
WM,  dem  principes  bei  Hieronymus,  Pau- 
linus  u.  A.  entsprechend ;  vermuthlich  mit 
Bezug  auf  Jes.  60,  17:  dabo  principes  tuos 
in  pace  et  episcopos  tuos  in  iustitia.  Dass 
dabei  kein  politischer  Sinn  unterlauft,  ver- 
rteht  sich  bei  der  Anschauung  des  gesamm- 
ten  christlichen  Alterthums  fiber  das  Reich 
Oottes  hienieden  von  selbst.  kraus. 

iBCHONTICI,  Bezeichnung  einer  der  zahl- 
reichengnostischen  Secten  bei  Epiphan.  Haer. 
XL,  Theodoret,  Haer.  Fab.  I  11,  so  be- 
nannt  wegen  ihrer  Lehre  von  den  ap^ovrec 

IBGOSOLIUM.  Der  Name  leitet  sich 
ab  von  arcus  Bogen  und  solium.  Letzteres 
Wort  bezeichnete  den  Thron  eines  Gottes 
(Cic  de  harusp.  respons.  c.  27),  eines  Herr- 
schers  (Virg,  Aen.   VII  169),   den   Amts- 


stuhl  eines  Advocaten  (Cic.  de  leg.  I  3), 
eine  Badewanne  (Vitruv.  de  arch.  IX  3) 
und  ofters  auch  einen  Sarg  (Sueton.  Nero 
c.  50).  A.  ist  demnach  irgend  ein  Thron, 
Sessel,  Sarg,  Altar,  von  einem  Bogen  (Recht- 
eck)  fiberdeckt,  un  sarcofago  surmontato 
da  un  arco,  wie  Marchi  sich  ausdrfickt. 
Sachlich  ist  es  gleichbedeutend  mit  Cibo- 
rium,  formell  scheint  nur  der  Unterschied 
zu  sein,  dass  A.  eine  v^rtiefte  Nische,  Ci- 
borium  einen  freistehenden  Baldachin  be- 
zeichnet. 

Schon  im  heidnischen  Cultus  kamen 
Arcosolien  unter  dem  Namen  aedicula,  te- 
studo  vor,  z.  B.  fiber  einem  Altare  in  Pom- 
peji  (Overbeck  Pompeji  I,  Fig.  156),  an  den 
Innenwanden  des  Pantheon  fiber  Gotter- 
bildem,  im  Tempel  der  Venus  und  Roma 
in  gleicher  Eigenschaft.  Im  C  hr  is  ten- 
th u  m  e  begegnen  uns  dieselben  in  den  Ou- 
bikeln  der  romischen  Katakomben  in  zwei 
verschiedenen  Formen ,  einmal  in  Form 
eines  Tonnengewolbes,  sodann  in  Ge- 
stalt  eines  Rechteckes.  Die  gewolbte 
Form  findet  sich  haufiger,  z.  B.  in  der  Ka- 
takombe  der  hi.  Agnes,  des  Callistus,  Her- 
mes; bisweilen  ist  sie  in  einem  einzigen 
Cubiculum  mehrfach  zu  sehen,  z.  B.  in  S. 
Sebastiani  ad  catacumbas,  S.  Agnese.  Die 
rechtwinklige  Gattung,  von  de  Rossi  se- 
polcro  a  mensa  (Tafelgrab)  genannt,  ist 
seltener,  vermuthlich,  weil  die  tufa  granu- 
lare,   in   welche  die   moisten  Katakomben 


Fig.  42.    Sepoloro  a  meoM. 

eingehauen  sind,  zu  wenig  horizontale  Trag- 
kraft  besitzt  (vgl.  Fig.  42).  [Eine  andere 
Art  von  Arcoso- 
I  lien  nahert  sich 
in  dem  Aufbau 
unseren  an  die 
Wand  gestellten 

Altaren :      hier  ' 

springt  der  un- 
ter dem  Bogen 
stehende  Sarko- 
phag  aus  dem- 
selben  in  die 
Krypta  vor. 
Eine  Krypta  an 
der   Via    latina 

enthalt  drei  der-  ,3    Arcosoiium  (nach 

artige     Arcoso-  2d  a  r  0  h  i). 
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lien.  Vgl.  die  Abbildung  nach  Marchi  tav. 
XXII.     K.] 

Unter  der  gewolbten  oder  wagrechten 
Nische  befand  sich  der  Sarg  eines  Mar- 
tyrers  oder  eines  andern  Christen,  welcher 
diEis  Cubiculum  etwa  hatte  ausgraben  lassen, 
wie  eine  Inschrift  deutlich  angiebt.  Ent- 
weder  war  nun  dieser  Sarg  ein  ausgemeissel- 
ter  beweglicher  Stein,  der  in  die  Wand- 
nische  hineingeriickt  werden  konnte,  oder 
es  wurde  nur  die  vordere  Seite  der  Nische 
auf  die  Hohe  eines  gewohnlichen  Tisches 
aufgemauert,  wie  z.  B.  in  der  Papstkrypta, 
in  der  Krypta  des  hi.  lanuarius  im  Coe- 
meterium  des  Praetextatus.  In  beiden  Fal- 
len diente  das  Grab,  wenn  es  einen  Mar- 
ty rer  einschloss,  als  Altar.  Ein  deutliches 
Zeugniss  fQr  diese  Behauptung  giebt  der 
ehristliche  Dichter  Prudentiiis  Perist.  XI 
V.  169  in  einem  Gedichte  auf  den  hi.  Hip- 
polyt,  Bischof  von  Portus,  der  im  3.  Jahrh. 
in  Ostia  von  wilden  Pferden  zu  Tode  ge- 
schleift  und  in  der  Katakombe  des  hi.  Lau- 
rentius  zu  Rom  beigesetzt  wurde  (Naheres 
bei  Brockham  Aurelius  Prudentius  142  ff., 
Leipzig  1872).  Nach  der  Beschreibung  des 
Prudentius  ist  den  Gebeinen  des  hi.  Mar- 
tyrers  ein  Altar  beigesetzt  (ara  adposita), 
welcher  das  Sacrament  spendet  und  als 
treuer  Wachter  seines  Martyrers  im  Grabe 
die  Gebeine  bewahrt  (servat).  Fur  die 
Richtigkeit  dieser  Auffassung  spricht  ausser 
dem  Wortlaute  ein  von  Anastasius  erwahn- 
tes  Decret  des  Papstes  Felix  I  (272),  die 
hi.  Messe  ,ilber  den  Grabem  der  Martyrer' 
zu  feiem,  sowie  die  Praxis  der  katholischen 
Kirche  bis  auf  den  heutigen  Tag,  das  hi. 
Messopfer  nur  fiber  Gebeinen  hi.  Martyrer 
darzubringen. 

Noch  in  anderer  Hinsicht  ist  das  ange- 
filhrte  Gedicht  des  Prudentius  von  Wich- 
tigkeit,  weil  es  v.  123—126  erzahlt,  es  sei 
an  der  Wand  ,uber  dem  Grabe'  des  Hippo- 
lyt  der  Tod  dieses  Martyrers  mit  Purpur- 
farbe  dargestellt  worden.  Aehnliche  Bil- 
der  finden  sich  an  der  StUckwand,  der 
Laibung  des  Bogens  und  in  dessen  nach- 
ster  Umgebung  sehr  haufig,  z.  B.  Jonas 
unter  dem  Wunderbaume  liegend  oder  vom 
Rachen  des  Fisches  aufgenommen,  Moses 
mit  dem  Stabe  an  den  Felsen  schlagend, 
Christus  als  guter  Hirte,  das  Abendmahl 
unter  dem  Bilde  der  Brodvermehrung  u.  s.  f. 
S.  Bilder. 

[Die  Arcosolien  kommen  nicht  bloss  in 
den  romischen  Katakomben  vor,  sie  finden 
sich  z.  B.  auch  in  denjenigen  von  Chiusi, 
vgl.  Cavedoni  Civ.  Chius.  00^  in  Eappado- 
cien;  vgl.  Texier  Archit.  byzant.  40.  Hier 
sieht  man  neben  dem  unter  dem  A.  beige- 
setzten  Sarkophag  Loculi  in  der  Wand,  in 
welche  die  Leichen  der  Lange  nach  hin- 
eingeechoben  wurden.    (Vgl.  Loculus.)    Auf 


die  Yerschiedenheit  der  neapolitanischen 
Katakomben  von  den  romischen  in  Hinsicht 
der  Arcosolien  hat  V.  SchuUze  Die  Katak. 
von  S.  Gennaro  u.  s.  f.  17  ff.  aufmerksam 
gemacht.  In  der  grossen  Galerie  von  S. 
Gennaro  de'  Poveri  herrscht  das  A.  vor, 
.wahrend  die  links  und  rechts  von  dem 
Vorsaale  gelegenen  Kanmiem  eine,  soweit 
mir  bekannt,  bis  jetzt  in  den  chnstlichen 
Coemeterien  noch  nicht  nachgewiesene  Form 
der  Graber  zeigen:  an  den  Schmalseiten 
des  Grabraumes  erheben  sich  in  einer  Hohe 
von  c.  50  cm  senkrechte  Seitenwande, 
die  durch  ein  flaches  Tonnengewolbe  ver- 
bunden  werden,  —  eine  Stilart,  die  sehr  an 
die  von  de  Rossi  in  den  romischen  Kata- 
komben registrirten  Sepolcri  a  mensa,  far 
welche  sich  iibrigens  in  den  neapolitanischen 
Coemeterien  kein  Beispiel  findet,  erinnert. 
Der  einzige  Unterschied  liegt  in  der  Form 
der  Decke^  ,Auffallend  ist,  dass,  wahrend 
in  den  romischen  Katakomben  der  Loculus 
als  die  alteste,  das  A.  als  die  jtlngste  Grab- 
form  erscheint,  hier  das  umgekehrte  Ver- 
haltniss  stattfindet,  indem  die  Loculi  sich 
erst  in  denjenigen  Corridoren  finden,  welche 
von  der  Hauptgalerie  aus  angelegt  wurden. 
Letztere  aber  zeigt  nur  Arcosolien ;  wo  Lo- 
culi erscheinen,  sind  sie  erst  sp&ter  einge- 
fiigt,  wie  an  der  regellosen  Anordnung  und 
Ausfiihrung  ersichtlich  ist.' 

Den  t.  A.  kennen  wir  aus  einigen  Inschrif- 
ten;  bezeichnend  ist  die  von  Marchi  p.  85 
mitgetheilte ,  jetzt  im  Palazzo  Rondanini- 
Borghese:  D0MV8  ETERNALIS  AVR 
CELSI  ET  AVR  ILARITATIS  COMPARI 
MEES  FECIMVS  NOBIS  ET  NOSTRIS  ET 
AMICIS  ARCOSOLIO  CVM  PARETICVLO 
SVO  IN  PACEM.     K.]  a.  schmid. 

ARCVS  fur  Kirchenportal  bei  Pau- 
I'm,  NoL  Epist.  XU  ad  Sever. :  ,alma  domus 
triplici  patet  ingredientibus  arcu.' 

ARDICA^  ein  sehr  seltener  architektoni- 
scher  t.  t.,  der  namenthch  in  Ravenna  ge- 
brauchlich  gewesen  zu  sein  scheint.  Agt^. 
Lib.  PontiE  Act.  Sanctor.  Jul.  VH  183*: 
aspice  super  valvas  eiusdem  ecclesiae  infra 
ardica,  ibi  me  videbis  depictum  in  parietis 
calce,  quaUs  ego  fui  in  mundo  in  came. 
Die  Bollandisten  und  ihnen  folgend  Dacange- 
Henschen  i.  v.  erklaren  demnach  A.  als  pars 
superior  portae  aedificii  primariae.  Die  Er- 
klarung  ist  nicht  haltbar,  vielmehr  hat  man 
A.  =  als  Vorhalle  zu  nehmen,  wie  es 
z.  B.  auch  Hilbsch  gebraucht.        kraus. 

ABEA.  I.  Der  romische  Sprachgebrauch 
bei  den  Heiden  wie  bei  den  Christen  ver- 
stand  unter  A.,  soweit  es  sich  urn  das  Be- 
grabniss  handelte,  das  kleine  Stiick  Feld, 
in  der  Regel  von  langlich-viereckiger  Form, 
welches  unmittelbar  zu  einem  Monumentom 
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Oder  Grabmal  gehorte.  Weiterhin  umfasste 
jener  Ausdruck  auch  die  Garten,  Wein- 
und  Rohrpflanzungen ,  die  als  die  area  ad- 
iecta,  quae  cedit  monumento,  bezeichnet 
wurden  und  aus  deren  Ertragen  das  Mo- 
nument und  die  zugehorigen  Gebaude  er- 
halten  und  die  Auslagen  flir  die  jahrUche 
Gedachtnissfeier  bestritten  wurden.  In  der 
africanischen  Kirche  endlich  und  wol  auch 
anderwarts  bezeichnete  das  Volk  mit  dem 
Worte  areae  die  zu  ebener  Erde  angelegten 
Friedhofe  der  Chriflten.  Wenn  una  dann 
weiterhin  der  Ausdruck  in  altkirchlichen 
Nachrichten  auch  zur  Bezeichnung  offent- 
licber  Platze  begegnet,  z.  B.  A.  Callisti 
bei  der  jetzigen  Kirche  S.  Maria  in  Traste- 
vere,  so  haben  ffir  uns  doch  nur  die  drei 
zuerst  erwahnten  Bedeutungen  Interesse; 
eine  ebenso  zahbreiche  als  merkwHrdige 
Reihe  heidnischer  wie  christlicher  Denk- 
maler  aber  hat  uns  eine  eingehende  Kennt- 
niss  des  Umfanges  und  der  Eintheilung  wie 
der  gesetzlichen  Bestimmungen  vermittelt, 
Ton  denen  diese  Areae  sepulcrorum  ujn- 
geben  waren. 

Zunachst  also  yerstand  man  unter  der  A. 
das  an  eine  Landstrasse  oder  an  einen  Sei- 
tenweg  stossende,  unmittelbar  zu  einer  Grab- 
statte  gehorende  kleine  Grundstiick.  Nach 
dem  romischen  Gesetze  wurde  jeder  Ort 
dadurch,  dass  eine  Leiche  daselbst  bestattet 
wurde,  ein  religios  geweihter:  corpus  illa- 
tum  locum  religiosum  reddit.  Divini  iuris 
sunt  veluti  res  sacrae  et  religiosae.  Res 
saerae ,  quae  diis  superis  consecratae  sunt, 
religiosae,  quae  diis  Manibus  relictae  sunt. 
Sed  sacrum  quidem  solum  existimatur  aucto- 
ritate  populi  Romani  fieri,  .  .  .  religiosum 
yero  nostra  yoluntate  facimus  mortuum  in- 
ferentes  in  locum  nostrum  (Cuius  II  3—5; 
ygl.  Becker 'Marquardt  Handb.  der  rom. 
Alterth.  IV  437).  Seine  Verwendung  zu 
profanem  Gebrauch  schloss  den  Freyel  des 
Sacrilegium  in  sich.  Nach  demselben  romi- 
schen Gesetze  yerblieb  der  Besitztitel  auf 
eine  Begrabnissstatte  unyerausserlich  dem 
dort  Beerdigten,  so  zwar,  dass  weder  durch 
Erbschaft,  noch  durch  Verkauf  die  betref- 
fende  A.  in  andere  HIbide  iibergehen  konnte. 
Es  hing  yom  Willen  des  Erbauers  ab,  wenn 
er  die  MitgHedschaft  an  seiner  Ruhestatte 
zugestehen  wollte,  und  gewisse  Strafsunmien, 
die  an  die  stadtische  Easse  oder  an  ein 
Collegium  zu  zahlen  waren,  sicherten  ne- 
ben  aer  wachsamen  Aufsicht  der  Pontifices 
die  stete  Beobachtung  der  einmal  erlassenen 
Willenserklarung.  Diese  Gesetzesbestim- 
mungen  kannten  keine  Ausnahme,  weder 
f&r  den  Armen,  noch  fiir  den  Fremdling, 
noch  ffir  den  Verbrecher. 

Die  Groflse  oder  der  Fl&chenraum  der 
^gentlichen  A.  monumenti  war  je  nach  Stand 
und  YennSgen  yerschieden;  zu  dauemdem 


Gedachtniss  war  gewohnhch  das  Mass  auf 

einen  Stein  des  Monuments  eingegraben,  mit 

Unterscheidung   der  Fuss   an   der   Strasse 

(in  fronte)  und  in  der  Tiefe  (in  agro).   Zu- 

gleich  pflegte  man  daneben  an  die  gesetz- 

liche  Bestimmung  der  Unyerausserlichkeit 

zu   erinnern  (hoc   monumentum   haeredem 

non   sequitur).     Beispiele   yon  solchen   In- 

schriften  giebt  es  eine  grosse  Menge.   Wir 

begnilgen  uns  mit  der  Wiedergabe   einer 

einzigen  an  der  Via  Appia,  die  unsers  Wis- 

sens  noch   nicht  publicirt  ist  und  die  auch 

sonst  ihr  besonderes  Interesse  hat: 

D  •  M  • 

T  •  AELIO  •  AVG  •  LIB  •  LONGO 

MARITO  •  INCOMPARABILI 

AVRELIA  •  MARTHA  •  ET 

AELIA  •  ANTIGONA  •  ET  •  LONGINVS 

PATRI  •  PIISSIMO  •  FECERVNT  •    ET 

SIBI 

LIBERTIS  •  LIBERTABVSQVE  •  SVIS 

POSTERISQVE  •   EORVM  •  H  •  M  •  E  • 

HNS 
IN  •  FRONT  •  P  •  Xin  •  IN  •  AGR  •  P 
XIIII 
Die  weiteren  Grundstiicke,  besonders  Wein- 
und  Obstgarten  und  Rohrpflanzungen,  welche 
die  A.  adiecta  bildeten,  konnten  durch  Be- 
stimmung des  Testators  an  dem  Rechte  der 
Unyerausserlichkeit  participiren ,  um  aus 
ihren  Ertragen  das  Monument  in  Stand  zu 
halten  und  die  Kosten  fur  die  Jahresge- 
dachtnisse  zu  decken.  So  hdsst  es  auf 
einer  Inschrift  bei  Fahretti  223,  n.  594: 
HVIC  •  MONVMENTO  •  CEDIT  •  VINIO- 
LA,  und  auf  einer  bei  GrtUer  964*:  HOR- 
TVS  -  ET  •  DIETA  •  SEPVLCRO  •  CE- 
DAT;  eine  andere  giebt  uns  den  Umfang  der 
A.  adiecta  an:  HVIC  •  MONVMENTO  •  CE- 
DVNT  •  AGRI  •  PVRI  •  IVGERA  •  DECEM 
{GrtUer  399*).  Auch  die  Mannigfaltigkeit  der 
Bezeichnungen  dieser  Areae  giebt  uns  eine 
Anschauung  yon  der  Grosse  und  Beschaffen- 
heit  derselben.  Die  beiden  mailandischen  Mar- 
tyrer  Geryasius  und  Protasius  waren  in  hor^ 
tis  Philippi  bestattet ;  ein  Ehepaar,  das  sich, 
getrennt  yon  der  G^meinde  der  Glaubigen, 
eine  Grabstatte  bereitet  hatte,  erklart  auf 
der  Inschrift:  in  horUdis  nostris  secessimus 
{GrtUer  1095  6);  das  Grundstfick,  auf  wel- 
chem  die  Gruft  der  hi.  Agnes  lag,  hiess  noch 
im  12.  Jahrh.  agdlus  S.  Agnetis.  Ausser- 
dem  begegnen  wir  den  Bezeichnungen  yiri- 
darium,  rosarium,  pomarium,  harundinetum 
etc.  (Rom.  Sott.  I  55,  Anh.).  Die  Aufsicht 
und  Pflege  war  einem  eigenen  Custos  an- 
yertraut,  der  in  der  Nahe  des  Monuments 
seine  Wohnung  hatte;  andere  Gebaude,  die 
cellae  memoriae  oder  scholae,  dienten  zur 
Bewirthung  an  den  Jahrestagen;  dahinter 
dehnten  sich  in  der  A.  adiecta  Blumen- 
beete,  Baumgruppen  und  Laubgange,  Obst- 
und  Rebenpflanzungen  aus ;  das  Ganze  war 
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durch  Marmorgelander  und  Grenzsteine  (cip- 
pus)  umfriedigt.  Wenn  daher  heute  die  un- 
absehbare  Ruinenreihe  der  Monumente  an 
der  Landstrasse ,  zumal  an  der  appischen, 
einen  tief  melancholischen  Eindruck  macht, 
80  zog  im  Alterthum  der  Wanderer  durch 
endlose  Anlagen,  die  mit  allem  Reichthum 
und  aller  Mannigfaltigkeit  von  Kunst  und 
Pflanzencultur  geziert  waren  und  in  denen 
man  durch  Blumenduft,  Farbenpracht  und 
den  reizenden  Schmuck  von  Statuen,  Al- 
taren,  Monumenten  und  Bauten  die  trost- 
losen  Schrecken  des  Todes  yergessen  zu 
machen  suchte. 

Eline  klare  Anschauung  der  Beschaifen- 
heit,  Lage  und  Grosse  der  A.  monumenti 
wie  der  A.  adiecta  ist  una  vermittelt  durch 
eine  gegenwartig  in  Urbino  aufbewahrte 
Marmorplatte ,  auf  welcher  der  Grundriss 
eines  grossen  Grabmals  eingemeisselt  ist, 
und  durch  ein  Testament,  das  Prof.  Kiess- 
ling  auf  dem  Pergamentumschlag  eines  Bas- 
ler  Codex  entdeckte.  Beide  haben  durch 
die  Gebnider  de  Rossi  die  eingehendste  Be- 
sprechung  erhalten  (Bull.  1863,  95;  1864, 
27  ff.;  Rom.  Sott.  I  54,  Anh.).  Der  Grund- 
riss zeigt  das  monumentum  mit  der  um- 
liegenden,  wie  es  scheint,  mit  Baumen  be- 
setzten  A.;  rechts  und  links  birgt  die  cu- 
stodia,  die  Wohnung  des  Warters;  man 
sieht  da  femer  eine  ex  indulgentia  des 
Eigenthtoiers  an  Andere  iiberlassene  Grab- 
statte  mit  dem  agellus  conclusus,  Dahin- 
ter  liegt  der  hortus  als  das  pomariwn,  so- 
wie  ein  harundinetum  und  der  ager.  An 
letztern  stosst  dann,  die  Via  putdica  ent- 
lang,  eine  Reihe  kleiner,  durch  cippi  abge- 
theilter  areae  fiir  weitere  Begrabnissstatten, 
die  durch  Schenkung  oder  Kauf  an  Fremde 
abgetreten  werden  konnten.  Ware  die  Zeich- 
nung  in  Proportion  zu  den  angegebenen 
Langenmassen  der  beiden  Viae  privatae  ent- 
worfen,  so  Hesse  sich  der  Flacheninhalt  der 
beiden  areae  berechnen,  was  jetzt  nicht 
moglich  ist.  Aus  dem  von  Kiessling  publi- 
cirten  Testamente  heben  wir  die  fur  unsem 
Gegenstand  bedeutsamen  Bestimmungen  her- 
aus :  das  Eigenthumsrecht  auf  die  Besitzung 
soil  sich  einzig  auf  Erhaltung  und  Verbes- 
serung  der  Gebaude  und  Anlagen  erstrecken ; 
das  Verbrennen  oder  Begraben  fremder  Lei- 
chen  daselbst  wird  mit  1000  Sesterzien  be- 
straft,  welche  die  Commune  von  Langres 
einzutreiben  hat ;  fiir  Bewachung  und  Pflege 
des  Monuments  imd  der  Anlagen  werden 
drei  topiarii  oder  Kunstgartner  bestellt.  Vgl. 
fiber  diese  Becker  Gallus  III  44. 

Wenden  wir  nunmehr  die  bisher  darge- 
legten  Thatsachen  und  Bestimmungen  auf 
die  Begrabnissplatze  der  Christen  an.  Zu- 
nachst  sicherte  ihnen  die  Unverausserlich- 
keit  der  A.  i!en  steten  und  ungestorten  Be- 
sitz  ihrer  Grabstatten,  waren  dieselben  nun 


im  Anschluss  an  das  Hypogeum  einer  Fa- 
milie  angelegt  oder  aus  der  Eirchenkasse 
erworben  worden.  Der  Charakter  eines  lo- 
cus religiosus  machte  weiterhin  die  Graber 
unverletzlich  und  schfitzte  sie  gegen  frevel- 
hafte  Entweihung.  Mochten  daher  die  Glau- 
bigen  selber  zu  Wasser  und  zu  Land  ver- 
folgt  und  proscribirt  sein,  die  Ruhestatten 
ihrer  Todten  wenigstens  und  die  verehrten 
Graber  ihrer  Martyrer  waren  auch  ffir  eine 
feindliche  Obrigkeit  geweihte  und  unantast- 
bare  Statten,  um  welche  das  Gesetz  seine 
schirmenden  Schranken  zog.  Einen  neuen 
gesetzlichen  Schutz  erlangten  die  Glaubigen 
fiir  ihre  Graber,  als  die  Kirche  in  der  Zeit 
des  Alexander  Severus  sich  als  Collegium 
funeraticium  eigene  Gemeindefriedhofe  an- 
legte,  in  deren  Besitz  sie  gleich  den  ubrigen 
heidnischen  CoUegien  durch  den  Staat  be- 
schiitzt  war.  Der  Schenkung  eines  solchen 
Gottesackers  an  das  collegium  fratrum,  wie 
die  Christen  sich  nannten,  erwahnt  eine  von 
de  Rossi  Bull.  1864,  28  eingehend  bespro- 
chene  Inschrift:  aream  ad  sepulcra  (Euel- 
pius)  cultor  verbi  contulit,  et  cellam  struxit 
cunctis  suis  sumptibus;  ecclesiae  sanctae 
banc  rehquit  memoriam.  Erst  unter  Decius 
und  Valerian  und  dann  unter  Diocletian 
wurde  zunachst  das  Betreten  der  Coeme- 
terien  amtlich  verboten ;  dann  wurden  selbst 
die  Areae  von  Staatswegen  confiscirt;  da- 
neben  libte  der  Pobel  zu  Rom  und  ander- 
warts  auf  eigene  Faust  Justiz  nicht  nur  in 
der  Zerstorung  der  cellae  memoriae  oder 
der  kleinen  Grabbasiliken  fiber  den  Hypo- 
geen,  sondem  auch  in  der  Verwfistung  der 
Graber  selber.  AUein  dieser  Siedepunkt 
der  Verfolgung  horte  mit  dem  Sturze  des 
betreifenden  Kaisers  auf,  und  die  Nachfol- 
ger  gaben  den  Christen  ihre  Areae  zuruck. 
In  Rom  und  wo  sonst  die  Graber  in  den 
verschlungenen  Labyrinthen  unterirdischer 
Strassen  angelegt  waren,  konnten  weder 
die  Confiscationen  der  Areae,  noch  die  Ex- 
cesse  des  Pobels  eine  ausgedehnte  Zersto- 
rung der  Grfifte  zur  Folge  haben;  selbst 
das  Verbot  des  Besuches  ihrer  Coemeterien 
machten  die  Christen  durch  Benfitzung  ge- 
heimer  Zugange  oft  genug  illusorisch.  An- 
ders dagegen  war  es  an  alien  denjenigen 
Orten,  wo  die  Bodenbeschaffenheit  dazu 
nothigte,  Friedhofe  nach  unserer  Sitte  an- 
zulegen.  Auch  diese,  an  der  Oberflache  der 
Erde  liegenden  Begrabnisse  bezeichnete  man 
aU  areae  oder  horti,  und  wir  finden  sie  vor 
AUipm  in  Africa,  dann  in  den  am  Meere 
oder  in  der  Niederung  gelegenen  Stadten 
Italiens,  wie  zuOstia,  Portus,  Mailand;  end- 
lich  in  Gallien  und  Deutschland,  in  Phry- 
gien  u.  s.  w.  (Bull.  1864,  32).  Bei  der 
strengen  Abgeschlossenheit,  welche  die  Chri- 
sten ffir  ihre  Todten  gegen  heidnische  Lei- 
chen  beobachteten,  mussten  diese  Friedhofe 
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bold  die  Aufmerksamkeit  auf  dch  ziehen, 
selbst  wenn  nicht  die  Inschriften  mit  ihrer 
christlichen  Phraseologie  sie  Jedem  als  Be- 
gntbnissstatte  der  verhassten  Secte  ver- 
ratben  batten.  Hier  batten  also  die  Aus- 
brficbe  der  Volkswutb  und  die  Confiscations- 
edicte  ibr  Opfer  scbutz-  und  wehrlos  vor 
sicb,  und  wenn  uns  beute  von  unzabligen 
Stadten,  die  unzweifelbaft  scbon  in  den 
Jabrbnnderten  der  Yerfolgung  den  Glauben 
annabnien,  kaum  irgend  ein  cbristlicbes 
Monument  aus  jener  Periode  erbalten  ist, 
so  liegt  darin  die  beste  £rlauterung  der 
Worte  TerUtUiana  (Apolog.  c.  37;  ad  Sca- 
pul.  c.  3) :  ipsis  baccbanalium  furiis  nee  mor- 
tuis  parcunt  cbristianis,  cum  illos  de  re- 
quie  sepulturae,  de  asylo  quodam  mortis 
iam  alios,  iam  nee  totos  avellant,  dissecent, 
distrabant . . .  De  areis  sepulturarum  nostra- 
rum  acclamatum  est:  areae  non  sint. 

[U.  Der  Gebrauch  von  area  =  ecclesia 
Oder  aucb  =  atrium  ^  wie  er  bei  Bingham 
1.  Vm,  c.  1,  9  (m  120),  eb.  c.  3  (III  178) 
und  nacb  ihm  in  Smith's  Diet.  I  141  be- 
bauptet  wird,  ist  im  Altertbum  nicht  be- 
grundet.    K.]  de  waal. 

ARENARIEN*  Kaum  mag  man  einige 
Schritte  vor  die  There  Roms  in  die  offene 
Campagna  hinausgeben,  so  bemerkt  man 
an  zablreicben  SteUen  Sandgruben  und  Ein- 
gauge  zu  Steinbnichen.  In  den  ersteren  wird 
die  Pozzolanerde  ausgegraben,  die,  mit  Kalk 
yermiscbt,  den  trefflicben  romiscben  Mortel 
liefert;  in  den  letzteren  bricht  man  jenes 
braune  Gestein,  das  nacb  oberflachlicber 
Bearbeitung  bald  ohne  Mortelverbindung  zu 
Umfassungsmauem  von  Grundstiicken  uber 
einander  gelegt,  bald  in  den  stadtiscben 
Bauten  zur  Auffuhrung  der  Innenmauem 
verwendet  wird.  Jene  Sandgruben  biessen 
bei  den  Alton  arenaria,  die  Steinbriiche 
lapididnae.  Die  Steinbriiche  sind  angelegt 
in  der  felsartigen  Tufschicbte  jener  altem 
voJcaniscben  Bodenformation ,  der  wir  auf 
dem  ganzen  romiscben  Gebiete  begegnen; 
die  A.  in  der  mehr  an  der  Oberflache  lie- 
genden  spatem  Scbichte,  die  ohne  feste  Ver- 
bindung  der  Bestandtbeile  bald  als  Sand, 
bald  als  ein  sebr  weicher  Stein  erscheint. 
Wie  heute,  so  konnten  auch  die  Alton  fiir 
ibre  Bauwerke  das  Material  nur  aus  der 
felsartigen  tiefem  Tufschicbte  oder  aus  der 
lockem  obernSandschichteentnehmen;  jene 
Mittellage,  welche  weder  hart  und  fest  ge- 
nug  war,  um  Steine  daraus  zu  brechen, 
nocb  weicb  genug,  um  ohne  grosse  Miihe 
Sandgruben  in  ibnen  anzulegen,  blieben  da- 
ber  unberCLbrt.  Die  Steinbriiche  haben  fiir 
uns  keine  weitere  Bedeutung;  die  A.  da- 
gegen  sind  die  vertrauten  Zeugen  der  blu- 
tigsten  Perioden  der  Christenverfolgung  ge- 
wesen,  ja  die  ersten  Blatter  der  Geschichte 


unserer  Katakomben  sind  in  ibnen  geschrie- 
ben  worden ;  sie  verlangen  endlicb  aucb  aus 
dem  Grunde  eine  besondere  Beacbtung,  weil 
bis  in  die  neuere  Zeit  binein  die  Coemete- 
rien  ffir  ursprilngliche  A.  galten,  die  von  den 
Heiden  verlassen  und  dann  von  den  Chri- 
sten zu  Begrabnissen  bentitzt  worden  seien. 
Fassen  wir  zunachst  diesen  letztem  Punkt 
ins  Auge,  so  diirfen  wir  nacb  den  eingeben- 
den  Darlegungen  bei  de  Rossi  R.  S.  I  23  ff. 
im  Anb.  und  Kraus  333  ff.  (379  ff.  2.  A.) 
uns  darauf  beschranken,  die  beiden  Haupt- 
beweise  fiir  die  Thatsache  vorzulegen,  dass 
die  Katakombenanlage  durchaus  christbche 
Scbopfung  ist.  Zuerst  namlich  bietet  das 
lockere  Erdreich  der  Sandgruben  nicht  die 
erforderliche  Festigkeit  zum  AusbSblen  von 
Grabnischen ;  dazu  bedurfte  man  einer  festem 
Masse,  die  hinwiederum  nicht  so  hart  und 
felsig  sein  durfte,  dass  die  Anlage  der  Gra- 
ber  zu  grosse  Schwierigkeit  gemacht  haben 
wiirde.  So  sehen  wir  denn  in  der  That  un- 
sere  Katakomben  angelegt  in  jener  mittel- 
weicben  Scbichte  der  sog.  tufa  granulare,  die 
weder  zurMortelbereitung,  nocb  zum  Formen 
von  Bausteinen  geeignet  ist.  Nichts  erlautert 
diese Thatsache  besser,  als  jene.scbone  und 
breite  Treppe  in  S.  Callisto,  die  in  ein  neu 
anzulegendes ,  tieferes  Stockwerk  fiihren 
sollte.  Allein  die  Hoffnung,  durch  die  Pozzo- 
lanschicbte  hindurch  in  die  festere  Tuf- 
schicbte zu  gelangen,  erwies  sich  als  faUch, 
und  nachdem  man  durch  Weitertreiben  eines 
scbmalen  und  sich  verengenden  Stollens  ver- 
gebens  einen  letzten  Versuch  gemacht,  brach 
man  die  Arbeit  ab;  die  in  die  Seitenwande 
der  Treppe  angelegten  Graber  sind  sammt- 
licb  gemauert.  Von  der  Regel,  dass  die 
Christen  nur  die  tufa  granulare  zu  ibren 
Grabanlagen  wahlten,  macht  eine  Aus- 
nahme  das  kleine  Coemeterium  des  Castu- 
lus  an  der  Via  Labicana,  das  man  beim  Bau 
der  Eisenbahn  1864  wieder  entdeckte.  Die- 
ses ist  ganz  eigentlich  in  der  Pozzolanerde 
angelegt,  und  nocb  dazu  in  der  Niederung 
und  unterhalb  einer  Wasserleitung.  Allein 
der  Bericht  iiber  die  Todesart  der  Heiligen 
in  den  Martyreracten  erklart  uns  die  Sache : 
missus  est  in  foveam  et  demissa  est  super 
eum  massa  arenaria.  Hier  hat  also  die 
Verehrung  gegen  die  Ruhestatte  des  Mar- 
tyrers  die  Anlage  eines  Coemeterium  selbst 
in  einem  dazu  ganz  ungeeigneten  Terrain 
veranlasst  (de  Rossi  Bull.  1865,  10).  —  Der 
zweite  Beweis  des  christbchen  Ursprungs 
der  Katakomben  begt  in  ihrer  Form.  In 
den  A.  zwang  die  Natur  der  Sandmasse, 
bei  der  Ausgrabung  hinlanglich  machtige 
Pfeiler  zur  Tragung  der  Decke  zu  lassen, 
und  so  erscheinen  die  Pozzolangruben  sammt- 
liche  als  weite,  aber  niedrige  gewolbte  Gauge, 
die  ohne  Plui  und  Regelmassigkeit  sich  in 
den  Boden  hmein  verzweigen,  wie  sich  der 
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Holzwunn  seine  Gange 
in  das  Holz  bohrt.  Die 
Strassen  der  Katakomben 
dagegen  verfolgen  in  der 
Kegel  die  gerade  Linie; 
sie  sind  so  eng,  dass  in 
denselben  eben  zwei  Per- 
sonen  zwischen  sich  eine 
Leiche  auf  einer  Bahre 
tragen  konnten;  ihre  Sei- 
tenwande  sind  durchaus 
senkrecht,  die  Decke  meist 
flach.  Man  braucht  uns 
nur  aus  einem  Corridor 
der  Katakomben  in  einen 
Gang  der  A.  zu  f  iihren,  um 

sofort  die 
ganz  wesent- 
liche  Ver- 
schiedenheit 
beider  zu  er- 
kennen.(Vgl. 
die  Verschie- 
denheit  der 
Anlage  Fig. 
44  u.  45.) 

AlsP.Mar- 
chi  zuerst  die 
Theorie  von 
dem  christ- 
lichen  Ur- 
sprunge  der 
Katakomben 
aufstellte,  da 
musste  er  vor 
Allem  die 
Einwendun- 
gen  zu  ent- 
kraften  su- 
chen,dieman 
ihmausjenen 
alten  Nach- 
richten  entgegenhalten  konnte,  welche  aus- 
driicklich  von  der  Beisetzung  einer  Anzahl 
von  Martyrem  in  arenario,  oder  in  cryptis 
arenariis,  also  in  Pozzolangruben,  melden. 
Er  wie  nach  ihm  de  Rossi  u.  A.  haben  mit 
dem  Aufwande  vielen  Scharfsinnes  theils  das 
Gewicht  der  einzelnen  Nachrichten  zu  ent- 
kraften,  theils  jene  Ausdrucke  durch  den 
Umstand  zu  erklaren  versucht,  dass  in  der 
Nahe  des  betreffenden  Martyrergrabes  wirk- 
lich  friiher  oder  spater  Sandgruben  gewesen 
seien.  Ich  weiss  nicht,  ob  jene  Versuche 
jeden  Leser  befriedigt  haben.  Mir  scheint 
die  Losung  sich  sehr  einfach  aus  folgender 
Erwagung  zu  ergeben.  Zunachst  haben  die 
Christen  die  bei  der  Anlage  der  Gange  und 
Graber  ausgebrochene  und  zerbrockelte  Tuf- 
Erde  unzweif elhaf t ,  wenigstens  theilweise, 
an  das  Tageslicht  expediren  mussen.  In 
den  Augen  der  Heiden  aber,  %n  welche  sie 
dieselbe  verkauften,  musste  sie  als  eine  Art 


Fig,  44.    Plan  einer  Areiutria  in  B.  Agnese. 


Fig.  46.    Ein  Theil  der  Katakombe  yon  8.  A{:ne8e. 


Pozzolanerde  aus  einem 
Arenar  gelten,  und  die 
Christen  liessen  sie  wol- 
weislich  dabei.  So  gab 
sich  neben  dem  kirch- 
lichen  Ausdruck  ,coeme- 
terium'  von  selbst  die  Ein- 
fiihrung  und  Uebertra- 
gung  des  profanen  ,are- 
narium^;  beide  Bezeich- 
nungen  waren  unter  den 
Christen  im  gewohnlichen 
Leben  neben  einander  in 
Gebrauch,  und  das  er- 
klart  uns,  wie  die  alten 
Schriftsteller  auch  Kata- 
komben Poz- 
zolangruben 

nennen 
konnten. 

Sounzwei- 
felhaft  nun 
auch  die 
Christen  als 
die  Erbauer 
der  unterir- 
dischen  Tod- 
tenstadt   der 

romischen 

Katakomben 

zu    betrach- 

ten  sind,  so 

stossen     wir 

innerhalb 

derselben 

doch    auf 

Strassen  und 

selbst    Vier- 

tel,    die  ur- 

spHinglich 
ohne  Frage 
A.  waren. 
Am  interessantesten  ist  in  dieser  Hinsicht  das 
zu  den  altesten  und  ehrwiirdigsten  zahlende 
Coemeterium  der  hi.  Priscilla  an  der  Via 
Salaria.  Dort  durchwandern  wir  namlich  in 
demjenigen  Theile,  dessen  Alter  in  die  apo- 
stolische  Zeit  hinaufsteigt ,  Graberstrassen, 
welche  nicht  aus  dem  natiirlichen  Gestein 
gebrochen,  sondem  durch  Mauern  herge- 
stellt  sind,  die  innerhalb  der  weiten  Pozzol- 
langruben  die  bekannten  engen  Katakom- 
bengassen  bilden.  Indem  de  Rossi  in  die 
Zwischenraume  hinter  den  Mauern  eindrang, 
entdeckte  er  in  den  Wanden  des  Arenars 
christliche  Graber,  die  sich  durch  den  Stil 
der  Inschriften  und  der  Symbole,  wie  durch 
die  Nomenclatur  als  Graber  der  altesten 
Periode  charakterisiren  (de  Rossi  R.  S.  I 
188,  Anh.  33).  Dort  ist  also  unleugbar  der 
Anfang  der  Katakombenanlage  in  einem 
Arenar  gemacht  worden ;  allein  gerade  hier 
ist  es,  wo  wir  die  Schuler  der  Apostel  so- 
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zuasLgen  bei  der  Grundsteinlegung  ihrer  un- 
terirolschen  Todtenstadt  uberraschen.   Man 
war  noch   in   der  Zeit  des  Probirens  und 
Suchens;   aber  gar  bald  standen  die  Prin- 
cipien  in  ToUer  Elarheit.    Durch   die  dort 
ruhenden  Leichen  war  das  Arenar  eine  hi. 
Statte;  allein  dennoch  verwandelte  die  Folge- 
zeit,  in  bewusster  Abwehr  der  Identifici- 
Tung  Ton  profanen  Sandgruben  mit  christ- 
lichen  Ruhestatten,  die  Form  des  Arenars 
duTch    eingebante    Mauem    in    die    einer 
Katakombe.    Wenn   wir  dieselbe   Erschei- 
nung  in  einigen  Coemeterien   der  spatem 
Periode  finden,   so  liegt  die  Erklarung  in 
dem  Umstande,  dass,  zumal  in  der  Diode- 
tianischen  Yerfolgung,   die   A.   wiederholt 
der  Schauplatz  des  Martyriums  warden.  Da- 
durch  waren  sie   nun  geweihte  Station  ge- 
worden,  und  die  Christen  beeilten  sich,  die- 
selben  durch  Aufffihrung  von  Mauem  in  ein 
Coemeterium  zu  verwandeln  (Bull.  1865, 10). 
Damit  gelangen   wir   nunmehr   zur   Be- 
sprechung  der  besondemWichtigkeit,  welche 
dSe  A.  fur  die  Christen  in  jenen  Tagen  er- 
langten,  als  ihnen  das  Betreten  ihrer  Coe- 
meterien verboten,   die   regelmassigen  Zu- 
gange  zu  denselben  polizeilich  gesperrt  oder 
von   den  Glaubigen  selbst  aus  Furcht  vor 
der  Verfolgung  unbrauchbar  gemacht  wur- 
den.     Jetzt  brachen   die  Fossoren  Yerbin- 
dungsgange  zwischen  den  Katakomben  und 
benachbarten  A.,   oder  legten,   wie   in  S. 
Agnese,   eine  Treppe  oder  einen  senkrech- 
ten   Stollen  aus  der  Pozzolangrube   in  die 
tiefer  liegenden  Coemeterien  an  (Marchi  33). 
Auf  diesem  Wege  brachte  man  nun  fortan 
die  Leichen  in  die  Katakomben  und   ver- 
sammelte  sich  an  den  Jahrestagen  der  Mar- 
tyrer  bei  deren  Grabem.     Umgekehrt  wa- 
ren zugleich  die  mannigfaltigen  Ausgange 
der  A.  die  Thilren,  aus  welchen   die  Chri- 
sten unbemerkt  hinausgehen  und,  falls  sie 
in  den  Katakomben  selbst  iiberrascht  und 
verfolgt  wurden,  entwischen  konnten.   Wir 
fuhlen  uns  auf  das  Lebhafteste  mitten  in 
diese  blutige  Zeit  der  Christenhetze  hinein- 
versetzt,   wenn  wir  aus  dem  Coemeterium 
des  Callistus  von  der  Papstkapelle   her  in 
das    nahe    Arenarium    wandem   und   dort 
gleich  in  den  ersten  Gangen  iiber  uns  in 
der  Wolbung  der  Sandgrube  eine  geheime 
Treppe  sich  aufthun  sehen,  die  ans  Tages- 
licht  emporfuhrt.    Nur  mit  Hiilfe  einer  Loi- 
ter kann  man   vom  Fussboden  der  Sand- 
grube aus  die  Treppe  erreichen.   Sahen  sich 
also  die  Christen  verfolgt   und  fanden  sie 
selbst  die  Ausgange  der  A.  besetzt,  so  blieb 
ihnen  immer    noch   dieses   Rettungsmittel. 
Wenn  dann  der  letzte  FltichtUng  die  Loiter 
hinter  sich  emporgezogen  und  dadurch  den 
Haschem  der  Weg  abgeschnitten  hatte,  dann 
mdgen  wol  die  Verfolgten  das  Wort  des  in 
ahnlicher  Weise  geretteten  Paulus  auf  sich 


angewendet  haben:  et  sic  evasimus  manus 
persecutorum  in  nomine  Domini,     de  waal. 

ABMEirWESEN^  s.  Kirchengut  und  Wohl- 
thatigkeitsanstalten. 

ABMELLA  (t|/IXXiov,  <|;£Xiov),  Armbander 
filr  M&iner  und  Frauen ;  jene  oft  aus  meh- 
reren  Windungen  bestehend.  Man  trug  sie 
an  verschiedenen  Theilen  des  Korpers,  bald 
am  Handgelenk,  bald  iiber  dem  Kndchel 
oder  dem  fleischigen  Theil  des  Armes.  Sue- 
ton  erzahlt  von  Caligula :  saepe  manuleatus 
et  armillatus  in  publicum  processit  (c.  52); 
oft  gab  man  diese  Armbander  den  Soldaten 
als  Lohn  der  Tapfferkeit:  Ldv,  X  44;  Ca- 
pifolin.  in  Maximin.;  Isidor,  Htsp.  Etymol. 
XIX  30;  Festm  Pomp,  de  Appellat.  nom. 
i.  v.;  Petronius  (Sat.  32)  und  Martialis 
erwahnen  der  den  Frauen  nachgeahmten 
Armringe,  welche  weibische  Manner  tru- 
gen;  Tertullian.  de  Pallio  c.  4  gedenkt 
dieses  Schmuckes  der  Frauen  in  seiner  Art : 
et  cum  latrinarum  antistes  sericum  ventilat 
et  immundiorem  loco  cervicem  monilibus 
consolatur,  et  armillas,  quas  ex  virorum 
fortium  donis  ipsae  quoque  matronae  temere 
usurpassent,  omnium  pudendorum  conscias 
manus  inserit  u.  s.  f.  Aehnlich  ders.  de 
habitu  mulier. :  habent  circulos  ex  auro 
quibus  brachia  artantur.  Trotz  derartiger 
Urteile  bedienten  sich  aber  auch  die  Chri- 
sten dieses  Schmuckes.  BoldeUi  IT  501,  Tav. 

II  500,  n.  15,  16,  17  veroffentlichte  drei 
Armbander,  welche  von  Damen  um  den 
obem  Theil  des  Armes  getragen  und  die 
in  verschiedenen  Katakomben  gefunden  wur- 
den. Auf  einem  derselben  sind  die  Zeichen 
des  Thierkreises  eingetragen  (s.  d.  A.).  Vgl. 
auch  Buonamwti  Vasi  di  vetr.  Tav.  28' 
und  p.  199,  wo  ein  Goldglas  mit  Amor  und 
Psyche  am  Arme  der  letzteren  zwei  solche 
armillae  zeigt;  den  christlichen  Ursprung 
des  Glases  bezeugt  der  Fundort  (Katakombe 
der  hi.  Priscilla)  und  die  Umschrift.  Vgl. 
dasselbe  Denkmal  bei  Oarrucci  Vetri  Tav. 
35*  und  ein  ahnliches  Tav.  36«,  dazu  p.  203 
und  R.  Pochette  M6m.  sur  les  Antiq.  chr6t. 

III  209.  Ffir  den  noch  spatem  Gebrauch  der 
Armillae  Fortunat.  Vit.  s.  Radegundis  23; 
Anonym,  de  mirac.  s.  Fidis  m.  et  virg.  c.  5 ; 
Audoeni  Vita  s.  Eligii  I  10  u.  s.  f.    kraus. 

ABRA5  s.  Handgeld. 

ARTOTYRITAE  (apxo;,  Top6c),  eineeigen- 
thiimliche  Secte,  welche  die  Eucharistie  nicht 
bloss  mit  Brod,  sondern  mit  Brod  und  Kase 
feierte.  Epiphan,  Haeres.  XLIX,  n.  2: 
dlpTOTup(Ta;  6e  a^xooc  xoXouatv,  diizb  too  iv 
ToTc  adxoTc  fju>anr)ptotc  ^md^vrac  aprov  xal 
Tupov,  xal  ouxwc  iroieTv  xa  a^xuiv  puxm^pia. 
August  de  Haeres.  c.  48:  ,artotyritae  sunt 
quibus   oblatio   eorum    hoc    nomen    dedit: 
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offenmt  enim  panem  et  caseum,  dicentes, 
a  primis  hominibus  oblationes  de  fructibus 
terrae  et  ovium  fuisse  celebratas.' 

JLBUSPICINA5  8.  Wahrsagerei. 

ASCENSIO  (Christi  Himmelfahrt),  s.  Feste. 

ASCETEN  ((i(jx£ci),  (ijxt)TTQc).  Vereuche, 
die  Idee  der  sittlichen  Vollkommenheit 
durch  eifrige  Uebung  (a(jxt)<Jtc)  moglichst 
im  Leben  zu  verwirklichen ,  wurden  schon 
unter  Heiden  und  Juden  gemacht.  Zeu- 
gen  hiefiir  sind  die  Stoiker,  die  agyp- 
tischen  Therapeuten,  die  Essaer,  die  Nasi- 
raer.  In  gewissem  Sinne  diirfen  wir  hiezu 
aus  der  Zeit  unmittelbar  Yor  Christus  Jo- 
hannes den  Taufer  und  die  Wittwe  Anna 
(Luc.  2,  36)  rechnen.  Nach  Vales,  Not.  in 
Euseb.  n,  c.  17  nannten  die  alten  Philo- 
sophen  die  Uebung  der  Tugend  und  Ent- 
haltsamkeit  xaT  iE^xV  die  &xy)<jic,  und 
bei  Artemidor.  IV,  c.  35  wird  ein  gewisser 
Philosoph  Alexander  di(JXT|TTQC  genannt  im 
Sinne  Philo's,  der  diixTj-n^c  als  einen  den 
Uebungen  der  Frommigkeit  ergebenen  Men- 
Bchen  bezeichnet.  Der  Name  Ascet  ging 
nun  auch  auf  jene  Christen  der  Erstlings- 
kirche  uber,  welche  sich  freiwillig  eines 
strengern  und  eingezogenem  Lebens  be- 
flissen,  ohne  desshalb  mit  den  Sitten  und 
Gewohnheiten  des  biirgerlichen  Alltagslebens 
zu  brechen.  Das  Anrecht  auf  den  Namen 
eines  A.  gewahrte  vor  Allem  das,  was  stets 
als  der  Hohepunkt  der  christlichen  Ascese 
betrachtet  wurde,  namlich  die  freiwillige 
Virginitat.  Wenn  auch  nicht  dem  Na- 
men, so  doch  der  Sache  nach  finden  wir 
die  ersten  Spuren  dieser  &xt|<jic  in  dem 
Brief e  des  hi.  Ignatius  Antioch.  an  Poly- 
carp  (c.  5)  in  den  Worten:  ,wenn  Jemand 
in  KeuBchheit  (iv  cc^ltx)  zu  verharren 
im  Stande  ist,  zur  Ehre  des  Herrn  des 
Fleisches,  so  thue  er  es  in  aller  Demuth. 
Wer  sich  dessen  briistet,  ist  verloren.^  Mit 
Uebergehung  gleichlautender  Zeugnisse  bei 
Aihenagor,  Apol.  c.  28  und  Tet^tull.  de  cult, 
fem.  II,  c.  11  machen  wir  noch  auf  Orig, 
c.  Cels.  1.  VII  aufmcrksam,  wo  unter  An- 
spielung  auf  den  Namen  ,A8cet^  berichtet 
wird,  dass  es  Christen  gebe,  welche  (iaxouji 
t9jv  TUGtvteX^  Tuapikvtov.  Zu  den  A.  wurden 
ferner  gerechnet  die  freiwillig  Fastenden, 
wenn  sie  sich  nur  nicht  aus  Motiven  der 
Gnostiker  und  Manichaer,  welche  die  Ma- 
terie  fiir  satanisch  hielten,  von  (Ehen  und 
von)  Fleisch  und  Wein  enthielten,  sondem 
dies  Biol  (JoxTjaiv  thaten  (Canon,  apost,  c. 
51  (al.  50).  Viele  dieser  fastenden  A.  ent- 
hielten sich  zwei  bis  drei  Tage  lang  jeg- 
licher  Nahrung;  Andere  iibten  die  Ascese 
durch  Einfachheit  und  Gleichformigkeit  der 
Speisen  (Antioch.  hom.  VII  in  Bibl.  patr. 
graec.  lat.  t.  I   1037).    Der  Stand   der  A. 


zahlte  weiter  zu  den  Seinigen  jene  Franea, 
welche  sich  durch  aosserordentlichen  Ge- 
betseifer  hervorthaten,  nach  dem  Beispiele 
der  Prophetin  Anna  (Luc.  2,  36),  die  von 
Cyrill.  nierosoL  Cat.  X,  c.  19  die  Ehren- 
namen  ^pat^jc  t^hx^i&rzdvri  xal  dbxi^Tpwt  (con- 
tinens  religiosissima  et  asceticam  vitam  agens) 
erhielt.  Auch  diejenigen  Christen,  welche 
mit  dem  strengern  und  beschaulichen  Le- 
ben die  Werke  der  Liebe  verbanden  und, 
selbst  in  freiwilliger  Armuth  verbleibend, 
ihre  zeitlichen  Gtiter  den  Kirchen  oder  Ar- 
men  schenkten,  hiessen  A. ;  solche  befanden 
sich  unter  den  Martyrem,  welche  in  Pala- 
stina  unter  Diocletian  litten  und  von  denen 
Euseb.  de  martyr.  Palaest.  c.  10  einen  ge- 
wissen  Petrus  als  dtjxTj-nQC  und  c.  11  einen 
andern  mit  Namen  Seleucius  als  CtjXcdt^ 
Toiv  T^c  Oeojs^(ac  duxYjTojv  (religiosorum  asce- 
tarum  imitatorem)  bezeichnet.  Aus  densel- 
ben  Griinden  schreibt  auch  Hieronym.  de 
script,  eccl.  c.  41  dem  Bischofe  Serapion 
von  Antiochien,  und  c.  76  dem  Pierius  die 
Wiirde  von  A.  zu,  an  welcher  iiberhaupt 
Laien  und  Kleriker  participirten ,  nur  mit 
dem  Unterschiede ,  dass  die  letzteren  ein 
ascetisches  Leben  mehr  als  eine  selbstver- 
standliche  Folge  ihres  Standes  betrachteten. 
EndUch  galten  diejenigen,  welche  ihr  Fleisch 
durch  freiwillige  Selbstpeinigungen  im  Geiste 
christlicher  Busse  kreuzigten,  fiir  A.,  wes- 
halb  der  Verfasser  der  Synopsis  scripturae 
inter  0pp.  S.  Athanas.  den  Martyrer  Lucian, 
der  selbst  im  Kerker  noch  jene  BussUbun- 
gen  vornahm,  fxe7av  (ijx7)T9)v  nennt.  —  Die 
A.  wurden  in  der  alten  Kirche  noch  durch 
besondere  Ehrennamen  ausgezeichnet. 
Nach  Socrates  Hist.  eccl.  FV,  c.  23  hatte 
Athanasius  vorzugsweise  die  A.  mit  dem 
Namen  ,Gnostiker'  (-yvcoaTixoC)  ausgezeich- 
net, weil  sie  unter  den  Glaubigen  einen 
hohem  Grad  der  Erkenntniss  und  prakti- 
schen  Uebung  des  Christenthums  sich  er- 
worben  batten.  Wahrend  die  Christen  iiber- 
haupt die  ixXexTot  (electi)  hiessen,  wurden 
die  A.  bei  Clemens  Alex.  Hom.  Quia  dives 
salv.  n.  36  ixXextoiv  IxXexT^^-CEpot  genannt; 
Epiphanius  Expos,  fidei  n.  22  giebt  den 
Frommen,  welche  zwei,  drei  oder  vier  Tage 
fasteten,  den  Namen  (XTcoo^aTot.  Im  Abend- 
lande  soil  der  Name  ,confessor'  eine  Be- 
zeichnung  fiir  die  A.  gewesen  und  desshalb 
der  hi.  Martin  von  Tours  unter  diesem  Titel 
in  das  kirchliche  Calendarium  eingetragen 
worden  sein.  Vgl.  Ducange  in  Gloss.  8.  v. 
Confess.  —  Die  A.,  zu  denen  die  frommsten 
und  gelehrtesten  Manner  des  christhchen 
Alterthums  zahlten ,  waren  innerhalb "  der 
kirchlichen  Gemeinschaft  als  ein  eigener 
Stand  zwischen  Klerus  und  Laien  angesehen 
und  geachtet  (Constit.  apost.  VIII,  c.  13; 
Dionys.  Hierarch.  eccl.  Ill,  c.  6)  und  maeh- 
ten  sich  auch  nach  Aussen  hin  bemerkbar. 


Digitized  by  VjOOQ IC 


Ascia. 


97 


wenigstens  in  den  Augen  der  Chrifiten,  durch 
einfache  Kleidung  von  schwarzer  oder  brau- 
ner  Farbe  (Synes.  Ep.  146).  Auch  des  Pal- 
liums,  dee  Mantels  der  alten  Philosophen, 
bedienten  sich  die  A.  onter  den  Christen 
geme,  gleichwie  dieses  Eleid  auch  diejeni- 
gen  onter  den  neueren  Heiden  liebten,  welche 
sich  auf  Philosophie  und  eine  strengere  Le- 
bensweise  verlegten.  Vgl.  Salmimua  Not.  ad 
Tertull.  de  PalUo  m  u.  IV.  —  Aus  dem 
bisher  Gesagten  ergiebt  sich  von  selbst  der 
Unterschied  zwischen  A.  einerseits  und  Ana- 
choreten  und  Mdnchen  andererseits ;  die  er- 
steren  fOhrten  ihr  gewohnliches  Leben  in 
der  Welt  und  in  der  Mitte  ihrer  Familien 
and  Mitbiirger  fort,  wahrend  das  Leben  der 
letzteren  durch  Abschliessung  von  der  Welt 
charakterisirt  wird.  Nichtsdestoweniger  aber 
dfirfen  wir  annehmen,  dass  die  Ideen,  welche 
dem  Leben  der  A.  in  den  ersten  Jahrhun- 
derten  zu  Grande  lagen,  in  dem  anacho- 
retischen  und  conobitischen  Leben  nur  ihre 
naturgemasse  Entwicklung  fanden,  so  dass 
allerdings  der  Ascetismus  der  alten  Kirche 
ab  Ursprong  des  spatem  Monchthums  an- 
gesehen  vrerden  kann.  Schliesslich  machen 
wir  darauf  aufmerksam,  dass  schon  in  den 
alteren  Zeiten  der  Kirche  Missbrauche  in 
die  Ascese  sich  einschlichen,  und  hier  und 
da  die  wahre  Ascese  zu  einer  unerleuchte- 
ten  Hyperascese  wurde.  So  sprach  z.  B. 
die  Synode  zu  Gangra  in  Kleinasien 
am  die  Mitte  des  4.  Jahrh.  das  Anathem 
aas  iiber  Sklaven,  welche  unter  dem  Vor- 
wande  der  Frommigkeit  (Ascese)  ihre  Her- 
ren  verachten  oder  ihnen  entlaufen  (can.  3) ; 
ebenso  fiber  Manner,  welche  aus  vermeint- 
Kcher  Ascese  das  Pallium  tragen  und  dess- 
halb  hochmiithig  diejenigen  verachten,  wel- 
che die  gew5hnlichen  ^eider  tragen  (can. 
12) ;  desgleichen  werden  mit  dem  Anathem 
bedroht  die  Frauen,  welche  aus  falscher 
Ascese  statt  der  weiblichen  Kleidung  Manns- 
kleider  tragen  (can.  13);  dannEltem,  welche 
unter  dem  Vorwande  der  Ascese  ihre  Kin- 
der verlassen  oder  nicht  recht  erziehen 
(can.  15),  und  ebenso  Kinder,  welche  aus 
demselben  Grunde  den  Eltem  nicht  die 
gebi&hrende  Ehre  erweisen  oder  sie  ganz- 
lich  verlassen  etc.  (can.  16).  Zu  Miss- 
braachen  fuhrte  auch  das  ursprfinglich  gut 
gemeinte  Institut  der  Tovotxec  auvefacxxTot 
(dqamriTaC ,  sorores),  womach  gottgeweihte 
Jongfrauen  mit  A.  behufs  gegenseitiger  gei- 
stiger  Forderung  eines  frommen  Lebens  in 
Einem  Hause  beisammen  wohnten.  Die  Aus- 
artangen  dieser  Sitte  warden  friihzeitig  Ge- 
genstand  kirchlicher  Beschrankungen.  Sy- 
nod, BUber.  can.  27;  Synod,  Ancyr,  can. 
19;  Cone,  Nicaen.  I,  can.  3;  Chrysost,  de 
subintroduct.  1. 1  und  Hieron,  Ep.  22.  Vgl. 
den  Art.  Subintroductae. 


KR(^L. 


Real-BncyklopidJe. 


ASCIA  (Axt,  Spitzhaue),  als  Symbol  des 
Todes  und  die  epigraphischen  AusdrQcke, 
die  sich  darauf  beziehen,  als :  sub  ascia  de- 
diccbvUy  posuit,  consummavit  y  gehoren  aus- 
schliesslich  heidnischen  Denkmalem  an  und 
finden  sich  nie  auf  christlichen.  Zuweilen 
findet  man  freilich  auch  auf  letzteren  eine 
Axt  eingehauen  oder  gemalt,  die  aber  eine 
gonz  andere  Bedeutung  hat.  Man  hat  da- 
rin  namlich  in  alien  Fallen  die  ascia  fas- 
soria  zu  sehen,  jenes  Werkzeug,  dessen 
man  sich  zur  Ausgrabung  der  Katakomben 
bediente,  und  das  auf  Gemalden  in  den 
Handen  der  Fossores  als  Kennzeichen  ihres 
Handworks  erscheint.  Es  ergiebt  sich  das 
aus  dem  Epitaph  des  Fossor  Debestus, 
welches  de  Rossi  publicirt  hat  (R.  S.  Ill 
534),  und  aus  andem  weiter  unten  zu  er- 
wahnenden  Monumenten. 

Die  Aexte  oder  Piken,  die  wir  auf  diesen 
Denkmalem  sehen,  entsprechen  ihrer  Form 
nach  der  verschiedenen  Beschaffenheit  der 
Arbeit,  zu  der  sie  gebraucht  wurden.  Be- 
kanntlich  wurden  die  Katakomben  in  jenen 
Schichten  von  Tuf  ausgehohlt,  welche  sich 
in  der  Umgebung  Roms  unter  der  Erdober- 
flache  dahmziehen.  Diese  Schichten  aber, 
welche  abwechselnd  sich  senken  oder  er- 
heben,  erweitern  oder  verengem,  sind  zu- 
gleich  auch  oft  verschieden  rucksichtlich 
ihres  Materials  und  Harte.  Wahrend  sie 
im  Allgemeinen  aus  der  zarten  Tufa  gra- 
nulare  bestehen,  gehen  sie  zuweilen  in  die 
Tufa  litoide  uber  und  manchmal  verbinden 
sie  sich  auch  mit  Schichten  von  Pozzolana 
und  mit  den  Sandablagerungen.  Je  nach 
der  Festigkeit  und  Harte  dieser  Schichten 
mussten  auch  die  zu  ihrer  Bearbeitung  noth- 
wendigen  Werkzeuge  verschieden  sein.  Es 
erklart  sich  daraus  die  Mannigfaltigkeit  der 
Formen  bei  den  in  den  Katakomben  vor- 
gefundenen  und  auf  den  Denkmalem  dar- 
gestellten  Ascien. 

Da  die  Tufa  granulare  weich  ist,  wurde 
sie  in  der  Weise  ausgehohlt,  dass  man  Ein- 
schnitte  in  sie  machte  und  sie  dann  in  klei- 
nen  Blattem  mit  einer  Axt  losmachte,  die 
mit  einem  nicht  gar  langen  Stiel  versehen 
war  und  auf  einer  Seite  den  Kopf  eines 
Hammers  hatte,  auf  der  andem  sich  ver- 
langerte  und,  im  stumpfen  Winkel  ausein- 
andergehend,  am  Ende  etwa  4  cm  breit 
war.  Eine  solche  Axt  wurde  in  der  Kata- 
kombe  des  Callistus  gefunden,  andere  sind 
abgebildet  auf  Grabsteinen,  so  auf  einem, 
der  aus  dem  Goemeterium  von  S.  Hermes 
(Bosio  R.  S.  563),  auf  einem  andem,  der 
von  S.  Callistus  herruhrt  (Boldetti  Oss. 
sopr.  i  cimit.  62),  und  auf  einer  Tafel  aus 
Terracotta,  welche  aus  unbekannter  Fund- 
statte  in  das  Museum  des  Lateran  gelangte 
und  wo  eine  den  vorhin  genannten  ahnliche 
Axt  vorgestellt  ist. 
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Aexte  Yon  gleicher  Form  findet  man  auf 
heidnischen  Denkmalem  (Mazocchi  de  A. 
43),  sowie  auf  einem  ravennatiBchen  Monu- 
mente,  von  welchem  aber  ungewiss  ist,  ob 
es  chnstlichen  oder  heidnlBchen  Ursprungs 
sei  (Muratori  N.  Th.  536). 

Andere  Aexte  dagegen  sind,  anstatt  im 
stumpfen  Winkel  auszubiegen,  bogenformig 
gekrCLmmt,  wovon  Muratori  (Sopra  I'A.  Diss. 
Uort.  n  133,  Tav.  4),  sowie  eine  aus  dem 
jUdischen  Coemeter^um  in  der  Vigna  Cimarra 
bei  S.  Sebastian  herriihrende  Sculptur  Bei- 
spiele  bieten.  In  beiden  G^stalten  war  die 
A.  gleich  geeignet  zur  Ausgrabung  der 
Gauge  und  Grabkammem,  denn  die  mit 
derselben  abgeschnittenen  Wande  wurden 
senkrecht,  ohne  dass  es  nothig  war,  die 
erste  Arbeit  nachbessemd  wieder  zu  durch- 
gehen. 

.  Wenn  jedoch  die  Tufsehichten  barter  wa- 
ren  und  in  die  Tufa  litoide  iibergingen,  be- 
durfte  man  einer  starkem  A.,  um  die  Masse 
zu  durcbbrecben.  In  diesem  Falle  gebraucbte 
man  die  Brechaxt  (dolabra),  welche  we- 
niger  gebogen  war,  statt  der  breiten  Schneide 
eine  Spitze  hatte  und  mit  langem  Stiel  ver- 
seben  war,  um  mit  grosserer  Kmft  geschwun- 
gen  werden  zu  konnen. 

Mit  dieser  Brechaxt  sind  die  Fossores  bei 
ihrer  Arbeit  dargestellt,  wie  sie  den  Tuf 
wegbrechen  (de  Rossi  R.  S.  11,  tav.  18); 
ebenso  halten  sie  dieselbe  in  der  Hand  oder 
auf  den  Schultem ,  als  Kennzeichen  ihres 
Berufes,  auf  GemSJden,  welche  zur  Aus- 
schmuckung  der  Cubicula  gemacht  wurden 
und  auf  denen  sie  zuweilen  ruhend  darge- 
stellt werden  (a.  a.  0.  tav.  17).  Einen  Ian- 
gen  Stiel  hatte  auch  eine  andere  Axt  mit 
sehr  breitem  Eisen,  welche  zum  Spalten  des 
Tufs  diente.  Solche  findet  man  auf  den  von 
Bosio  angefiihrten  Bildem  (R.  S.  335,  339) 
in  der  Hand  der  Fossores.  Da  diese  Axt 
zum  Brechen  des  harten  Gesteins  ungeeig- 
net  erscheint,  so  glaube  ich  wegen  der 
Breite  des  Eisens  und  der  Schneide,  dass 
sie  nicht  bloss  bei  Ausgrabung  weicher 
Schichten  diente,  sondem  haupts^hhch  zur 
Verebnung  und  Glattung  jener  Unebenhei- 
ten  und  Furchen,  welche  die  Ascia  fossoria 
und  die  Spitze  der  Brechaxt  an  den  Ge- 
wolben  der  Gauge  und  Grabkammem  zu- 
rQckliessen.  Wie  uns  der  Augenschein  iiber- 
zeugt,  sind  jene  Gewolbe  mit  grossem  Fleisse 
ausgefiihrt  und  geglattet,  wozu  ein  Eisen 
mit  breiter  Schneide  und  langerem  Stiele 
erforderlich  war,  um  vom  Boden  aus  diese 
Arbeit  auszufiihren.  Spuren  von  der  Ascia 
fossoria  und  der  Dolabra  finden  sich  noch 
in  jedem  Theile  der  Katakomben,  indem 
die  Zeichen,  welche  die  Fossores  beim  Aus- 
graben  derselben  im  Tufe  anbrachten,  sich 
bis  jetzt  erhalten  haben. 

Viel  seltener  sind  dagegen  die   Spuren 


dieser  Werkzeuge  in  den  Arenarien  und 
Pozzolanschichten.  Da  ihre  Oberflache  wenig 
Festigkeit  und  Consistenz  hat,  so  schalt  sie 
sich  fortwahrend  ab  und  kann  daher  die 
empfangenen  Eindrucke  nicht  laage  bewah- 
ren.  Ihre  ganz  verschiedene  Beschaffenheit 
erforderte  auch  zur  Aushohlung  derselben 
ein  anderes  geeigneteres  Werkzeug.  Erne 
solche  Ascia  J  von  durchaus  verschiedener 
Gestalt  als  die  bisher  besprochenen ,  fand 
Stevenson  in  einem  christlichen  Coemeteriuni 
an  der  funften  Miglie  der  Via  laUna  (vgL 
de  Rossi  Bull.  1876,  153).  Da  namlich 
jene  kleine  Begrabnissstatte  ganz  in  einer 
Sandschicht  ausgehohlt  war,  wurden  die 
Gauge  wegen  der  leichten  Zerreibbarkeit 
des  Materials  ganz  mit  Sand  angefiillt  ge- 
funden,  der  von  dem  Gewolbe  und  den 
Wanden  sich  abgelost  hatte.  Unter  diesem 
Sande  fand  sich  eine  Ascia,  die  ohne  Zweifel 
zur  Ausgrabung  gedient  hatte.  Sie  unter- 
scheidet  sich  von  der  gewohnlichen  Ascia 
fossoria  und  der  Dolabra,  indem  der  Vorder- 
theil,  der  der  Lange  nach  in  einem  Bogen 
sich  erweitert,  mit  einer  von  zwei  haJb- 
runden  Spitzen  begrenzten  bogenformigen 
Schneide  endigt. 

In  solcher  Weise  war  sie  geeignet,  mit 
breitem  Schnitte  und  in  grossen  Blattem 
Bowol  den  Sand  wie  die  Pozzolana  loszu- 
machen,  zusanunenzubringen  und  aufzuhau- 
fen.  Sie  hat  viele  Aehnlichkeit  mit  den 
von  Muratori  (a.  a.  0.  n.  5  und  N.  Th.  535) 
beschriebenen ,  nur  dass  diese  in  scharfe, 
jene  in  abgerundete  Spitzen  auslaufen. 

Die  Yerschiedenheit  in  der  Form  all'  die- 
ser Werkzeuge,  welche  in  gleicher  Weise 
den  christlichen  Fossores  beim  Ausgraben 
der  Katakomben  dienten,  zeigt  somit  deut- 
lich,  dass  sie  der  verschiedenen  Beschaffen- 
heit des  Bodens  und  Gesteines,  die  sie  za 
brechen  und  zu  zerstiickeln  bestimmt  waren, 
entsprachen  und  dass  die  A.  in  jeder  Ge- 
stalt als  Kennzeichen  des  Berufes  der  Fos- 
sores angesehen  und  daher  auf  ihren  Gra- 
bem  eingehauen  und  auf  den  Decorations- 
bildem  der  von  ihnen  ausgegrabenen  Grab- 
kammem gemalt  wurde.  bbuzza. 

ASGODBTTAE^  erne  gnostische  Secte, 
welche  weder  Taufe  noch  Abendmahl  bei- 
behielt,  sondem  jene  Sacramento  durch  die 
Erkenntniss  ersetzte :  .  .  •  elvat  81  t9)v  TeXctav 
dhroXuTptoatv  t9jv  diXt)d^  too  ?vtoc  lir^TvtixJtv. 
Theodoret.  de  Fabul.  haeret.  lib.  I,  c.  10. 

ASDTAKn^  s.  Spottnamen,  Esel. 

A2KH2I2  rPAOIKH  nennt  Palladius  Hist. 
Lausiac.  c.  14  die  wissenschaftliche  Beschfif- 
tigung  im  Gegensatz  zu  der  Handarbeit, 
wie  man  sie  den  in  dem  Xenodochium  aof- 
genommenen  Fremden  Seitens  der  nitrischen 
Monche  zugab;   Gaste,  welche  sich  durch 
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Handarbeit  niitzlich  machten  oder  dieser  ion. 
Tpo^puci^  oblagen,  konnten  zwei  oder  drei 
Jahre  in  dem  Xenodochium  verweilen. 

A2KHTHPI0N,  griechischer  Ausdruck  fur 
Kloster,  im  Lateinischen  haufig  verdorben 
in  archisterium ,  architeriam ,  arcisterium, 
archltrium,  assisterium ,  acistarium,  aciste- 
riuin^  ascysterium  (s.  Ducange), 

A2nA2TIK02  0IK02  =  salutatorium  (s. 
d.  A.). 

A8PEB0ILLUM,  der  Sprengwedel  aus 
HyBsop  (vgl.  Ps.  51),  mit  welchem  z.  B.  der 
Bischof  nach  dem  Sacr.  Gregar,  bei  Ein- 
weihung  einer  Kirche  siebenmal  den  Altar 
besprengte.  In  der  franzosischen  Kirche 
gebrauchte  man  jdafQr  spater  einen  Fuchs- 
schwanz,  wie  aus  dem  t.  goupU  =  vut- 
pictUa  hervorgeht  (s.  Ducange), 

ASPERSION.  Wie  die  johanneische,  so 
geschah  ursprCLnglich  auch  die  christliche 
Taofe  durch  Untertauchung  der  ganzen  Per- 
son, welche  Sitte  bis  tief  ins  MA.  hinein 
die  gewohnliche  blieb  (cfr.  Thorn.  Summ. 
div.  in  66,  a.  7).  Doch  machten  Umstande 
von  besonderer  Wichtigkeit,  wie  Krankheit, 
Mangel  an  hinreichendem  Wasser,  oder  eine 
aUzn  grosse  Anzahl  der  zu  Taufenden  u. 
8.  w.  hier  Ausnahmen  n5thig,  und  nach- 
weislieh  war  auch  die  Spendung  der  Taufe 
durch  Aufgiessen  (perfusio)  oder  Bespren- 
gen  (aspersio)  fruhzeitig  im  Gebrauch.  Wenn 
TertuUian  dem  unbussfertigen  Eatechume- 
nen  zuruft:  ,wer  wird  dich  auch  nur  mit 
einem  Tropfen  Wasser  besprengen?"  (de 
Ppenit.  c.  6),  und  berichtet,  nach  Einigen 
waren  die  Apostel  getauft  worden,  als  sie 
im  Schifflein  von  den  Wellen  besprengt 
warden  (de  Bapt.  c.  12),  so.  deutet  er  hin- 
langhch  an,  dass  man  damals  sogar  in  Fal- 
len, wo  das  Untertauchen  mdglich  war,  die 
A.  fur  genngend  hielt.  Dem  Berichte  fiber 
Novatian,  der,  ,weil  man  ihn  dem  Tode 
nahe  glaubte,  in  dem  Bette  selbst,  in  wel- 
chem er  lag,  durch  Aufgiessung  (icept^oOe(c) 
die  Taofe  empfing^  fiigt  der  hi.  Cornelius 
aUerdings  dieBemerkung  hinzu:  ,wenn  man 
uberhaupt  sagen  kann,  dass  ein  sole  her 
die  Taufe  empfangen^  (ap.  Eus,  H.  e.  VI 
43);  aber  sowol  die  Form  des  hier  geheg- 
ten  Zweifels  als  auch  was  jener  Aeusserung 
vorhergeht  wie  nachfolgt,  machen  es  un- 
bestritten ,  dass  hier  nicht  die  objective 
Taufhandlung,  sondem  die  Disposition  des 
Empfangers  in  Frage  gestellt  wird.  Nach 
altchristlicher  Auffassung  wurde  die  Neu- 
schdpfung  durch  Taufe  und  Firmung  voU- 
zogen ;  da  aber  Novatian  letztere  verschmaht, 
80  gab  er  der  Vermuthung  Raum,  dass  er 
auch  erstere  nicht  mit  gehoriger  Disposition 
empfangen.  Uebrigens  konnte  Cornelius  un- 


moglich  bezweifeln,  was  er  nahezu  seit 
einem  halben  Jahrhundert  auf  den  callisti- 
nischen  Bildem  dargestellt  sah,  auf  denen 
namhch  ein  nackter  Knabe,  der  kaum  bis  ans 
Enie  untergetaucht  ist,  die  Taufe  empfing, 
indem  ein  Mann  den  ganzen  Korper  mit 
Wasser  begiesst  (Kraus  R.  S.  2.  A.  Fig.  52  b). 
Also  selbst  bildlich  wird  uns  in  gar  friiher 
Zeit  die  Taufe  durch  Begiessung  vorge- 
fiihrt,  und  doch  ware  die  Art  durch  Unter- 
tauchung ebenso  leicht  darstellbar  gewesen. 
Bemerkenswerth  ist  der  vom  hi.  Cyprian 
zum  Austrag  dieser  Frage  gelieferte  Bei- 
trag.  Beachten  wir  vorerst  die  ihm  zur 
Losung  vorgelegte  Frage :  ,8ind  die,  welche 
wahrend  einer  Krankheit  dieGnade  Got- 
tes  erlangen,  fiir  rechtmassige  Christen 
zu  halten,  obgleich  sie  nicht  durch  das  heil- 
same  Wasser  gewaschen  (\oti)^  sondem 
begossen  (perfusi)  worden  sind?'  Offen- 
bar  geht  aus  der  Fassung  der  Frage  her- 
vor,  dass  hier  kein  Zweifel  obwaltet  iiber 
den  Empfang  der  gottlichen  Gnade,  son- 
dem bloss  darfiber,  ob  solche  ftir  vollst&n- 
dige  Christen  zu  erachten  seien.  Dem  ent- 
sprechend  war  auch  die  Antwort:  man  dllrfe 
,in  keiner  Hinsicht  die  gottlichen  Wohltha- 
ten  verstiimmeln  oder  verktLrzen  .  .  . 
Denn  nicht  so  wird  im  heilsamen  Sacra- 
mento die  Befleckung  der  Sfinde  abgewa- 
schen,  wie  im  fleischlichen  und  irdischen 
Bad  die  Haut  und  der  Korper  von  Schmutz 
gereinigt  wird,  so  dass  Schaumsalpeter  und 
nebst  den  ubrigen  Hiilfsmitteln,  womit  man 
das  Korperchen  abwascht,  eine  Badwanne 
und  ein  Wasserbehalter  nothig  ware.  An- 
ders wird  die  Brust  des  Glaubigen  abge- 
waschen,  anders  der  Sinn  des  Menschen 
durch  die  Verdienste  des  Glaubens  gerei- 
nigt. Bei  dem  heilbringenden  Sacrament 
giebt,  wenn  die  Noth  es  fordert  und  Gott 
seine  Gnade  verleiht,  die  gottliche  Giite 
Alios  auf  kurzerem  Wege.  Es  bleibt  sich 
gleich,  ob  die  Kranken,  wenn  sie  die  Gnade 
des  Herrn  erlangen,  besprengt  oder 
begossen  werden,  da  (nach  Ez.  36,  25.  26 ; 
Num.  19,  8.  12.  13;  Is.  8,  5—9)  auch  die 
Besprengung  denselben  Yorzug  wie  das  heil- 
same  Bad  haben  kann^  (Ep.  69,  c.  12). 
Aus  der  Widerlegung  eines  Einwandes,  den 
man  hiegegen  erhob,  geht  feraer  hervor, 
dass  hier  der  Zweifel  nicht  dem  wirklichen 
Empfang  der  Taufgnade  gait.  Aus  dem 
Umstande  namlich,  dass  die  also  Getauften 
,Kliniker^  hiessen,  diirfe  man  nicht  schliessen, 
als  batten  ,sie  zwar  die  Gnade  des  Herrn, 
aber  doch  in  einem  kleinern  und  geringem 
Masse  empfangen,  und  als  waren  sie  wol 
als  Christen,  al^er  den  ubrigen  doch  nicht 
gleich  zu  achten\  Am  entschiedensten  ist 
aber  zuletzt  noch  folgende  RQcksicht.  Man 
diirfte  hdchstens  behaupten,  die  Kliniker 
batten  gar  nichts  empfangen  und  miissten 
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desshalb  nach  ihrer  Genesung  einfach  ge- 
tauft  werden.  Das  aber  fanden  sowol  Cy- 
prian als  auch  die  Fragesteller  fur  durch- 
au8  unzulassig.  ,Weim  aber  die  nicbt  kon- 
nen  getauft  werden,  die  bereits  durcb  die 
Taufe  der  Kirche  (d.  i.  bier  die  Taufe  durch 
Besprengung)  geheiligt  sind,  warum  nehmen 
8ie  (die  Fragesteller)  Anstoss  an  ibrem  Glau- 
ben  und  an  der  Gute  des  Herm?'  (c.  13.) 
Hierzu  kommt,  dass  uberbaupt  ,der  bl.  Geist 
nicbt  nacb  einem  gewissen  Masse,  sondem 
ganz  iiber  den  Glaubigen  ausgegossen  wird. 
Wenn  es  fur  Alle  auf  gleiche  Weise  Tag 
wird,  wenn  die  Sonne  sicb  uber  Alle  mit 
gleich  vielem  und  gleicb  starkem  Licbt  er- 
giesst,  um  wieviel  mebr  spendet  Cbristus, 
die  wabre  Sonne  und  der  wabre  Tag,  in 
seiner  Kircbe  nacb  gleicbem  Masse  und  in 
gleicber  Bescbaffenbeit  das  Licbt  des  ewi- 
gen  Lebens^  (c.  14).  Wie  man  siebt,  gait 
Wasser  stets  als  die  notbwendige  Materie 
des  Sacraments,  aber  auf  welcbe  spezielle 
Weise  es  verwendet  wird,  ob  mittelst  Un- 
tertaucbung,  oder  mittelst  Besprengung  oder 
Begiessung,  das  bing  von  den  tlmstanden  ab, 
das  ist  Gegenstand  der  Disciplin.    peters. 

ASSUMPTIO,  fur  Auflosung,  Tod,  wird 
zum  erstenmale  gebraucbt  bei  Cyprian.  Ep. 
X  (ed.  Hartel)  c.  4,  wo  II  Tbess.  4,  6  nicbt 
wie  in  der  Vulg.  mit  resolutio,  sondem  mit 
assumptio  wiedergegeben  ist.  Spater  bat 
sicb  der  Gebraucb  des  Wortes  meist  be- 
scbrankt  auf  den  Hintritt  der  sel.  Jungfrau 
(s.  Mariae  Himmelfabrt) ,  aber  keineswegs 
auscbliesslicb  und  nocb  weniger  will  der  t. 
selbst  eine  leibHcbe  Aufnabme  in  den  Him- 
mel  in  sicb  scbliessen,  wie  Einige  gewollt 
baben.  So  nocb  A.  s.  loannis  Baptistae 
Apostoli  et  Evangelistae  bei  OdeHc.  Vital, 
lib.  V  593  und  Vita  Godefridi  Comitis 
Campebergensis  (vgl.  Ducange), 

ASTERISCUS.  I.  Ein  von  Origenes  er- 
fundenes  und  bei  seiner  Hexapla  ange- 
wandtes  kritiscbes  Zeicben  =  )5^.  Bekannt- 
licb  entbielt  die  Hexapla  in  secbs  Spalten 
zunacbst  den  bebraischen  Text  (mit  bebrai- 
scben  und  mit  griecbiscben  Bucbstaben  ge- 
scbrieben),  sodann  die  vier  Uebersetzungen 
der  Septuaginta,  des  Aquila,  Tbeodotion 
und  Symmacbus.  Wenn  nfin  im  Hebrai- 
scben  etwas  stand,  was  bei  den  LXX  feblte, 
so  erganzte  Origenes  dieses  aus  den  ande- 
ren  Uebersetzungen,  und  zwar  meist  aus 
Tbeodotion,  zuweilen  aucb  aus  Aquila,  sel- 
tener  aus  Symmacbus.  Um  aber  die  Ein- 
scbaltung  als  solcbe  kenntlicb  zu  macben, 
setzte  er  davor  einen  A.  nebst  dem  An- 
fangsbucbstaben  des  Namens  des  Ueber- 
setzers;  am  Scblusse  aber  filgte  er  einen 
Doppelpunkt  bei,  z.  B.  ^  6.  ATTOT:  In 
dem  umgekebrten  Falle,   wo   die  Septua- 


ginta etwas  entbielt,  was  im  Hebraiscben 
feblte,  liess  Origenes  dasselbe  steben,  setzte 
aber  einen  Obelos  (oo)  davor  und  einen 
Doppelpunkt  dabinter. 

Der  Text  der  Septuaginta  sammt  Aste- 
risken  und  Obelen  wurde  durcb  Pampbilus 
und  Eusebius  aus  der  Hexapla  abgescbrie- 
ben  und  vielfacb  verbreitet.  Bald  scblich 
sicb  jedocb  der  Uebelstand  ein,  dass  man 
die  kritiscben  Zeicben  nicbt  beacbtete  und 
in  den  Abscbriften  wegliess.  So  wurden 
allmalig  die  Zusatze  zur  Septuaginta,  welcbe 
die  Hexapla  entbielt,  als  zum  urspriing- 
licben  Text  geborig  betracbtet,  und  die 
Verwirrung,  welcbe  Origenes  zu  beseitigen 
gedacbte,  wucbs  immer  mebr.  Daber  die 
Klagen  des  Hieronymus,  welcher  Ep.  89  an 
Augustin  scbreibt:  ,vi8  amator  esse  verus 
LX3c  interpretum?  non  legas  ea,  quae  sub 
asteriscis  sunt,  immo  rade  de  voluminibus, 
ut  veterum  te  fautorem  probes.^ 

Die  Asterisken  und  Obelen  gingen  aucb 
in  die  Handscbriften  des  N.  Test,  fiber,  frei- 
licb  in  anderer  Bedeutung.  Sie  soUen  bier 
eine  Stelle  als  unecbt  oder  zweifelbaft  be- 
zeicbnen.  So  erscbeint  z.  B.  der  Abscbnitt 
Job.  7,  53  bis  8,  11  in  mancben  codd.  mit 
diesen  kritiscben  Zeicben  verseben.  Aucb 
in  der  Pbiloxeniana  werden  sie  beim  N. 
Test,  angewandt,  und  zwar  rubren  sie  wabr- 
scbeinlicb  scbon  von  dem  ersten  Uebersetzer 
Polycarp,  Chorbiscbof  von  Mabug,  bar. 

MOSLER. 

II.  Ein  kleines,  aus  kreuzformig  uberein- 
ander  gelegten,  auf  vier  Fussen  stebenden 
Metallstreifen     ge- 
bildetes  Instrument,  A2IT  H  P 

welcbes  man  in  der' 
griecbiscben  Kircbe 
fiber  die  die  con- 
secrirten  Gestalten 
tragende  Patene 
stellt,  um  die  s.  spe- 
cies vor  Bescb&di- 
gung ,  namentlicb 
damit  dieselbe  nicbt  Fig.  46.  Atteriscns. 

durcb  das  Altar- 
Velum  beruntergewebt  werde,  zu  scbfitzen. 
Vgl.  Neale  Eastern  Cburcb,  Introd.  350; 
Daniel  Cod.  Liturg.  IV  336,  390;  Cheetham 
in  Smitb's  Diet.  I  150  und  die  Abbildung 
daselbst.  Wenn  der  Priester  den  A.  auf 
die  Patene  stellte ,  spracb  er  den  Satz 
Mattb.  2,  9  aus.  Vgl.  Goar,  Eucbol.  62, 
ed.  Paris.  1747.  kraus. 

A8TB0L00IE.  Die  Ausfibung  der  Stern- 
deuterei  scbloss  nacb  Constit.  apostol.  lib. 
VIII,  c.  32  vom  Empfang  der  Taufe  aus. 
Tertullian,  de  Idolol.  c.  3  bezeicbnet  die  A. 
als  reinen  Gotzendienst ,  Lactantius  II  15 
als  Erfindung  der  Diimonen  (eorum  inventa 
sunt  astrologia  etc.).  Aebnlich  sprecben  sicb 
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Euseb,  Praepar.  evang.  lib.  VI,  c.  10  sq., 
Augtistin,  de  Civ.  Dei  lib.  V,  c.  1  aus ;  Leo 
Ep.  91  (93)  ad  Turrib.  c.  11  erklart  die 
Astrologen  geradezu  aus  der  Kirche  aus- 
gescblossen:  yerum  ista  sectantibus  nullus 
in  ecclesia  eatholica  locus  est :  quoniam  qui 
se  taUbus  persuasionibus  dedit,  a  Christi 
corpore  .totus  abscessit.  Schon  friiher  hatte 
das  Cone.  Laodic,  e.  86  unter  Strafe  der 
Excommunication  Elerikem  aller  Art  die 
AusGbung  der  A.  untersagt.  Gleichwol  fehlte 
68  nicht  an  Mitgliedem  der  Kirche,  welche 
sich  diesem  Aberglauben  hingaben :  so  selbst 
ein  Bischof,  Eusebius  ▼.  Emesa,  der  dess- 
halb.  des  Episkopats  verlustig  ging  (Sozotn, 
III  6);  ein  anderes  Beispiel  fiihrt  Augustin 
an  (de  mathem.  70,  nach  Tract,  in  Ps.  LXI, 
ed.  Ben.  Ven.  1769,  V  460,  803).  Das 
Consultiren  der  Mathematici,  dann  der  Astro- 
logen nennt  derselbe  August.  Serm.  IX  de 
dec.  Chord.  (0pp.  a.  a.  O.  VII  50)  gerade- 
zu fomicari  cum  daemoniis.  Die  von  Au- 
gustin angefuhrten  Lehren  jener  Astrologen, 
welche  unser  sittliches  Handeln  ganz  vom 
Einflusse  der  Gestime  abhangig  machten, 
mussten  in  der  That  als  hochst  gefahrlich 
erscheinen.  kraus. 

ASTLBECHT.  Asyl  ist  ein  rechthch  an- 
erkannter  Zufluchtsort  fiir  Verfolgte.  Das 
Vorrecht  eines  Ortes,  vermoge  dessen  er 
einem  Verfolgten  Schutz  zu  gewahren  im 
Stande  ist,  heisst  A.  Die  Einrichtung  der 
Asyle  ist  wol  den  meisten  Religionen  ge- 
meinsam;  bei  den  meisten  Volkem  finden 
wir  Freistatten  zum  Schutze  der  Verfolgten, 
so  bei  den  Griechen,  Romem  (Virgil.  Aen. 
II  523  u.  573;  Tibull  IV  13,  23),  wie  bei 
den  Hebraem  (Exod.  21,  13;  I  Kon.  1,  50; 
2,  28;  Deut.  4,  43;  Jos.  20,  7  u.  s.  w.). 

Das  A.  des  judischen,  sowie  der  heidni- 
Bchen  Tempel  ging  auf  die  christlichen  iiber. 
Dazu  kam,  dasis  sich  die  Kirche  iiberhaupt 
der  Klasse  der  Ungliicklichen  und  Verfolg- 
ten geme  annahm.  Das  ConcO  von  Sar- 
dica  gebot  den  Bischofen,  dies  sine  cun- 
ctatione  et  dubitatione  zu  thun.  So  lange 
die  Kirche  verfolgt  wurde,  konnte  von  einem 
staatlich  anerkannten  A.  fiir  die  christlichen 
Tempel  keine  Rede  sein.  Das  Concil  von 
Orange  (441),  welches  das  A.  mit  der 
Heiligkeit  des  christlichen  Tempels  motivirt, 
indem  es  (c.  5)  sagt;  ,diejenigen,  welche 
znr  Kirche  gefliichtet  sind,  diirfen  nicht 
ausgeliefert  werden,  sondem  miissen  aus 
Ehrfurcht  vor  dem  Orte  beschiitzt  und  ver- 
theidigt  werden\  nennt  gleichwol  dies  Recht 
ein  altherkommliches.  Als  die  Kirche  von 
der  Staatsgewalt  anerkannt  war,  wurde  auch 
das  A.  staatUcherseits  anerkannt.  Der  Bi- 
schof Alexander  von  Alexandrien  fluch- 
tete  sich  in  die  Kirche  vor  den  Altar,  als 
er  den  Arius  in  die  Kirchengemeinschaft 


aufnehmen  sollte  (Rufin.  H.  e.  I,  c.  12); 
Gleiches  that  in  ahnlicher  Lage  Ambro- 
sius  (Rufifi.  1.  c.  II,  c.  16),  und  er  erlau- 
terte  seine  Absicht,  indem  er  an  seine  Schwe- 
ster  Marcellina  schrieb  (Ep.  V33):  ,ich 
werde  die  Altare  nicht  umfassen,  um  fiir 
mein  Leben  zu  flehen,  sondern  ich  will 
mich  Heber  fiir  die  Altare  opfem.'  Der- 
selbe Heilige  erzahlt  von  einem  Madchen, 
das,  von  seinen  Eltem  zur  Heirat  gedrangt, 
in  die  Kirche  geflohen  sei  (Ambros.  de  virg. 
I  in  fine).  Das  Namliche  berichtet  der  hi. 
Gregor  von  Nazianz  in  ahnlichem  Betreff 
von  einer  Wittwe  (Or.  43)  und  von  seiner 
Sch wester  Gorgonia  (Or.  8). 

Selbst  die  arianischen  Gothen  achteten 
das  A.  der  Kirchen,  als  sie  410  Rom  stiirm- 
ten  und  eroberten  (Augustin.  de  Civ.  Dei 
I,  c.  1,  2;  Orosius  Hist.  adv.  Pagan.  VII, 
c.  39),  nicht  aber  die  anderen  Haretiker. 
Augustinus  berichtet  (contra  Cresc.  Donat. 
Ill,  c.  43),  dass  die  Circumcellionen  den 
an  den  Altar  der  Kirche  gefliichteten  Bi- 
schof Maximinianus  nicht  schonten,  sondern 
ergriffen  und  halbtodt  misshandelten.  Aehn- 
liches  berichten  Opiaius  v.  Mileve  (de  schism. 
Donat.  VI,  c.  1 ;  11,  c.  18)  und  BasUius  d. 
Gr.  (Serm.  in  s.  Gordium). 

Durch  die  Constitutionen  der  christlichen 
Kaiser  wurde  das  A.  der  Kirchen  anerkannt, 
bald  jedoch  verengert,  bald  erweitert.  T  h  e  o- 
dosius  d.  Gr.  schloss  von  der  Asylberech- 
tigung  aus  die  Steuerverweigerer ,  Hono- 
rius  und  Arcadius  die  Juden,  welche, 
um  sich  einer  Zahlungspflicht  zu  entziehen, 
in  die  Kirchen  fltichteten,  lustinian  die 
Morder,  Ehebrecher  und  Jungfrauenrauber 
(Cod.  Theod.  1.  IV  und  Cod.  lustin.  1.  VI). 
Durch  die  Kaiser  Theodosius  und  Va- 
lentinian  wurde  das  A.  sogar  auf  die 
Vorhofe  und  Nebengebaude  der  Kirchen 
und  die  sie  umgebenden  Friedhofe  ausge- 
dehnt  (Cod.  lust.  1.  V). 

Wie  strenge  die  Kirche  das  Recht  der 
Tempel  als  Asyle  wahrte,  ersieht  man  dar- 
aus,  dass  die  ConcUien  zu  Orange  (541 
c.  21),  Lerida  (c.  8)  und  Toledo  (c.  10) 
die  Excommunication  iiber  diejenigen  aus- 
sprachen,  welche  zur  Kirche  gefliichtete 
Menschen  durch  List  oder  Gewalt  hinweg- 
brachten.  Desshalb  unterfing  sich  auch  B  e- 
lisar,  der  von  der  Kaiserin  Theodora  be- 
auftragt  war,  den  Papst  Silverius  ge- 
fangen  zu  nehmen,  nicht,  denselben  in  der 
Kirche  der  hi.  Martyrin  Sabina  zu  ergreifen, 
sondem  er  Uess  ihn  durch  seinen  Sohn 
Photis  in  seinen  Palast  locken.  Vgl.  Voigt 
Thysiasteriologia  sive  de  altaribus  vet.  christ., 
Hamb.  1709,  bes.  c.  XVU;  Helf recht  Ab- 
handlung  von  d.  Asylen,  Hof  1801 ;  Schmid 
Der  christi.  Altar,  Regensb.  1871.    m(Jnz. 

ATEAEIA  AEITOTPriKH,  s.  Immunitat. 
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Athei  —  Aoferstehung. 


ATHEI,  s.  Spottnamen. 
ATRIUM  und  AULE,  s.  Basilika. 
AUDEBNTES,  s.  Katechumenat. 

AUFERSTEHUNG  des  Fleisches  ist 
die  Herstellung  des  gestorbenen  Menschen- 
leibes  zum  Leben  und  zur  Gemeinschaft 
mit  der  Seele,  so  dass  die  urspriingliche 
Lebenseinheit  zwischen  Korper  und  Geist 
wieder  erneuert  wird.  Die  A.  des  Fleisches 
ist  eine  der  wichtigsten  und  unterscheiden- 
den  Lehren  des  Christenthums  (I  Eor.  15, 
13;  vgl.  Phil.  3,  10;  I  Thess.  4,  14).  Da 
die  Siinde  es  ist,  welche  den  leiblichen  Tod 
bewirkt  hat  (Rom.  5,  12),  so  gehort  die 
Wiederherstellung  unseres  zerfallenen  Leibes 
zur  Integritat  des  Erlosungswerkes  (I  Kor. 
15,  54).  Wenige  Lehren  des  Christenthums 
wurden  aber  mit  so  riel  Widerwillen  und 
Spott  aufgenommen  als  diese  (Act.  17,  52). 
,Hoc  genus  quaestionum,^  sagt  der  hi.  Au- 
gustin  (Ep.  102  in  quaest.  YI  de  Zona  n. 
30),  ,multo  cachinno  a  paganis  graviter 
irrisum  animadverti.^  Viele  Stellen  •  der 
Kirchenyater  befassen  sich  darum  mit  der 
Auseinandersetzung  dieser  Lehre  und  den 
sie  bekampfenden  Ansichten  der  Heiden. 
So  Athenagoras  (de  Resurrect,  c.  4),  Ter- 
ttUlian  (de  Resurrect,  c.  3 ;  de  came  Christ, 
c.  15 ;  Apolog.  c.  48),  Irmaeus  (adv.  Haer. 
V,  c.  3),  Minucius  Felix  (Octav.  c.  11), 
Hippolyt  (adv.  Graecos  c.  22),  CyriU  van 
Jerusalem  (Catech.  XVm,  c.  11;  H,  c.  58); 
Augustinus  (Enchirid.  c.  88). 

Die  unter  den  schrecklichsten  Leiden  und 
furchtbarsten  Bedrangnissen  der  feindlich 
gesinnten  heidnischen  Regierung  seufzende 
Heerde  Christi  fand  in  dem  Glauben  an  die 
A.  und  die  Ausgleichung  nach  dem  Tode 
reichen  Trost.  ,Weit  entfernt  daher,  die 
Qualen  und  Entbehrungen,  die  ihnen  droh- 
ten,  vor  Augen  zu  stellen,  gefielen  sie  sich 
vielmehr  darin,  das  Grab  mit  freundlichen 
Symbolen  zu  umgeben^  (Raoul  Rochette  Ca- 
tac.  164).  Daher  bilden  die  so  oft  wieder- 
kehrenden  Symbole  und  Typen  der  A.  den 
Hauptinhalt  der  altchristlichen  sepulcralen 
Kunst. 

Als  Sinnbilder  der  A.  begegnen  uns 
in  der  altchristlichen  Grabersymbolik  der 
Baum,  der  Adler,  der  Pfau,  der  Phonix, 
das  Ei  (s.  die  betr.  Art.).  Typen  der  A. 
waren  Job,  Ezechiel,  Daniel  in  der  L5wen- 
grube,  die  drei  Jiinglinge  im  Feuerofen,  die 
Uimmelfahrt  des  Elias  und  der  von  den 
Todten  wiedererweckte  Lazarus.  Vgl.  die 
betr.  Art. 

Die  Heiden  hielten  es  fdr  unmdglich^  dass 
ein  verwesener,  in  Tausende  von  Atomen 
zerfallener,  von  Thieren  gefressener  oder 
vom  Feuer  zerstorter  Leib  wieder  aufer- 
stehen  konne.     Desshalb   verbrannten   die 


Heiden  die  Korper  der  Lyoner  (und  ande- 
rer)  Martyrer  und  streuten  die  Asche  in  die 
Rh6ne,  um  letzteren  die  Moglichkeit  der 
A.  zu  benehmen.  Von  diesem  heidnischen 
Wahne  waren  selbst  manche  Christen  be- 
einflusst.  Daher  die  Furcht  mancher  Mar- 
tyrer (nicht  vor  Qualen  udd  dem  Tode  als 
solchem,  sondem)  vor  dem  Feuertode,  wie 
sie  z.  B.  die  hhl.  Montanus  und  Lucius  u. 
a.  zeigten;  daher  die  Furcht  vor  Verlust 
einzelner  Glieder  des  Leibes  oder  vor  Weg- 
nahme  einzelner  Gebeine  aus  dem  Grabe; 
daher  die  innigen  Bitten  und  die  fUrchter- 
lichen  Verwttnschungen  auf  einzelnen  Epi- 
taphien  fQr  die,  welche  die  Grabesruhe  st5- 
ren  oder  die  Gebeine  zerstreuen.  Ueber  die- 
sen  nur  andeutungsweise  gegebenen  Punkt 
vgl.  ,Katholik'  1870,  695—702;  1875,  395 
bis  406;  Le  Blant  Un  argument  centre  le 
dogme  de  la  resurrect,  und  in  der  Revue 
arch^ol.  Nouv.  s6rie  1874,  sept.;  Nass. 
Annalen  Bd.  XIV,  Heft.  2.  mCnz. 

AUFERSTEHUNG  des  Herrn  ist  die 
Besiegelung  der  Wahrheit  seiner  Lehre,  der 
klarste  Beweis  seiner  Gottheit  (I  Kor.  15). 
Dennoch  ist  die  A.  Christi  weniger  in  der 
altchristlichen  Kunst  zur  Darstellung  ge- 
kommen.  Die  Erklarung  liegt  in  der  That- 
sache,  dass  die  altchristliche  Kunst  einen 
vorwiegend  symbolischen  und  allego- 
rischen  Charakter  hatte.  Selbst  dann 
noch,  als  man  es  wagte,  Christi  (Geburt, 
Leiden  und)  A.  darzustellen ,  componirte 
man  diese  Begebenheiten  nur  mit  scheaer 
Ehrfurcht  mehr  andeutungsweise,  fOr  jeden 
Glaubigen  leicht  verstandlich,  aber  den  pro- 
fanen  Blicken  der  ,lauemden^  (TertuUian) 
Heidenwelt  unverstandlich.  —  Zuerst  waren 
es  typische  Personen  des  A.  Test.,  in 
deren  Geschichte  man  die  A.  Christi  vor- 
gebUdet  fand.  Da  die  Geschichte  des  Pro- 
pheten  Jonas  (s.  d.  A.)  vom  Herrn  selbst 
als  Typus  seiner  A.  hingestellt  wurde  (Matth. 
12,  39),  so  nimmt  sie  unter  alien  Gegen- 
stSnden  aus  dem  A.  Test,  auf  den  Bildem 
der  Fresken,  Sarkophage,  Lampen,  Gold- 
glaser,  Epitaphe  den  ersten  Platz  ein  (vgl. 
Martigny  397;  Kraus  R.  S.  243,  2.  A.  280). 
Ein  anderes,  jedoch  selten  zur  Darstellung 
gekommenes  VorbUd  der  A.  des  Herrn  ist 
der  Patriarch  Joseph  (s.  d.  A.).  Vgl. 
Kram  250,  2.  A.  287;  Martigny  399.  Ein 
drittes,  im  christlichen  Alterthum  sehr  sel- 
tenes  (vgl.  Martigny  710),  dagegen  im 
Frtihmittelalter  haufiges  Vorbild  der  A.  und 
mehr  noch  der  Befreiung  der  vor  Christos 
gestorbenen  Gerechten  aus  der  VorhSlle  ist 
Samson,  der  die  There  von  G«za  tr^ 
(s.  d.  A.). 

Als  christliche  KtLnstler,  jedoch  kaum  vor 
dem  3.  Jahrh.,  es  wagten,  die  A.  Christi 
selbst  darzustellen,  da  war  die  Composition 


Digitized  by 


Google 


Anferstehung. 


103 


gi^amm 


(das  Ton  einem  Lorbeerkranze 


noch  eine  mehr  symbolische  und  andeutungs- 
weise  als  deutliche.  Anfangs  zeichnete  der 
christlicbe  Kiinstler  neben  ein,  meistens  mit 

Gdelstemen    geziertes    Monogramm 

{Ferret  V,  pi.  1),  oder  ein  von  einem  Mono- 

t 

mngeben  ist)  iiberragtes  Kreuz  (Le  Blant 
I  303,  304;  Giorgio  de  Monogr.  Chr.  10) 
zwei  Soldaten,  die,  gestutzt  auf  ibre  Schilde, 
anfrecht  steben.  Der  Bildbauer  des  Fig.  47 
abgebildeten  Sarkopbages  im  Lateranmuseum 
(4.  oder  5.  Jabrb.)  ging  einen  Scbritt  weiter : 
das  Mittelfeld  dieses  Sarges  (Kraus  R.  S. 
2.  A.  361;  Piper.  Ev.  Kal.  1857,  45)  wird 
von  der  A.  Cbnsti  eingenommen.  Drei  wicb- 
tige  Momente  aus  der  Gesebicbte  des  Er- 
losers  Bind  darin  dargestellt.  Man  siebt  ein 
80g.  lateiniscbes  Kreuz,  binweisend  auf  Cbri- 
8ti  Erlosungstod.  Zum  Kreuze  geboren  ancb 
die  beiden  Kopfe  oberbalb  der  Saulen,  wel- 


Sarkopbag  von  Soissons  (Mabillon  Annal. 
s.  Ben.  I  622)  und  einer  von  Aries  (Millin 
Voyage  I  547,  pi.  65').    In   etwas  abwei- 


Fig.  48.    OelflSflchchen  in  Monza. 

cbender  Weise  ist  Kreuzigung  und  A.  dar- 
gestellt auf  dem  Fig.  48  abgebildeten, 
durcb  Gregor  d.  Gr.   der   Konigin   Tbeo- 


Fig.  47.    Sarkopluig  im  LAteranmtiMtim. 


che  Sonne  und  Mond  (s.  d.  A.)  bezeicbnen 
und  in  der  altcbristlicben  und  friibmittel- 
alterlicben  Zeit  als  Sinnbilder  der  trauem- 
den  Natur  vorkommen.  Vgl.  MUnz  Arcb. 
B.  175;  Piper  Mytb.  I  2,  137.  Ueber  dem 
Kreuze  bait  ein  Adler  (als  Symbol  der  A.) 

das  Monogramm  ^)^  ,  das  von  einem  Krauze 

(dem  Sinnbilde  der  ewigen  Belobnung)  um- 
geben  ist.  Auf  den  Kreuzesbalken  sitzen 
zweiTauben  (als  Sinnbilder  der  durcb  Cbristi 
Tod  erldsten  und  jetzt  an  der  ewigen  Be- 
lobnung participirenden  Seelen).  Das  er- 
hohte  Monogramm  weist  wol  nacb  Pbil.  2,  9 
auf  die  Erhobung  Cbristi  im  Himmel  bin 
(vgl.  aucb  Paulin.  Epist.  XXII  ad  Sever, 
c.  12  u.  14).  Unter  dem  Kreuze  sitzen  zwei 
Wacbter,  der  eine  scblafend  auf  seinen 
Schild  gestutzt,  der  andere  wacbend  und 
in  die  Hobe  schauend,  nacbdenkend  fiber 
das  stattgebabte  Wunder  der  A.  Die  an- 
deren  Felder  des  Sarkopbages  bieten  Sce- 
nen  aus  der  Leidensgescbicbte.  Ziemlicb 
genaue  Uebereinstimmung  mit  dem  A.sbilde 
des  eben  besprocbenen   Sarges    zeigt    ein 


delinde  gesandten,  zu  Monza  bewabrten 
Oelflascbcben.  —  Wieder  einen  Scbritt  wei- 
ter gebt  die  Composition  auf  einem  Sarko- 
pbage  aus  dem  vaticaniscben  Coemeterium 
(Boaio  79;  Aringhi  I  311;  Bottari  I,  tav. 
XXX).  In  obiger  Darstellung  soil  die  tburm- 
artige  Wobnung  mit  dem  balbkreisformig 
iiberdeckten  Eingang  das  Grab  Cbristi  vor- 
stellen.  Anstatt  der  (verscbeucbten)  Wacb- 
ter erscbeinen  auf  der  einen  Seite  die  das 
Grab  bescbauenden  Marieen  (Mattb.  28,  1) 
und  auf  der  andem  Seite  der  Herr  selbst, 
vor  dem  jene  anbetend  niedersinken.  Bot- 
tari I  118  deutet  die  Composition  auf  die 
Scene  aus  der  Auferweckung  des  Lazarus, 
wo  die  beiden  Scbwcstem  den  Herrn  bitten, 
ibren  verstorbenen  Bruder  zu  erwecken. 
Docb  mit  Unrecbt.  Ein  Grab  in  der  Krypta 
von  S.  Maximin  (sepulcrum  sculptum,  Gre- 
gor von  Tours  de  Glor.  confess,  c.  36)  zeigt 
den  Heiland  an  der  Oeffnung  des  Grabes 
und  seine  Hand  zum  Zeicben  der  Anrede 
gegen  die  beiden  Soldaten  (der  eine  mit 
Schild,  der  andere  mit  Lanze)  ausstreckend. 
Die  unten  abgebildete  Auferstebungsscene 
auf  einem  Sarkopbage  in  S.  Celso  in  Mailand 
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Auferweckungen  —  Aureola. 


Fig.  49.    SarkophAff  aas  8.  Celso  in  Mailand. 

(Bugati  Mem.  di  S.  Celso  242,  tav.  1)  lasst 
auf  der  einen  Seite  des  thurmahnlichen  lee- 
ren  Grabes  den  Engel  und  die  beiden  eben 
zum  Grabe  gekommenen  Marieen  sehen. 
Die  eine  der  Frauen  mit  gesenktem  Haupte 
zeigt  mit  der  Rechten  auf  die  vor  dem 
Grabe  liegenden  Leintucher  (Joh.  20,  5), 
wahrend  die  andere  zum  Engel  emporschaut 
(Matth.  28,  5).  Auf  der  andern  Seite ,  je- 
doch  mehp  im  Hintergrunde,  ist  nebst  einem 
andern  Apostel  der  unglaubige  Thomas  zu 
sehen,  der  mit  dem  Finger  die  Seitenwunde 
Christi  berilhrt. 

Ein  von  dem  oben  erwahnten  verschie- 
nes  Oelflaschchen  der  Theodelinde  zeigt  den 
auferstandenen  Heiland  in  seiner  Verkla- 
nmg,  von  einer  lichten  Wolke  umschattet, 
in  einem  Garten,  wie  er  der  Magdalena  er- 
scheint  (s.  Abbildung  Mozzoni  VII 79).  Diese 
Darstellung  der  A.  Christi  bildet  den  Ueber- 
gang  zu  den  mittelalterlichen  und  modemen 
Compositionen.  mCnz. 

AUFERWECKUNGEN  von  Todten,  abge- 
sehen  von  derjenigen  des  Herm  selbst  und 
des  Lazarus,  sind  einigemal  auf  altchrist- 
lichen  Sarko- 
phagen  darge- 
stellt.  So  auf 
einem  Fig.  50 
wiedergegebe- 
nen  Sarge  von 
S.  Maximin  bei 
3ft7/inMididela 
France  pi.  66  *, 
wo  die  Blutflfis- 
sige ,  die  den 
Saum  des  Herm 
beruhrt(s.d.A.), 
der  Synagogen- 
vorsteher,  wel- 
cher  den  Herm 
um  Heilung  sei- 
ner Tochter  an- 

fleht    (Matth.   9,  ^ig.  so.    Sarkophag  MB  8. 


18),  und  Christus,  die  Hand  nach  dem  tod- 
ten Madchen  ausstreckend  und  es  aufrich- 
tend,  dargestellt  ist.  Andere  sQdgallische 
Sarkophage  geben  die  Auferweckung  der 
Tabitha  durch  Petrus  (s.  Tabitha).  Auf 
einem  romischen  Sarkophag  (Aringhi  II  191, 
ed.  Col.,  II  399  Rom.;  Bottari  HI,  tav.  195) 
sieht  man  eine  bartlose  Gestalt,  welche  in 
der  Rechten  den  Stab  ausstreckt;  vor  ihr 
liegt  ein  nackter  Knabe  todt,  ein  anderer 
hat  sich  schon  aufgerichtet.  Aringhi  glaubt 
hier  die  Auferweckung  des  Sohnes  der  Wittwe 
durch  Elisaeus  bez.  Elias  zu  sehen,  wahrend 
Bottari  Christus  erkennt,  dessen  verschie- 
dene  Todtenerweckungen  hier  angedeutet 
sind.  Der  bartlose  jugendliche  Kopf  allein 
schon  beweist  die  Richtigkeit  letzterer  Er- 
klarung.  kraus. 

AUOUBIUM,  s.  Wahrsagerei. 

AUREOLA  und  Nimbus  in  der  christ- 
lichen  Kunst  wollen  einerseits  das  Ueber- 
natiirliche  im  natHrlichen  Menschen ,  die 
Macht  des  Geistes  im  Leiblichen,  andem- 
theils  die  Herrlichkeit,  welche  die  Heiligen 
im  Himmel  umgiebt,  ausdrilcken.  Die  erste 
Ausstrahlung  des  gottlichen  Lichtes,  das 
den  Leib  iiberflutete  und  fiber  ihn  hinaus- 
strahlte,  erwahnt  das  A.  Test.  11  Mos.  34, 
29  in  dem  strahlenden  Antlitz  des  Moses, 
als  er  aus  Gottes  Nahe  vom  Sinai  herab- 
kam.  Bei  der  Yerklarung  auf  Tabor  (Matth. 
17,  Luc.  9)  war  die  ganze  Person  Jesu  von 
Glanz  umflossen  (t^  dk  ijJwxTta  aSxoo  i^evexo 
Xeuxd  <i>c  -zb  (puic).  Das  Antlitz  des  Moses 
war  nimbusartig,  die  Person  des  Heilandes 
glorien-  oder  aureolartig  verklart.  Wah- 
rend namlich  der  eigentliche  Nimbus  (s. 
d.  A.),  wenn  auch  in  verschiedener  Ghe- 
staltung,  nur  das  Haupt  umgiebt,  umfliesst 
der  Glanz  der  Aureola  (auch  gloria,  6o6a, 
Schild,  im  Mittelalter  mandoria,  Fisch,  ve- 
sica, piscis,  Osterei  genannt)  die  ganze  Fi- 
gur.     Die   Benennungen   gloria    und    So^a 

sind  biblisch 
(Luc.  9, 30— 32: 
eteov  -njv  865gcv 
adTOu;  Joh.  1, 
14:  vidimus  glo- 
riam  eius;  vgl. 
11,40);  dieBe- 
zeichung  A., 
ebenfalls  bi- 
blisch (11  Mos. 
25,  25—30;  IH 
37,  27),  kommt 
von  der  Gold- 
farbe,  mit  der 
die  Aureole  dar- 
gestellt wurde. 
DerNameSchild 
(scutum)  ist  dem 

Maximin  (nach  Mlllin).  Loben     deS     hi. 
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Ambrosius  von  seinem  Diakon  Paulinus 
entlehnt^  der  den  Heiligen  in  einem  Strahlen- 

flanze  sah:  com  quadragesimum  tertium 
'salmum  dictaret,  me  et  excipiente  et  vi- 
dente,  subito  in  modum  scuti  breris,  ignis 
caput  eios  coperoit.  Die  Erklamng  der 
anidem  Ausdriicke :  mandorla,  vesica,  piscis, 
Fisch,  Osterei,  erst  im  Mittelalter  aufge- 
kommen,  also  jenseits  unserer  Grenzen  lie- 
gend,  findet  man  bei  Kreuser  Rirchenbau 
I  551  u.  A. 

Wahrend  der  Nimbus  nach  und  nach 
Yersehiedenen  Wesen  beigegeben  wurde, 
blieb  die  Aureole  hauptsachlich  den  Per- 
Bonen  der  hi.  Dreifaltigkeit ,  oder  Christo 
in  den  yerschiedensten  Situationen  seines 
Lebens,  oder  dem  Jesukinde  mit  seiner  Mut- 
ter Yorbehalten.  Die  Aureole,  spater  als 
der  Nimbus  nachweisbar,  hat  sich  aus  dem 
Strahlennimbus  entwickelt,  der  Anfangs  das 
Haupt,  spater  die  ganze  Gestalt  umgab. 
Auf  einem  von  Oarrucci  (Civiltii  cattolica 
Ser.  V,  vol.  I  692)  veroffentlichten  Frag- 
mente  eines  Goldglases  (s.  d.  A.)  sieht  man 
Christus  mit  einem  solchen  Stridilennimbus, 
neben  ihm  Maria  und  Jesaias.  [Ueber  den 
Unterschied  von  A.,  von  Kranz  und  von 
Nimbus  s.  noch  W.  Wackemagel  Eleine 
Schrifken  I  388  f.,  A.    K.]  mOnz. 

lUBUM  PANNOSUM,  TIRONICUM  u.  s.  f., 

bestinmite  Abgaben  der  romischen  Kaiser- 
zeit,  von  denen  ein  Theil  des  Klerus  z.  Z. 
frei  war;  vgl.  Bing}iam  lib.  V,  c.  3  (11  237, 
242) ;  PseuaO'Aug,  Quaest.  vet  et  nov.  Test, 
c.  75.  Ein  Gesetz  Constantins  nahm  von 
ereteren  wemgstens  die  Copiaten  (s.  d.  A.) 
aus:  Cod.  Theodos,  lib.  XVI.  tit.  II  de 
episc.  et  cleric,  leg.  8  und  XIII.  tit.  I  de 
lustrali  coll.  leg.  1. 

lUSSCHLIESSUirO  von  der  Kirche,  s. 
Excommunication. 

lUSSCHLIESSUNO  von  der  Taufe.  Die 
alte  Kirche  kannte  keine  bedingungslose  A. 
von  der  Taufe.  Dagegen  waren  im  Allge- 
meinen  vom  Empfange  dieses  Sacramentes 
alle  diejenigen  ausgeschlossen,  welche  schon 
das  romische  Recht  als  infames  vom  BGrger- 
recht  und  alien  Ehrenstellen  ausschloss  (vgl. 
Augustin,  de  Civ.  Dei  II  14),  selbstverstand- 
lich,  so   lange  sie  ihre  Lebensart  und  ihr 


Gewerbe  nicht  anderten  {Cone.  lUib.  c.  62 : 
ut  prius  artibus  suis  renuntient,  et  tunc 
demum  suscipiantur,  ita  ut  ulterius  non  re- 
vertantur.  Quod  si  facere  contra  interdi- 
ctum  tentaverint,  proiciantur  ab  ecclesia. 
Vgl.  Cone.  Carth.  Ill  35).  Zu  dieser  Ka- 
tegorie  gehorten  nun  1)  die  Schauspieler 
und  Pantomimen  (s.  d.  A.);  2)  die  Hand- 
worker und  Kiinstler,  welche  G5tzenbilder 
u.  dgl.  fertigten  (eteci)Xo7uoio(,  Const,  apost.) 
oder  mit  Amuleten  (s.  d.  A.)  Handel  trie- 
ben  (TertuU.  de  idol.  c.  11;  adv.  Hermog. 
c.  7;  de  spectac.  c.  22);  3)  die  bei  Gladia- 
toren-  und  Circusspielen  Mitwirkenden :  Wa- 
genlenker  (s.  d.  A.),  Fechter,  Faustkampfer 
u.  s.  f.  (Const,  apost.  VIII  32 ;  Cone.  Arel. 
I  4;  Hieronytn.  Vit.  Hilarii  c.  13);  4)  die 
Wahrsager  (s.  d.  A.)  und  Astrologen  (s.  d. 
A.);  5)  offentliche  Dimen,  Euppler  u.  dgl. 
Unentschieden  ist  bei  Bingham  IV  233 
und  Augusti  Hdb.  II  360,  ob  auch  im  Con- 
cubinat  und  Polygamie  Lebende  ausgeschlos- 
sen waren :  es  kann  dies  indess  keinem  Zwei- 
fel  unterliegen,  da  fiberhaupt  offentliches 
Aergerniss  vom  Empfang  der  Sacramento 
ausschloss.  Dagegen  kann  man  weder  aus 
den  apostol.  Constitutionen  noch  aus  Cone. 
Nieaen.  c.  12  auf  A.  der  Soldaten  schliessen. 
Letzterer  Kanon  bezog  sich  nur  auf  die 
Theilnahme  an  dem  Kriegsdienste  unter  Li- 
cinius,  der  sich  als  officiellen  Vorkampfer 
des  Heidenthums  hingestellt  hatte  (vgl.  He- 
fele  Tiib.  theolog.  Quartalschr.  1841,  386; 
Conciliengesch.  2.  A.  I  416);  erstere  spre- 
chen  nur  von  Soldaten,  welche  sich  Ge- 
waltthaten,  Erpressungen  u.  s.  f.  zu  Schul- 
den  kommen  lassen.  kraus. 

AYTOKEOAAOI,  s.  dbtl<paXoi. 

AYTOXEIPIA,  8.  Selbstverstiimmelung, 

A3I02,  s.  Bischofswahl ,  Zurufe  bei  der- 
selben. 

AZTMITEN  (dCuH-iTai),  Spottname,  welchen 
die  Griechen  den  Lateinem  wegen  des  Ge- 
brauches  des  ungesauerten  Erodes  bei  der 
Eucharistie  gaben;  wohingegen  die  Lateiner 
sich  an  den  Griechen  mit  dem  Spottnamen 
fennentarii,  fermentacii  rachten.  Vgl.  Pw- 
eange  i.  v. 

AZYMON5  s.  Eucharistie,  Elemente  der- 
selben. 


B. 


BACKENSTREICH.  Aurem  veUere,  Je- 
manden  am  Ohre  zupfen,  hatte  bei  den 
alten  Griechen  und  Romem  die  Bedeutung 
▼on  Jemanden  an  etwas  erinnem  {Vergil. 
Eclog.  VI  3;   Plin.  Hist.   nat.  XI,  c.  45; 


Horat.  Satir.  IX  74).  Bei  den  Orientalen, 
den  Hebraem  (II  Mos.  21,  5;  vgl.  V  Mos. 
15,  16),  Lydiem  {Xenophon  Anabasis  III, 
c.  31)  und  Chaldaem  {luvenal.  Satir.  I  104) 
kam,  ebenfalls  als  Zeichen  der  Erinnerung, 
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die  Durchbohrung  des  Ohrlappchens  mit 
einem  Pfriemen  vor.  Die  Sitte  des  Ohr- 
zupfens  kannten  auch  die  alten  Bajuva- 
ren  (Lex  Baiuvar.  15,  2;  16,  5),  wfthrend 
andere  gennanische  Stamme  ein  minder 
sanftes  Mittel,  die  Erinnerung  zu  wecken, 
den  B.  batten  (Baluzius  Capitularia  Reg. 
franc.  I  45 ;  Heineccius  Elementa  iur.  Germ. 
I  425 ;  Grimm  Deutsche  Rechtsalterth.  545). 
B.e  wurden  gegeben  bei  bfirgerlichen  Ge- 
schaften,  bei  Aufnahme  yon  Soldaten  in 
denDienst,  bei  Sponsalien,  Trauungen  u.  s.  w. 
Vgl.  Nassau.  Annalen  IX  341;  Katholik 
1869,  I  34. 

Bei  einer  kirchlichen  Handlung  hat  sich 
der  B.  bis  heute  erhalten,  bei  der  Firmung, 
und  seine  Bedeutung  entepricht  ganz  dem 
Wesen  dieses  Sacramentes  als  Aufnahme 
unter  die  milites  Dei  oder  Christi  (vgl.  Cy- 
riU  von  Jerus,  Catech.  myst.  XX ;  TertuU, 
de  Orat.  c.  19;  ad  Martyr,  c.  3;  Ruinart 
Act.  mart.  ed.  Rat.  Ill,  adaquat  dem  Aus- 
drucke  des  Apostels  11  Tim.  2,  3 — 5 ;  I  Kor. 
15,  54)  als'geistlicher  Ritterschlag. 

Der  B.  bei  der  Firmung  ist  ein  Rest  alt- 
germanischer  Sitte  und  kommt  yor  dem 
10.  Jahrh.  nicht  yor.  Alte  Ritualien,  die 
alter  sind  als  das  10.  Jahrh.,  kennen  den 
B.  bei  der  Firmung  nicht;  dagegen  wird 
er  in  den  Ritual-  und  Pontifical-Biichem 
des  12.  und  13.  Jahrh.  als  schon  lange 
iiblich  erwahnt.  Berti  de  theol.  discipl. 
XXXn,  c.  10  citirt  zwei  Pontificalien  aus 
der  Bibliotheca  angelica  zu  Rom  aus  dem 
12.  und  13.  Jahrh.,  welche  den  Ritus  des 
B.es  als  einen  schon  lange  bestehenden  be- 
zeichnen.  Auf  dieselben  Codices  beruft  sich 
Mansi  Suppl.  Concil.  IV  84  in  seinen  No- 
ten  ad  Synod.  Diamperit. 

Der  B.  als  jenseits  der  altchristlichen 
Zeit  hatte  fnglich  in  unserer  Real-Encyklo- 
padie  iibergangen  werden  konnen,  wenn 
nicht  Manche  nach  dem  Vorgange  yon  As- 
semant  Cod.  liturg.  Ill  23  den  B.  aus  dem 
altchristlichen  osculum  pacis  entstanden  sein 
Hessen.  ,Alapa  in  origine  erat  osculum  pa- 
cis, quod  honestatis  ratione  habita  ad  femi- 
nas  per  leyem  manus  contactum  in  genis 
coepit  dari  et  sensim  considerari  ut  signum, 
quo  chrismate  peruncti  tenacius  memoria 
teneant  se  sacramentum  recepisse,  yel  ut 
meminerint,  se  tamquam  fortes  athletas  pa- 
ratos  esse  ad  omnia  pro  Christo  toleranda.^ 
Die  Entstehung  und  Bedeutung  des  B.es  hat 
kurz  und  pragnant  der  gegen  Ende  des 
15.  Jahrh.  gestorbene  Bischof  Claus  Mag- 
nus yon  Upsala  in  seiner  Historia  de  gent, 
septentr.  XIV,  c.  9  ausgesprochen.    hGkz. 

BAGULI.  Unter  den  ftir  die  alte  Kirche 
und  deren  Gottesdienst  (liturgische  Feier) 
geltenden  Bestimmungen  treffen  wir  unter 
andem  auch  diese:  ,dum  eyangelium  legi- 


tur,  baculi  de  manibus  deponuntur.'  Diese 
Vorschrift  findet  sich  ausser  dem  Ord.  Rom, 
noch  ofter,  z.  B.  bei  Honor,  Augusiod.  Gem. 
anim.  I  24;  Amalar,  de  off.  eccl.  Ill  18; 
Martene  de  antiq.  eccl.  rit.  I,  c.  4,  art.  5 
citirt.  Dariiber,  was  die  Stocke  (B.)  in 
den  Handen  der  dem  Gottesdienste  beiwoh- 
nenden  Glaubigen  zu  bedeuten  habea,  wur- 
den yerschiedene  Ansichten  laut.  Sinnreich, 
aber  nicht  historisch  begrundet  sind  die  my- 
stischen  Erklarungen,  welche  diesen  Stocken 
geradezu  eine  gewisse  allgemeine  liturgische 
Bedeutung  beOegen.  Euiige  dieser  Inter- 
pretatoren  glaubten,  die  alten  Christen  hat- 
ten  diese  B.  zur  liturgischen  Feier  mit^e- 
bracht,  weil  deren  kreuzweise  geformter 
Handgriff  an  das  Kreuz  des  Erlosers  er- 
innere;  Andere  meinten,  dass  die  Glaubi- 
gen mit  Stocken  in  der  Hand  bei  der  Feier 
des  unblutigen  Opfers  des  Lammes  Gottes 
erschienen,  um  in  yeredelter  Weise  den 
Ritus  einzuhallen,  der  den  aus  Aegypten 
ziehenden  Israeliten  fur  den  Ctonuss  ihres 
Osterlammes  yorgeschrieben  war:  ,tenente8 
haculos  in  manibus  .  .  .  comedetis  festinan- 
ter:  est  enim  Phase  (id  est  transitus)  Do- 
mini' (Exod.  12,  11).  Das  Richtige  scheint 
uns  zu  sein,  den  Gebrauch  der  B.  auf  einen 
rein  physischen  Grund  zuruckzufiihren.  Be- 
kanntlich  nahm  die  Liturgie  der  altchrist- 
lichen Kirche  eine  lange  Zeit  in  Anspruch; 
da  nun  zu  jener  Zeit  die  stehende  Stellung 
beim  Gebete  nicht  ungewohnlich,  an  Sonn- 
tagen  und  wahrend  der  fUnfzig  Tage  zwi- 
schen  Ostern  und  Pfingsten  zur  Erinnerung 
an  die  Auferstehung  Jesu  geradezu  gebo- 
ten  war,  so  wurde  den  Personen,  welchen 
das  lange  Stehen  beschwerlich  fallen  musste, 
namentlich  kranklichen  und  altersschwachen 
Personen,  gestattet,  sich  auf  B.  zu  st^tzen. 
In  dem  Eyangelium  aber  erkannte  man  ,den 
Heiland  selbst  in  seiner  geistigen  Hinter- 
lassenschaft'  und  sollte  darum  der  eyange- 
lischen  Lesung  die  grosste  Ehrerbietung  er- 
wiesen  werden.  Das  Eyangelium  wurde  da- 
her  durchweg  stehend  angehort,  um  dadurch 
den  schnellen,  bereitwilligen  Gehorsam,  der 
Lehre  des  Eyangeliums  zu  folgen,  anza- 
deuten.  Zeugniss  dieser  Ehrfurcht  und  die- 
ses Gehorsams  sollte  auch  die  Verleugnung 
der  Bequemlichkeit  in  der  Beniitzung  der 
B.  sein.  Die  Sitte,  die  Stocke  wahrend  des 
Eyangeliums  bei  Seite  zu  legen,  findet  sich 
noch  im  8.,  ja  im  12.  Jahrh.;  denn  Atnala" 
rius  schreibt :  ,usque  ad  istud  officium  baculis 
sustentabamur ;  mode  ut  oportet  seryos  ante 
Dominum  stare,  humiliter  stamus,  deponen- 
tes  baculos  e  manibus.'  Soauch/fi/ef^der/ua: 
,inde  sinistrorsum  Domini  sacra  yerba  le- 
guntur,  plebs  baculos  ponit,  stat  retegitque 
caput.'  S.  Binterim  Denkw.  IV  3,  8.  338. 
(Ueber  baculus   episcopi  s.  d.  A.  Bischofs- 

Stab.)  KRtLL. 
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B1D£R«  Zu  Anfang  des  Chnstenthums 
waren  die  offentlichen  B.  Orte  der  unsin- 
nigsten  Schwelgerei  und  des  wahminnigsten 
Genusses.  Je  naufiger  sie  waren,  —  gab 
88  ja  in  Italien  dorfartige  Orte,  die  mehr 
als  eine  ftir  Geld  zu  bentitzende  Badean- 
stalt  batten  (Plin,  epp.  II  17)  — ,  um  so 
mebr  trugen  sie  zur  Ei^tickung  alles  Scham- 
gefabls  bei,  indem  Frauen  nicht  allein  sich 
von  mannlicben  Sklaven  im  Bade  bedienen 
lieBsen  (luv.  Sat.  VI  422;  Clem.  Alex.  Paed. 
in  5),  sondem  auch  mit  Mannern  gemein- 
schaftlich  badeten  (Plin.  H.  N.  33,  12; 
Clem.  Alex.  1.  c).  Wenn  auch  einige  Kai- 
ser letzteres  verboten  batten  (Spart.  Had. 
18;  Capit.  Ant.  Philos.  23;  Lampr.  Alex. 
Sev.  24),  so  wurde  es  gleichwol  wieder  ge- 
stattet  und  durch  ihr  Beispiel  bestatigt 
(Lampr.  1.  c.  und  Heliogab.  31).  Wie  M- 
gemein  die  Verffihrung  geworden,  wie  sehr 
die  lasterhafte  Sitte  um  sich  gegriffen  hatte, 
kann  man  daraus  ermessen,  dass  um  die 
Mitte  des  3.  Jahrh.  selbst  christliche  Jung- 
frauen  sich  nicht  scheuten,  gemeinsame  B. 
zu  besuchen  (s.  Cypr.  de  hab.  virg.  c.  19). 

Schon  wegen  dieses  argen  Missbrauches, 
dann  auch  im  Interesse  der  Frage  iiber- 
haupt  verdient  die  christliche  Praxis  der 
heicbiischen  Unsitte  gegeniiber  in  kurzer 
Besprechung  beriicksichtigt  zu  werden.  Be- 
ginnen  wir  mit  dem  Hinweis  auf  die  dies- 
bez^liche  Handlungsweise  einiger  Christen 
aus  dem  fruhesten  ^terthum.  Yom  hi.  Ja- 
kobus,  dem  ,Bruder  des  Herm',  wird  her- 
Torgehoben,  dass  er  sich  nie  mit  Gel  salbte, 
noch  je  ein  Bad  nahm  (Heges.  ap.  Euseb. 
H.  e.  n  23;  s.  Epiph.  Haeres.  78,  n.  13; 
B.  Hier.  de  vir.  ill.  c.  2).  Dasselbe  bezeugt 
Epiphanius  (Haeres.  30,  n.  24)  vom  hi.  Jo- 
haimes,  doch  mit  dem  Zusatze,  dass  derselbe 
einmal  eine  Ausnahme  gemacht  habe.  Yon 
den  Monchen  des  4.  Jahrh.  wird  berichtet, 
dass  sehr  viele  yon  ihnen  nie  ein  Bad  nah- 
men  (Epiph.  expos,  fid.  c.  23),  und  von  der 
hi.  Demetrias,  dass  sie  sehr  selten  und  zwar 
nur  aus  Gesundheitsriicksichten  badete,  aber 
stets  bekleidet  mit  einer  Tunica,  in  der 
Ueberzeugung,  sich  selbst  diese  ehrfurchts- 
ToUe  Rficksicht  schuldig  zu  sein  (PaUad. 
Tit.  8.  loan.  Chrys.  c.  17).  Angesichts  sol- 
cher  Vorgange  ist  es  nicht  zu  verwundem, 
wenn  wir  die  eine  oder  andere  Stimme  ge- 
gen  den  Gebrauch  der  B.  yemehmen.  Der 
U.  Hieronymus  rSth  einer  Wittwe  (ep.  79 
ad  Salv.  ed.  Migne  I  530),  ebenso  einem 
Honche  das  Baden  ab  (ep.  125  ad  Rust. 
1.  c.  107,  5;  cfr.  Aug.  reg.  ad  serv.  Dei 
n.  9),  dann  uberhaupt  jeder  erwachsenen 
Jongfrau,  ,die  aus  Schamgefiihl  sich  selbst 
nicht  nackt  sehen  darf^  (ep.  107  ad  Laet. 
I  c.  876). 

Verrathen  auch  die  angefuhrten  Beispiele 
nnd  die  Rathschlilge ,   die  einzelnen  Perso- 


nen,  zunachst  denen,  die  nach  hoherer  VoU- 
kommenheit  strebten,  gegeben  wurden,  eine 
Missbilligung  des  Badens,  so  ist  doch  nie 
von  der  Kirche  ein  Verbot  der  B.  ausge- 
gangen.  Auch  der  Apostel  Johannes  nach 
des  hi.  Irenaeus  Erzahlung  des  bekannten 
Vorfalls  mit  Cerinth  (adv.  Haer.  HI  3,  4) 
scheint  eher  ofter  als  zufallig  nur  einmal 
das  dffentliche  Bad  zu  Ephesus  besucht  zu 
haben.  Selbst  der  als  Kigorist  bekannte 
TerttUlian  berichtet  im  Allgemeinen  von  den 
Christen,  dass  dieselben  mit  Heiden  zusam- 
menwohnten  ,nicht  ohne  den  Gebrauch  des 
Forums,  nicht  ohne  den  Fleischmarkt,  nicht 
ohne  die  B.',  und  von  sich  insbesondere : 
,ich  bade  mich  an  den  Satumalien  (d.  i. 
um  Neujahr)  nicht  wahrend  der  Morgen- 
dammerung,  um  nicht  den  Tag  mit  der 
Nacht  zu  verlieren;  jedoch  bade  ich  zu 
einer  Stunde,  wo  es  anstandig  lind  der  G^- 
sundheit  zutraghch  ist,  wo  ich  meine  Le- 
bens-  und  Blutwarme  behalte;  denn  starr 
und  bleich  nach  dem  Bade  sein,  das  kann 
ich  als  Todter  geniessen'  (Apol.  c.  42). 
Nur  mit  Riicksicht  auf  die  Gesundheit,  sei 
es  des  Leibes,  sei  es  der  Seele,  ging  dem- 
nach  der  Christ  ins  Bad.  Ueber  den  Tod 
seiner  Mutter  ausser  sich  vor  Schmerz,  kam 
der  hi.  Augustin  auf  den  Einfall,  zu  baden, 
weil  er  gehort  hatte,  jdass  die  Griechen 
das  Bad  desshalb  ^ocvetov  genannt  h&tten, 
weil  es  die  Traurigkeit  aus  dem  Herzen 
verscheuche^  (Confess.  IX  12). 

War  sonach  das  Baden  im  Allgemeinen 
nicht  verboten,  so  finden  wir  es  doch  frfih- 
zeitig  in  einzelnen  Fallen  eingeschrankt. 
Bei  oflPentlichen  Calamitaten  (TVr/.  1.  c.  c. 
40),  wahrend  der  Busszeit  (Tert.  de  poenit. 
c.  11;  Cypr.*de  laps.  c.  30),  die  vierzig- 
tagigen  Fasten  hindurch  (Aug.  ep.  54  ad 
Ian.  n.  5. 1. 11  205 ;  cfr.  Tert.  de  ieiun.  c.  1), 
dann  auch  die  ersten  acht  Tage  nach  Em- 
pfang  der  Taufe  (Tert.  de  cor.  c.  3)  pflegte 
man  sich  des  Badens  zu  enthalten.  Diese 
Einschrankungen  batten  offenbar  auch  den 
Zweck,  die  christliche  Zucht  beim  Baden 
desto  leichter  durchzufQhren  und  stets  in 
Erinnerung  zu  halten.  Denn  es  versteht 
sich  von  selbst,  dass  die  Kirche  gleich  an- 
fangs  auf  Entfemung  all'  der  furchtbaren 
Excesse,  denen  man  sich  in  den  B.n  iiber- 
liess,  bei  ihren  Angehorigen  aufs  Strengste 
drang.  Die  apostolischen  Constitutionen  ver- 
bieten  einer  glaubigen  Frau  den  Besuch 
der  den  beiden  Geschlechtem  gemeinschaft- 
lichen  Badeanstalten  (I  9).  Nach  Clemens 
von  Alexandrien  (Paed.  Ill  9)  soil  man 
beim  Baden  sich  nie  der  Htilfe  eines  An- 
dem  bedienen,  vielmehr  stets  allein  sein  und 
wie  iiberall  so  auch  dort  in  Gesellschaft  und 
Vereinigung  mit  dem  ,Logos'  stehen.  Ka- 
men  trotz  dieser  und  ShnHcher  Wamungen 
Missbrauche  vor,  so  fehlte  es  nie  an  emst- 
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licher  Riige.  ,Solch  ein  Bad,'  schrieb  Cy- 
prian an  Jungfrauen,  die  gemeinsame  B. 
benutzten ,  ,wascht  nicht  ab  und  reinigt 
nicht  die  Glieder,  sondem  beileckt  sie  .  .  . 
Ein  Schauspiel  machst  du  aus  dem  Bade; 
der  Ort,  wohin  du  kommst,  ist  schandlicher 
als  ein  Theater.  Alle  Schamhaftigkeit  wird 
dort  ausgezogen,  mit  dem  Ueberwurf  des 
Gewandes  zugleich  die  Ehre  des  Korpers 
und  die  Zucht  abgelegt .  .  .  Erwage  doch, 
ob  eine  solche,  welche  durch  freche  Blosse 
zur  Schamlosigkeit  fortgeschritten  ist,  unter 
Mannem  schamhaft  sei,  auch  wenn  sie  an- 
gekleidet  ist*  (de  hab.  virg.  19). 

Vielen  Heiden  war  es  nicht  entgangen, 
dass  auch  bei  ihnen  urspriinglich  die  gute 
Sitte  nicht  so  tief  gesunken  war,  dass  na- 
mentlich  Frauen  vor  dem  letzten  Jahrhun- 
dert  der  Republik  nie  ein  offentliches  Bad 
besuchten,  und  selbst  in  der  Elaiserzeit  nur 
auf  Kosten  ihres  guten  Rufes  {Quint  Inst. 
V  9)  mit  Mannem  gemeinschaftlich  baden 
konnten,  dass  femer  erwachsene  Kinder  nie 
mit  ihren  Eltern  in  demselben  Bade  zu- 
sammenkamen  (Ambros,  de  off.  minist.  I  19, 
n.  79).  Dies  Bewusstsein,  das  sich  ohne 
Zweifel  bei  manchen  Heiden  erhalten  hatte 
(cfr.  Senec,  ep.  86),  musste  die  Kirchenvor- 
steher  veranlassen,  selbst  schon  zur  Wah- 
rung  der  Ehre  des  Christenthums ,  alien 
Ausschreitungen,  deren  sich  seine  Bekenner 
in  den  B.n  konnten  zu  Schulden  kommen 
lassen,  moglichst  vorzubeugen.  Untrostlich 
war  in  der  That  der  hi.  Cyprian  uber 
,einige  berfichtigte  und  verabscheuungswiir- 
dige  Gesprache',  die  aus  Anlass  von  B.n 
fiber  die  Jungfrauen  in  Schwung  kamen, 
weil  so  ,die  Ehre  der  Enthaltsamkeit ,  die 
Herrlichkeit  und  Wurde  de!^  Schamhaftig- 
keit' in  Gefahr  geriethen  Q.  c.  20).  Wie 
hier,  so  trat  auch  in  diesbezuglichen  Sjno- 
dalbeschlnssen  die  Rucksicht,  die  man  auf 
Heiden  zu  nehmen  hatte,  in  sehr  markirter 
Weise  hervor.  So  bestimmte  c.  30  der  Sy- 
node  von  Laodicea:  ,die  hoheren  und  nie- 
dereren  Kleriker  und  Asceten,  uberhaupt 
kein  Christ,  auch  kein  Laie  darf  in  einem 
und  demselben  Bade  mit  Weibspersonen  sich 
baden.  Denn  dies  ist  der  grosste  Vorwurf 
(itpwTTrj xaxaTvtojic)  bei  den  Heiden'  (Hard, 
I  786).  Diesen  Kanon  wiederholte  die  trul- 
lanische  Synode  c.  177,  ebenso  Gratian  Dist. 
81,  c.  28.  In  diesem  Bestreben  ging  auch 
der  Staat,  nachdem  er  christlich  geworden 
war,  mit  der  Kirche  Hand  in  Hand;  u.  a. 
gait  das  gemeinschaftliche  Baden  der  Frauen 
mit  Mannem  in  der  lustinianischen  Gesetz- 
sammlung  als  hinreichender  Grund  zur  Sen- 
dung  eines  Scheidebriefes  (1.  11.  §  2.  c.  V 
17;  Nov.  22,  16.  §  1). 

Seit  der  christlichen  Kaiserzeit  wurde  es 
gleichfalls  Sitte,  in  der  Nahe  der  Basiliken 
theils  ffir  die  Bedfirfnisse  des  Klerus,  theils 


fur  andere,  besonders  kirchliche  Zwecke, 
Badeanstalten  zu  errichten  (Ens,  Vit.  Const. 
IV  59;  [femer  Hist.  eccl.  X  4,  Kirche  zu 
Tyrus;  Paulin.  Ep.  XII  31;  Natal  9,  10. 
Eine  Inschrift  bei  Beines.  1001,  n.  442  con- 
statirt  die  Existenz  solcher  B.  bei  S.  Paolo 
f.  1.  m.  Eine  Abbildung  liturgischer  B. 
giebt  eine  Miniatur  von  S.  Paolo  in  Neapel 
(Paciaudi  de  sacr.  christ.  Balneis  58,  tav.  2) : 
man  sieht  da  drei  Kleriker,  jeden  mit  sei- 
nem  balneator  zur  Seite.  Vgl.  die  bei- 
stehende   Abbildung.    K.]).     Dies   Beispiel 


Fig.  51.    Miniatur  aus  8.  Paolo  in  Neapel. 

ahmten  auch  die  Papste  nach,  und  gedenkt 
das  Pontificalbuch  sehr  haufig  (z.  B.  Ed. 
Migne  I  1519;  II  453,  1185  etc.)  der  von 
ihnen  theils  wiederhergestellten,  theils  neu 
angelegten  B.  Der  Erwahnung  dieser  ge- 
meinniitzigen  Thatigkeit  der  Papste  lassen 
wir  zum  Schluss  deren  Ansicht  fiber  das 
Baden  uberhaupt  in  einem  kurzen  Satze 
folgen,  den  wir  der  Antwort  Nikolaus'  I 
auf  eine  von  den  Bulgaren  an  ihn  gestellte 
Anfrage  entlehnen.  ,Aus  Sinnlichkeit,'  heisst 
es,  ,ist  das  Baden  nie,  aus  Nothdurft  fur 
den  Korper  ist  es  allzeit  erlaubt'  (Resp. 
Nie,  ad  consult.  Bulg.  c.  6).  peters. 

BAHREN  (feretra).  Da  die  Leichen  in 
altchristlicher  Zeit  meist  zu  Grab  ge t ra- 
ge n  wurden  (obgleich  auch  Beispiele  vor- 
kommen,  wo  sie  gefahren  wurden:  corpus 
in  biroto  vehens,  Surim  Act.  SS.  12.  Mai), 
muss  die  Anwendung  von  B.  unterstellt 
werden,  obgleich  deren  erst  spat  positive 
Erwahnung  geschieht.  Vgl.  Istdor,  XVIII 
19.  Es  kommen  dafur  die  t.  <popiov,  lecttca, 
feretrum  vor:  Serv,  u.  Isidor,  XX  11:  fe- 
retrum,  locus  ubi  mortui  feruntur.  Aus 
dem  spatern  MA.  hat  Dticange  i.  v.  die 
Stellen  gesammelt.  Eine  Inschnft  bei  Gru- 
ter  607. 

In  der  altromischen  Liturgie,  die  in  einer 


Digitized  by 


Google 


BaxovTt^oi  —  Basilika. 


109 


Gelasianischen  Handschrift  des  5.  Jahrh.  er* 
halten  ist,  heisst  es:  membris  ex  feretro 
depositis  (Muratori  Litur^.  rom.  vet.  749 
bis  751).  Wir  wissen  nicht,  wie  es  die 
Christen  binsichtlich  des  bei  den  Heiden 
beliebten  Luxus  der  hoben  Paradebetten 
(lectns,  lectica)  bielten,  auf  denen  die  Lei- 
chen  zu  Grabe  getragen  wurden.  Bekannt- 
lich  wurde  bei  diesen  auch  zuweilen  der 
Todte  in  einem  yerschlossenen  Sarge  (ca- 
pulus)  auf  Oder  innerbalb  der  Bahre  zum 
Scheiterhaufen  gefiihrt,  und  auf  dem  Sarge 
war  dann  der  Verstorbene  durch  ein  pla- 
stisches  Portr&tbild  (bekleidete  Hobspuppe 
mit  Wachslarve)  dargestellt.  Es  ist  hochst 
wahrBcheinlicli ,  dass  diese  Sitte  bei  den 
CbriBten  k  e  i  n  e  Nachahmung  gefunden  hat. 
—  Ueber  die  bei  heidnisehen  Processionen 
ablichen  Trag-B.  (fercula)  s.  Otto  John 
Berichte  der  Sachs.  Gesellsch.  d.  WW.  XII 

313.  KRAUS. 

BAKANTIBOI,  s.  Vacantivi. 

BAOTIZEIN,  BAOTIZOMENOI,  BAniE- 
M02,  8.  Taufe. 

BAPTISTERIEN^  s.  Taufkirchen. 

BiBTTRiGEN^  s.  Haartracht. 

BASILICA  AUBEA  heisst  bei  Gregar,  M, 
Epist.  n  in  Praef.,  Anastas.  Vit.  s.  Silvestri 
Q.  8.  f.  die  Basilica  Salyatoris  im  Lateran, 
Termuthlich  wegen  ihrer  grossen  Pracht 
(s.  unten). 

BASILICA  ECCLESIAE^  paaiAix^  sc.  tcoXt], 
heisst  bei  Griechen,  z.  B.  Allacci,  aber  auch 
bei  Lateinem  (Ann.  Bened.  Saec.  IV  288  : 
rex  itaque  gaudens  ecclesiae  Basilicam  in- 
trat,  ebenso  eb.  Saec.  V  98)  das  Haupt- 
portal  der  Kirche.  Indessen  ist  bisher  kein 
Beleg  dafur  beigebracht  worden,  dass  diese 
Bezeichnung  bis  ins  christliche  Alterthum 
hmaufreicht. 

BASUJDLANER^  s.  Abraxas  und  Gno- 
stiker. 

BASILIKA.  I.  N  a  m  e.  B.  zur  Bezeich- 
nung  christlicher  Kirchen  kommt  seit  An- 
fang  des  4.  Jahrh.  auf.  Bis  dahin  ist  die 
gewohnliche  Bezeichnung  der  gottesdienst- 
uchen  Raume  Bethaus  (oTxoc  irpojeux-n^ 
ptof,  rpoaeoxTTJptov) ,  dann  xuptotx^,  dotnini- 
fww,  ecdesia,  conventiculum.  Die  von  Fa- 
bianus  errichteten  Coemeterialkirchen  heis- 
8en  in  dem  altesten  Bericht  fahricae  per 
^^eteria  (Catal,  Laberian,)  und  werden 
in  der  Zeit  des  P.  Julius  basUicae  genannt 
(R.  S.  II 17).  Am  friihesten  tritt  der  Aus- 
druck  uns  in  Africa  entgegen,  und  zwar 
zwiachst  nur  zur  Bezeichnung  der  innerbalb 
^^r  Stadt  gelegenen  Bethauser,  nicht  der 
Coemeterialgebaude ,  welche  hier  constant 


cellae,  memoriae  martyrum  heissen.  Die 
wichtigste  Urkunde  in  dieser  Hinsicht  sind 
die  Acta  purgationis  Felicis  Aptungitani 
im  Anhang  zu  Optat  ed.  Dupin  162  ff.  und 
die  Acta  purgationis  Caeciliani  eb.  170  ff. 
In  jenen  heisst  es :  et  Zama  et  Fumis  di- 
rui  baailicaa  et  uri  scripturas  vidi,  wofttr 
als  gleichbedeutend  gleich  darauf  steht: 
locus  ubi  orationes  celebrare  consueti  fue- 
rant.  Weiter  heisst  es  da:  epistulas  salu- 
tatorias  de  basihca  protulit  etc.  Ausdrflck- 
lich  ist  daTon  unterschieden  die  area,  ubi 
orationes  faciunt  (das  Coemeterium) ;  und 
das  auf  der  area  martyrum  zu  Cirta  be- 
findhche  Geb&ude  heisst  in  den  Act.  purg. 
Caecil.  nicht  basilica,  sondem  ceUa  maior, 
Der  t.  ,B.^  wird  dann  von  den  Schriftstel- 
lem,  welche  die  Zerstdrung  der  christlichen 
Bethauser  in  den  Tagen  Diocletians  be- 
richten,  noch  nicht  angewendet:  Lactantius, 
Amobius,  Eusebius  sprechen  da  nur  von 
conventicula ,  ecclesiae,  domi,  oTxot  itpoa- 
euxTi^ptot,  e^xTi^ptot.  Wie  neu  die  Be- 
zeichnung noch  um  333  war,  zeigt  die  Aeusse- 
rung  des  Pilgers  von  Bordeaux,  der  B. 
mit  dominicum  umschreibt:  ibi  (Hierusa- 
lem)  modo  iussu  Constantini  imp.  basilica 
facta  est,  id  est  dominicum  mirae  pulchri- 
tudinis  (Itin.  Hierosol.  ed.  Parthey  et  Pin^ 
der  280).  Um  diese  Zeit  gebraucht  dann 
Constantin  den  Ausdruck  in  s.  Briefe  an 
B.  Makarius  von  Jerusalena,  wo  der  Bau 
jener  B.  angeordnet  wird  (Eus,  Vita  Const. 
Ill  31).  Optatus  de  schism.  Don.  II  4  be- 
zeichnet  mit  demselben  dann  die  in  Rom 
vor  Diocletian  bestehenden  Bethauser :  qua- 
draginta  et  quod  excurrit  basilicas,  womit 
er  aber  sowol  die  stadtischen  Titel  als  die 
Coemeterialgebaude  meint  (R.  S.  I  203,  III 
460).  Von  da  ab  wird  der  t.  sehr  ge- 
brauchlich;  er  findet  sich  seit  Mitte  des 
4.  Jahrh.  bei  den  Kirchenvatem  (Ambro- 
sius,  August.,  Hieron.,  Optatus,  Gaudentius 
u.  s.  f.)  und  in  den  Martyracten  (Act.  M. 
ss.  Saturnini,  Fel.  et  Dativi,  Euinart  §  1, 
Vincentii  eb.  §  12,  Quirini  eb.  §  5),  und 
zwar  nicht  bloss  fur  die  grosseren  Kirchen 
oder  gar  ausschliesslich ,  wie  Zestermann 
glaubte,  ffir  solche  mit  mehrschiffiger  An- 
lage  und  iiberhohtem  Mittelschiff,  sondem, 
wie  Garrucci  (Bull.  arch.  Napol.  II,  1,  36  ff.; 
vgl.  Minervini  eb.  16)  und  de  Rossi  (R.  S. 
Ill  460)  nachgewiesen  haben,  auch  fiir 
kleinere,  einschiffige  Bauten  und  namentlich 
auch  fur  die  Coemeterialbauten.  Letzteres 
erhellt  z.  B.  aus  Hieron,  Ep.  60  ad  Heliod. 
ed.  Vallarsi  I  338:  basilicas  ecclesiae  et 
martyrum  conciliabula  diversis  floribus  et 
arborum  comis  vitiumque  pampinis  (Nepo- 
tianus)  adumbravit;  femer  aus  der  von 
Garrucci  a.  a.  0.  beleuchteten  Grabschrift 
des  kleinen  C.  Nonius  Flavianus,  in  der 
es  heisst:    basilica  a   parentibus   adquisita 
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contectaque  est.  Gerade  fiir  Grabkirchen 
hat  sich  diese  Bezeichnung  langa,  beson- 
ders  in  Gallien,  erhalten;  man  nannte  sie 
hier  basiliculae:  Avitus  Ep.  6,  ebenso  Lex 
Salica  tit.  58,  §  34,  5 ;  vgl.  Ciampini  Vett. 
Mon.  I  183.  War  ja  auch  in  der  profanen 
Architektur  der  Rdmer  der  t.  B.  keines- 
wegs  auf  die  forensischen  Prachtbauten  be- 
Bchrankt,  sondern  wurde  derselbe  auch  auf 
Hallen  und  Saulengange  der  verschiedensten 
Oattung  angewandt:  thermas  cum  portici- 
bus  et  basilicis,  sacellum  adiectis  basilicis 
(Promis  Vocabuli  lat.  etc.  in  Mem.  della 
R.  Accad.  di  Torino,  n%  s.  t.  XXVIU  41). 
Man  sprach  daher  von  Weinbasiliken  u. 
dgl.,  in  Britannien  kommt  eine  basilica 
equestris  exercitatoria  vor  (Hiibner  C.  J. 
L.  VII  965;  OreUi-Hmzen  n.  6736).  Den 
Namen  B.  fiir  die  Prachtbauten  Roms,  die 
erweiterten  Thore  (s.  u.),  glaubte  Isid,  Hi- 
spal,  Orig.  XV,  4,  11  daher  leiten  zu  miis- 
sen,  dass  sie  ehedem  Konigswohnungen 
(regum  habitacula)  gewesen:  ,nunc  autem 
ideo  divina  templa  basilicae  nominantur, 
quia  regi  ibi  omnium  Deo  cultus  et  sacri- 
ficia  offeruntur.'  Diese  Herleitung  ist  nun 
freilich  unhaltbar;  die  Bezeichnung  der 
christlichen  Kirche  mit  PowiiXtxi^  (sc.  oTxoc) 
weist  unzweifelhaft  auf  die  romische  B. 
(forensis)  zuriick,  womit  freilich  tiber  das 
Verhaltniss  der  einen  zur  andem  noch 
nichts  entschieden  ist.  Fur  die  Bezeichnung 
der  Basilica  forensis  (sie  kommt  seit  Plau- 
tus,  Varro,  Cicero  unzahligemal  vor),  und 
die  Frage,  ob  sie  mit  der  Konigshalle  in 
Athen  zusammenhange,  muss  hier  HMiZester- 
mann  Die  ant.  und  d.  chr.  Basiliken  110  f. 
verwiesen  werden,  wo  nachgewiesen  ist, 
dass  dem  Worte  im  Munde  der  Romer  nur 
der  Begriff  ,herrlich,  prachtig,  ausgezeich- 
net'  innewohnte  und  dass  die  romische  B. 
nicht  griechischen  Ursprungs  ist. 

n.  Ursprung  der  christlichen  Ba- 
sil ik  a.  Die  gemeine  Ansicht  der  Kunstfor- 
scher  ging  in  alterer  und  neuerer  Zeit  dahin, 
da«s  die  christliche  B.  einfach  aus  der  foren- 
sischen B.  der  Romer  hervorgegangen  sei. 
Der  alteste  Schriftsteller,  welcher  da«  Thema 
behandelt  hat,  der  Architekt  Leone  Battista 
AlbeHi  (f  1472),  halt  in  ss.  De  re  aedifi- 
catoria  11.  X,  ed.  Florent.  1485,  antike  und 
christliche  BasUiken  fGr  identisch.  Diese 
Anschauung  beherrschte  im  Wesentlichen 
die  Darstellungen  bis  1847;  so  sehen  Pal- 
ladio  (i  quattro  libri  di  Archif .,  Venet.  1570), 
Pompeo  Samelli  (Antica  Basilicographia, 
Nap.  1686),  Ciampini  (Vett.  Mon.,  Rom. 
1690,  und  de  Aedif.  Const.  M.,  Rom.  1693), 
Sickler  (Entst.  d.  chr.  Kunst  etc.,  Almanach 
a.  Rom  I,  Lpz.  1810),  BUsching  (Anf.  d. 
chr.  Kunst  des  MA.,  Kunstbl.  1824,  n^  49), 
Hirt  (Gesch.  d.  Bank.  b.  d.  Alten,  Berlin 
1821),   Seroux  d^Agincourt  (Hist,   de  Tart 


par  les  Mon.,  Par.  1823  ff.).  Plainer  und 
Bunsen  (Beschr.  Roms,  1830  ff.),  Augusiij 
Franz  Kugler  (d.  rom.  Basilikenbau,  Kunstbl. 
1842;  Hdb.  d.  KG.,  Stuttg.  1842  u.  6.), 
V.  Quasi  (d.  B.  d.  Alten,  Berl.  1845),  Kin- 
kel  (Gesch.  d.  chr.  K.,  Bonn  1846),  Bunsen 
(d.  Basiliken  d.  chr.  R(mi,  Miinchen  1842), 
Canina  (Ric.  sulF  Archit.,  Rom.  1843),  Ag. 
Valentini  (le  Basiliche  sante  di  Roma,  1845), 
Gailhabaud  (Denkm.  d.  Bank.,  deutsche 
Ausg.  1844),  Hoffstadt  (Goth.  ABC,  Frkf. 
1845)  die  Sache  an. 

In  eine  ganz  neue  Phase  trat  die  Frage, 
als  Aug.  Christ  Ad,  Zestermann  (f  1869) 
im  J.  1847  zum  erstenmal  die  antiken  und 
altchristlichen  Basiliken  einer  sorgfaltigen 
Untersuchung  unterzog  (de  Basilicis  libri 
tres,  deutsch:  die  antiken  und  d.  christL 
Basiliken,  Lpz.  1847),  deren  Resultat  er 
dahin  zusammenfasste :  ,die  antiken  Basi- 
liken waren  Erzeugnisse  des  romischen  Gei- 
stes,  und  nach  dem  hauptsachlichsten  Zwecke, 
dem  sie  dienten,  ihre  Form  von  dem  romi- 
schen Forum,  das  sie  fiir  Kaufleute  ersetzen 
sollten,  entlehnt.  Sie  blieben  unberiihrt  vom 
christlichen  Geiste,  auch  nach  der  Einf&h- 
rung  des  Christenthums  ihrem  ursprfing- 
lichen  Zwecke  gewidmet  und  sind  nicht  in 
christliche  Basiliken  verwandelt  worden.  Viel- 
mehr  schuf  sich  der  christliche  G^ist  fur 
die  Bedurfnisse  seines  Cultus,  der  als  eine 
neue  Erscheinung  in  die  Welt  eintrat,  eine 
neue  entsprechende  Statte,  die  man  darum 
B.  nannte,  weil  sie  durch  den  Porticos  der 
Seitenraume  und  durch  den  fiber  dieselben 
sich  erhebenden  bedeckten  Mittelraum  eine 
Aehnlichkeit  mit  den  Basiliken  der  Alten 
hatte.  Sonach  muss  man  ebensowol  den 
heidnischen  wie  den  christlichen  Romem 
nachruhmen,  dass  beide  Theile  ffir  ihre 
grossartigen  Zwecke  sich  G^baude  schufen, 
deren  Formen  nicht  erborgt,  sondem  aus 
dem  klaren  Bewusstsein  eines  bestimmten 
Zweckes  hervorgegangen  waren'  (S.  171  f.). 
Zestermanns  Aufstellungen  blieben  nicht 
ohne  scharfen  Widerspruch  (L.  Urlichs  Die 
Apsis  der  alten  Basiliken,  Greifsw.  1848; 
t\  Quasi  Ueber  Form,  Einrichtung  und  Aus- 
schmfickung  der  altesten  christl.  Kirehen, 
Berl.  1853).  Heinr,  Hiibsch  (d.  Archit.  und 
ihr  Verhaltniss  zur  heutigen  Malerei  und 
Sculptur,  Stuttg.  1847)  stimmte  ihm  zu  und 
ebenso  spater  ein  anderer  Architekt,  O,  Mo- 
thes  (d.  Basilikenform  bei  den  Christen  d. 
ersten  Jahrh.,  2.  A.,  Lpz.  1869),  mit  der 
Modification,  dass  er  die  altcbjristliche  B. 
rficksichtlich  ihrer  Raumdisposition  aus  dem 
Bedfirfnisse  der  christlichen  Gtemeinde  und 
des  christlichen  Gottesdienstes  hery orge wach- 
sen  annimmt,  wahrend  sie  ihrer  Construc- 
tion nach  an  die  vorhandene  Technik,  wie 
dem  Stil  nach  an  die  vorhandene  Form- 
I  gebung  sich  angeschlossen  habe.    Die  Mehr- 
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zahl  der  Kunstforacher  verhielt  sich  den 
Zestermann'schen  Ausfuhrungen  gegeniiber 
mehr  oder  weniger  ablehnend:  so  Kugler 
(in  der  Aufl.  s.  KG.  von  1856),  A  Roaen- 
mrien  (Archit.  Stilarten,  Braunschw.  1857), 
W,  LUhke  (Gesch.  d.  Archit.,  2.  A.  1858), 
James  Fergusson  (111.  Handbook  of  Archit., 
Lend.  1859),  iMtzaw  (Meisterw.  d.  Kirchen- 
bauk.,  Lpz.  1862),  E.  Forster  (Vorsch.  d. 
Kunstgesch.,  1862),  wahrend  Springer  (Hdb. 
d.  Kunstgesch.,  Stuttg.  1856,  120)  ein  non 
Uquet  sprach,  nachdem  er  in  s.  Baukunst 
l^es  chr.  MA.,  Bonn  1854,  33,  ziemlich  ent- 
schieden  gegen  Zestermann  Partei  ergriffen. 
Kreuser^  der  sich  in  s.  Christl.  Kirchenbau, 
Bonn  1851,  ganz  auf  Zestermanns  Seite  ge- 
stellt,  ging  gar  auf  den  jiidischen  Tempel 
and  auf  agyptische  Bauten  als  Yorbild  un- 
serer  BasiUken  zurUck,  indem  er  sich  auf 
eine  Yon  Haneberg  nachgewiesene  Stelle  des 
Talmud  bezog,  in  welcher  die  grosse  Juden- 
syna^oge  zu  Diospolis  B.  heisst  (Ein  Wort 
fiber  den  Ursprung  der  B.,  in  den  Mitth. 
der  k.  k.  Centralcommission  1859,  April, 
und  Christ.  Kirchenbau,  2.  A.  1860;  ahn- 
lich  ,Wiederum  christl.  Kirchenbau^  1868). 
Nachdem  namentlich  Urlichs  a.  a.  0.  und 
Brutm  (Kunstbl.  1848,  19  f.)  eine  Reihe 
der  Zestennann^Bchen  Aufstellungen  im  Ein- 
zelnen  widerlegt,  untemahm  es  Jos,  Ant 
Messmer  (Ueber  den  Ursprung,  die  Ent- 
wicklung  und  Bedeutung  der  B.  in  der 
christl.  Baukunst,  Lpz.  1864),  den  Zusam- 
menhang  der  altchristlichen  mit  der  foren- 
sen  B.  wieder  herzustellen. 

Ein  drittes  Stadium  unserer  Controverse 
wird  durch  eine  zweite  Schrift  Messmers 
und  die  fast  gleichzeitige  Ton  Wilh,  Wem- 
girtner  (Ursprung  una  Entwicklung  des 
christl.  Kirchengebaudes ,  Lpz.  1858)  be- 
zeiehnet.  Indem  Letzterer  die  Entwicklung 
der  Gemeinde  yon  ihren  fruhesten  Anfan- 
gen  yerfolgte,  gelangte  er  dazu,  in  dem 
hmem  des  Hauses  den  Schooss  dieser  Ent- 
faltang  zu  sehen  und  hier  vorzugsweise  den 
Raum  zu  suchen,  in  welchem  in  der  Zeit 
vor  Constantin  die  gottesdienstlichen  Ver- 
sammlungen  gehalten  wurden.  Als  diesen 
Baom  sah  dann  Weingartner  den  Saal  des 
ronuBchen  Palastes,  speziell  den  sog.  agyp- 
tischen  Saal  an,  welchen  Vitruvius  VI,  3,  9 
den  3^i^6n  ahnUch^  nannte.  Fur  die 
weitere  Entwicklung  der  christlichen  Kirche 
W8  diesem  ,agyptischen^  Saale  nimmt  er 
dann  Einfliisse  des  jiidischen  und  heidni- 
schen  Tempels  an  und  findet  einmal  in  der 
I^itheilung  des  erstem,  dann  in  den  For- 
men  des  griechischen  Hypathraltempels  un- 
sere  B.  yollkommen  yorgebildet.  Messmer, 
welcher  um  dieselbe  Zeit  die  namliche  Un- 
^cnuchnng  anstellte,  kam,  unabhangig  yon 
jenem,  ebenfalls  zu  dem  Ergebniss,  dass 
der  Ursprung  unserer   christhchen  Kirche 


in  der  romischen  Domus  zu  suchen  sei,  er 
griff  aber  gliicklicher  denn  Weingdrtner, 
indem  er,  worauf  ja  auch  schon  der  Name 
hinwies,  die  Priyat-B.,  den  yon  VUruv  VI, 
5,  2  gleichfalls  erwahnten  Haupt-  und 
Prachtsaal  der  Palaste  romischer  Grossen 
in  der  Kaiserzeit  als  das  Vorbild  der  B. 
hinstellte  (Ueber  den  Urspr.  d.  christl.  B., 
in  V.  Quast  und  Otters  Zeitschr.  f.  christl. 
Archaologie  1859,  II  212  ff.). 

Den  yon  Messmer  eingeschlagenen  Weg 
als  den  richtigen  erkennend,  suchte  Reber 
(Ueber  die  Urform  der  romischen  B.,  in 
den  Mitth.  der  k.  k.  Centralcommission  1869, 
n  35)  das  Verhaltniss  der  romischen  Pri- 
yat-B. mit  der  forensen  naher  festzustellen. 
In  seiner  Abhandlung,  die  neben  der  zwei- 
ten  Messmer^schen  dais  Gediegenste  ist,  was 
in  neuerer  Zeit  iiber  Basiliken  geschrieben 
wurde,  gelangte  er  zu  dem  Resultat,  dass 
die  Priyat-B.  der  Kaiserzeit  die  Urform  der 
romischen  B.,  namlich  diejenige,  wie  sie 
die  Basilica  Porcia  darstellte  (Oblongum  mit 
Saulenstellungen  ringsum  im  Innem,  dop- 
peltgeschossigen  Abseiten,  apsidaler  Aus- 
beugung,  Vorhalle  nach  dem  Forum  zu), 
im  Ganzen  getreu  bewahrt,  wahrend  die 
Basilica  forensis  sich  weit  yon  derselben  ent- 
femt  babe ;  dass  demnach  die  christliche  B., 
indem  sie  nicht  an  die  forense  B.  der  Kai- 
serzeit, sondem  an  die  Priyat-B.  anknQpft, 
der  Urform  der  romischen  B.  yiel  naher 
steht,  als  die  Basilica  forensis  der  Kaiserzeit. 
Diesen  Standpunkt  reproducirt  denn  auch 
Stockbauer  (D.  christl.  Kirchenbau  in  den 
ersten  sechs  Jahrh.,  Regensb.  1874),  wah- 
rend J,  Paul  Richter  (Christl.  Architektur 
und  Plastik,  Jena  1872)  inmier  noch  meinte, 
,trotz  griindlichster  Untersuchung  sei  es  bis 
jetzt  noch  nicht  gelungen,  schlagend  zu 
widerlegen,  dass  die  christUche  B.  aus  der 
heidnischen  Gerichtshalle  heryorgegangen 
sei'  (S.  5),  eine  Ansicht,  die  sich  denn  1877 
bei  C.  Brockhaus  (Art.  Baukunst;  in  Real- 
Encykl.  f.  protest.  Theologie  und  Kirche, 
2.  A.  II  135  ff.)  wiederholt,  wahrend  Jos. 
Burkhardt  (de  origine  Basilicarum  christ. 
Comment.,  Hal.  Sax.  1875)  im  Wesentlichen 
auf  den  Zestermann'schen  Standpunkt  zu- 
riickkehrt.  Das  Dictionary  of  Christ.  Antiq. 
ubergeht  die  ganze  Frage  mit  Stillschweigen. 

Bei  der  in  Deutschland  gefUhrten  Con- 
troyerse  uber  die  Entstehung  der  B.  war 
yon  den  Denkmalem  der  Katakomben  yoll- 
standig  abgesehen  worden.  Auf  sie  als  auf 
eine  weitere  Quelle  fur  die  Erweiterung  un- 
serer Kenntniss  dieses  G^genstandes  haben 
denn  Martigny  (Diet,  des  Antiq.,  1.  Aufl. 
S.  77  ff.;  2.  A.  S.  88  f.)  und  F.  X.  Kraus 
(D.  christl.  Kunst  in  ihren  friihesten  An- 
fangen,  Lpz.  1872,  151  f.)  hingewiesen.  Es 
wurde  geltend  gemacht,  dass  die  in  den 
Basiliken  auftretende,  aus  dem  Bediirfniss 
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des  Cultus  erwachsende  Raumvertheilung 
bereits  in  den  sog.  Katakombenkirchen  (den 
zu  gottesdienstlichen  Zweeken  dienenden 
grdsseren  Cubieula)  sich  finde,  und  dass 
weiter  die  von  Marchi  und  de  Rossi  aufge- 
deckten,  fiber  der  Erde  gebauten  Coeme- 
terialbasiliken  einfache  Doppelquadrate  mit 
dreifacher  absidaler  Ausbeugung  das  Schema 
der  unterirdischen  Kirchen  wiederholten  und 
einen  Uebergang  zu  den  Basiliken  darzu- 
stellen  scheinen.  Endlich  griff  J.  P.  Richter 
(Der  Urspr.  d.  abendland.  Bjrchengebaude, 
nach  neuen  Entdeckungen  kritisch  erlautert, 
Wien  1878)  ebenfalls,  aber  in  anderer  Weise, 
auf  die  Katakomben  zuruck,  indem  er  der 
Ansicht  ist,  man  babe  in  der  christlichen 
B.  des  4.  Jahrh.  das  Hemicyclium  d^r  Ora- 
torien  in  der  Campagna  und  die  Dispositio- 
nen  des  Arcosoliums  ins  Riesenhafte  Gber- 
tragen  und  den  auf  gleiche  Proportionen 
gesteigerten  Saalbau  der  alteren  Gemeinde- 
hauser  damit  in  Verbindung  gebracht. 

Nach  dieser  Uebersicht  der  Litteratur  un- 
serer  Frage  konnen  wir  zur  Besprechung 
dieser  selbst  tibergehen.  Eine  emeute  Un- 
tersuchung  des  gesammten  einschlagigen 
Quellenmaterials  und  die  Prfifung  der  bis- 
her  vorgelegten  Hypothesen  ffihrt  mich  zur 
Aufstellung  nachstehender  Satze: 

1)  Die  christliche  Gemeinde  hatte 
vonAnfang  an  eigene  gottesdienst- 
licheRaume.  Zwar  vergingen  Jahre  und 
selbst  Jahrzehnte  seit  der  Stiftung  derKirche, 
ehe  sich  die  Christen  vollstandig  im  bflrger- 
lichen  und  religiosen  Leben  von  den  Juden 
trennten.  Man  ging  vor  wie  nach  noch  in 
den  Tempel  zu  Jerusalem  beten  (Luc.  24, 
53;  Apg.  2,  46),  hielt  selbst  Anfangs  die 
vorgeschriebenen  Gebetsstunden  ein  (Apg. 
3,  1):  die  Apostel  predigten  vomehmlich 
in  der  Halle  Salomons  (eb.  3,  11;  5,  12) 
und  wandten  sich  auf  ihren  Bekehrungs- 
reisen  zunachst  an  ihre  Stammesgenossen  in 
den  Synagogen.  Gleichwol  musste  von  vom- 
herein  sich  zugleich  das  Bedfirfniss  eigener 
Locale  einstellen,  zu  welchen  nur  die  Be- 
kenner  des  Evangeliums  Zutritt  batten. 
Man  brauchte  einen  Raum  ffir  jenen  ,Opfer- 
altar,  von  dem  diejenigen  nicht  essen  durf- 
ten,  welche  demZelte  dienten'  (Hebr.  13, 10). 
Der  vollstandige  Riss  zwischen  der  Gemeinde 
und  der  Synagoge  im  letzten  Viertel  des 
1.  Jahrh.  trennte  Juden  und  Christen  auch 
ffir  alle  anderen  Gebetsfibungen.  Wo  fan- 
den  diese,  wo  fand  das  Opfer  statt? 

2)  Als  gottesdienstliche  Raume 
dienten  den  Christen  in  der  vor- 
constantinischenZeit  nachweisbar 
die  Oeci,  die  Prachtsale  des  romi- 
schen  Hauses,  und  speziell  die  Ba- 
silika des  romischen  Privatpalastes. 
Messmers  ausgezeichnete  (II.)  Schrift  hat 
diesen  Satz  in  unwiderleghcher  Weise  be- 


wiesen.  Die  Apostel  kamen  nach  der  Him- 
melfahrt  des  Herm  in  dem  ,obem  Speisesaale^ 
zusammen  (Apg.  1,  13;  2,  1.  42.  46).  Sie 
versammelten  sich,  um  das  Brod  zu  brechen 
xat'  oTxov  (2,  46),  von  Haus  zu  Haus.  Eben- 
so  ausserhalb  Jerusalems  (Apg.  20,  9).  In 
Ephesus  wird  das  Haus  Aqtula^s  und  Pris- 
cilla's  als  Ort  der  Zusammenkunft  erwahnt 
(I  Kor.  16,  9).  In  Rom  bezeichnet  die 
Tradition  die  Hauser  des  Senators  Pudens, 
der  hi.  Caecilia,  der  Matronen  Eutropia, 
Lucina,  Anastasia,  dann  dasjenige  Aquila^s 
und  Priscilla's  (Rom.  16,  5;  s.  d.  A.  Pu-" 
dens  und  Prisca)  als  Orte  der  Ecclesia. 
Der  Martyrer  lustinus  drfickt  sich  in  seinem 
Verhor  auf  die  Frage  des  Prafecten :  -quein 
in  locum  Christiani  convenirent,  also  vor- 
sichtig  aus :  eo  unumquemque  convenire  quo 
vellet  ac  posset.  An,  inquit,  existimas  om- 
nes  nos  in  eumdem  locum  convenire  solitos? 
Minime  res  ita  se  habet,  quoniam  Chri- 
stianorum  Deus  loco  non  circumscribitur, 
sed,  cum  invisibilis  sit,  caelum  et  terram 
implet  atque  ubique  a  fidelibus  adoratur  et 
eius  gloria  collaudatur.  Tunc.praefectus: 
age,  inquit,  dicas,  quem  in  locum  conve- 
niatis  et  discipulos  tuos  congreges.  Respon- 
dit  lustinus:  ego  prope  domum  Martini 
cuiusdam,  ad  balneum  cognomento  Timio- 
tinum  hactenus  mansi.  Yeni  autem  in  ur- 
I  bem  Romam  secundo  neque  alium  quem- 
I  piam  locum,  nisi  quem  dixi,  cognosce.  Ac 
si  quis  ad  me  venire  voluit,  communicavi 
cum  illo  veritatis  doctrinam.  So  auswei- 
chend  diese  Antwort  ist,  lasst  sie  erkennen, 
dass  um  jene  Zeit  mehrere  Hauser  den 
Zusammenkfinften  der  Christen  dienten.  Das 
von  lustin  erwahnte  Bad  hat  man  in  Be- 
ziehung  zu  Timotheus,  dem  Sohne  des  Pu- 
dens, gebracht  (s.  d.  A.  Pudens).  Eine 
solche  Zusammenkunft  beschreibt  uns  in 
seiner  hohnischen  Weise  der  Verfaaser  des 
Dialogs  Philopatris,  welchen  der  ZufaU  in 
einen  Betsaal  ffihrte:  ,er  stieg  in  einem 
ihm  unbekannten  Hause  eine  Treppe  hin- 
auf  und  trat  in  ein  Zimmer  mit  Tafelwerk, 
wie  daa  Haus  des  Menelaos  bei  Homer. 
Doch  babe  er  keine  Helena  drinnen  gefun- 
den,  sondem  bloss  abgeharmte  Gestalten, 
die  auf  den  Knieen  lagen.^  Der  Haupt- 
gottesdienst^  mit  Feier  des  hi.  Opfers  hat 
zweifelsohne  auch  vielfach  im  4.  und  5.  Jahrh. 
noch  stattgefunden :  ,domos  Dei,^  sagt  das 
Condi.  Gangrense  (a.  328),  honoramus  et 
conventus  qui  in  his  fiunt,  tamquam  san- 
ctos  et  utiles  suscipimus,  pietatem  in  pri- 
vatis  domibus  non  claudentes,^  wogegen 
allerdings  da«  Cone,  Laodic.  (a.  320)  die 
Darbringung  des  Opfers  durch  Bischofe  und 
Priester  in  den  Hausern  der  Glaubigen 
nicht  mehr  fur  passend  erachtete.  Solche 
Privatoratorien,  fiber  welche  de  Rosin 
Bull.  1876,  38  f.  zu  vergleichen  ist,  schei- 
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nen  die  Bethauser  gewesen  zu  sein,  welche 
im  18.  Jahrh.  bei  S.  Prisca  in  der  Casa  dei 
Cornelii  Pudenti  (Bull.  1867,  46)  und  jtingst 
aof  dem  Monte  della  Giustizia  bei  den  Ther- 
men  des  Diocletian  (Bull.  1878,  47)  aufge- 
deckt  wurden.  Abgesehen  von  solchen  klei- 
nerenRaumen  war  es  selbstverstgndlich,  dass 
man  zu  diesen  gottesdienstlichen  Yersamm- 
longen  die  grossten  Sale  nahm,  und  es  er- 
gab  sich  yon  selbst,  dass  die  Hauser  der 
reicheren  Gemeindemitglieder  zu  Ecclesiae 
domesticae  wurden.  In  solchen  boten  die 
Triclinien  oft  sehr  stattliche  Raume,  wie 
dies  aus  den  pompejanischen  Denkmalem 
und  aus  Plin,  H.  N.  XXXVI  4  u.  5  her- 
vorgeht.  Wie  dieselben  beschaffen  waren, 
beschreibt  uns  Vitruv.  VI,  3,  8  an  einer 
fCLr  unsem  Gegenstand  geradezu  classischen 
Stelle.  J)ie  korinthischen  Sale  und  die  vier- 
sauligen  und  die  sog.  agyptischen  sollen 
Langen-  und  Breiteyerhaltnisse  haben,  wie 
sie  den  Speisesalen  im  Allgemeinen  zuge- 
theilt  worden  sind  (namlich  die  halbe  Summe 
von  Breite  und  Lange  als  Hdhenmass),  aber 
wegen  der  Zwischenstellung  von  Saulen 
miissen  sie  geraumiger  angelegt  werden. 
Zwischen  den  korinthischen  und  agyptischen 
Salen  ist  aber  der  Unterschied  dieser:  die 
korinthischen  haben  einfache  Saulen  (d.  h. 
nicht  je  zwei  iibereinander ;  Reher\  entwe- 
der  auf  einen  Sockel  oder  auf  den  Boden 
gestollt,  und  daruber  Architrav  und  Sims 
entweder  von  Holz  oder  Stuck;  ausserdem 
erne  nach  der  Zirkellinie  gewolbte  Decke. 
Bei  den  agyptischen  Salen  aber  sind  Qber 
die  Saulen  Architrave  und  von  den  Archi- 
tra?en  zu  den  Wanden  horizontale  Deck- 
balken  zu  legen  und  ilber  das  Deckengetafel 
ein  Paviment,  damit  oben  unter  freiem  Him- 
mel  ein  Umgang  sei.  Dann  sind  auf  den 
Architrav  in  senkrechter  Linie  mit  den  un- 
teren  Saulen  andere  zu  stellen,  die  um  ein 
Viertel  kleiner  sind,  und  tiber  den  Archi- 
traven  und  Gebalkzierden  der  letzteren  soil 
eine  mit  Lacunarien  verzierte  Decke  und 
zwischen  den  oberen  Saulen  sollen  Fenster 
angebracht  sein;  so  scheinen  sie  mit  den 
Basiliken  und  nicht  mit  den  Speisesalen 
AehnUchkeit  zu  haben.'  Es  werden  also 
hier  ausser  dem  gewohnlichen  viersauligen, 
mit  einheitlicher  Horizontaldecke  versehenen 
Saale  zwei  Hauptgattungen  von  Salen  un- 
terschieden:  der  korinthische  gewolbte 
Saalund  der  agyptische,  der  in  mehrere 
ungleich  hohe  Rkume  mit  horizontaler  Be- 
deckung  gegliedert  ist  und  dessen  Eigenart 
in  dem  erhohten  und  durch  Seitenfenster 
beleuchteten  Mittelraum  beruht  hat.  Aus 
dem  korinthischen  Saale  entwickelten  sich, 
wie  Reher  bemerkte,  die  Kreuzgewolbsale 
der  Thermen  in  der  nachaugusteischen  Zeit ; 
von  dem  agyptischen  erklart  ViU-uv,  er  gehe 
fast  Qber  die  Gestalt  des  Speisesaales  hin- 
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aus  und  gleiche  mehr  einer  B.  Man  hat 
hier  an  die  Privat-B.  zu  denken,  welche  der 
Autor  in  der  Besprechung  der  verschiedenen 
Saalarten  nicht  beriicksichtigt ,  well  er  da 
nur  von  der  Einrichtung  des  mittlem  romi- 
schen  Hauses  spricht,  das  ausser  den  Wohn- 
zimmem  ein  Tablinum,  Speisesale,  Exedren 
und  etwa  einen  Gemaldesaal  brauche.  Wo 
er  dagegen  von  dem  Hause  des  ronuschen 
Grossen  spricht,  ,da\  heisst  es,  ,seien  hohe 
Atrien,  geraumige  Saulenhofe,  Gartenan- 
lagen  mit  ausgedehnten  Promenaden,  Bi- 
bliotheken,  Gemaldesale  und  Basiliken 
nothwendig,  weil  hier  oft  sowol  Staats-  als 
Privatberathungen  abgehalten  und  schieds- 
richterhche  Erkenntnisse  gefallt  wiirden'  (s. 
Reher  a.  a.  O.  45).  Solcher  Basiliken  be- 
sass  z.  B.  die  Villa  der  Gordiane  drei,  jede 
mit  hundert  Saulen  {luL  Capitol.  Gord.  32), 
eine  ebenfalls  sehr  prachtige  wird  im  Pa- 
last  des  Domitian  erwahnt  (Plutarch,  Popl. 
15).  Hieronymus  aussert  sich  uber  solche 
Bauten  also:  ubi  (namlich  in  Rom)  instar 
palatii  privatorum  exstructae  basilicae,  ut 
vile  corpusculum  hominis  pretiosius  inam- 
bulet .  .  .  (Ep.  18  ad  Marcellam.) 

Dass  nun  solche  Privatbasiliken  zum  Got- 
tesdienste  verwendet  wurden  und  als  Eccle- 
siae mit  dem  Gebrauch  auch  in  den  Besitz 
der  Gemeinde  iibergingen,  unterliegt  keinem 
Zweifel.  Wir  besitzen  dafQr  ganz  positive 
Zeugnisse  des  Alterthums.  Als  das  alteste 
derselben  muss  die  Erzahlung  der  in  der 
ersten  Halfte  des  3.  Jahrh.  entstandenen 
pseudoclementinischen  Recognitionen 
Oibr.  X,  n.  71,  ed.  Galland,  Bibl.  11  327) 
betrachtet  werden,  nach  welcher  in  der 
apostoUschen  Zeit  ein  reicher  Bewohner  von 
Antiochien,  Theophilus,  die  grosse  B.  seines 
Hauses  zur  Kirche  hergab  (domus  suae  in- 
gentem  basilicam  ecclesiae  nomine  conser- 
varet,  in  qua  Petro  apostolo  constituta  est 
ab  omni  populo  cathedra,  et  onmis  multi- 
tude cotidie  ad  audiendum  verbum  conve- 
niens credebat  sanctae  doctrinae  quam  san- 
ctitatis  efficacitas  affirmabat).  Dass  die  Re- 
cognitionen eine  apokryphe  Schrift  sind, 
kommt  hier  nicht  in  Betracht;  der  Verfas- 
ser  beurkundet  durch  seine  Aeusserung 
thatsacUich,  dass  wenigstens  in  seiner  Zeit 
die  Umwandlung  von  Privatbasiliken  in 
Kirchen  stattfand.  Ein  solches  Factum  be- 
richtet  dann  Hieronymus  (Epist.  ad  Ocea- 
num)  hinsichtlich  der  B.  im  Palaste  des 
Lateranus.  Dies  Haus,  schon  von  luvenal 
,aede8  egregiae  Lateranorum'  genannt,  in 
dem  Regionar  des  Rufus  und  Victor  ange- 
filhrt,  beriihmt  dadurch,  dass  Marc  Aurel 
hier  geboren  und  erzogen  worden,  wie  auch 
seine  Statue  hier  zum  Vorschein  kam,  be- 
sass  eine  B.,  welche  zur  Kirche  verwandelt 
wurde  und  in  der  man  eines  Tages  Fabiola 
unter  den  BGssenden  sah:   ,tota  urbe  spe- 
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ctante  Romana/  nsigt  Hieronymus,  ,antediein 
paschae  in  basilica  quondam  Laterani,  qui 
Caesariano  truncatus  est  gladio^  staret  in 
ordine  poenitentium^  (vgl.  Tac.  Ann.  XI  30, 
36;  XIII  11;  XV  49,  50).  Die  Mutter- 
kirche  des  Abendlandes  entstand  somit  aus 
einer  Haus-B.  Ebenso  stimme  ich  Mess- 
mer  bei  betr.  der  Stelle  des  Ammianus 
Marcellinus  XXVII  3:  et  in  concertatione 
superayit  Damasus  (iiber  Ursinus)  .  .  .  con- 
statque  in  basilica  Sicinini ,  ubi  ritus  Chri- 
stiani  est  conventiculum,  uno  die  CXXXVII 
cadavera  peremptorum  reperta  (vgl.  Mess- 
mers  Erorterung  der  Stelle  gegen  Zester- 
mann,  in  s.  II.  Abb.  218).  Aller  Wahr- 
scheinlicbkeit  nach  ist  aus  dieser  Basilica 
Sicinini  die  spatere  Liberiana,  jetzt  S.  Ma- 
ria maggiore  entstanden  (s.  de  Rossi  Bull. 
1871,  19—21).  Vennuthlich  haben  die  be- 
reits  von  Messmer  S.  220  erwahnten  Basili- 
ken  in  Africa  denselben  Ursprung  aus  einer 
Haus-B.,  so  die  des  Faustus  (Comm.  in  XL. 
Serm.  S.  August.  Sinnond.  I  343;  Marcdli 
Afr.  Christ.,  Brix.  1817,  H  ad  a.  303,  377, 
1 ;  III  33),  die  Basilica  Celerinae,  die  Leon- 
tiana,  Florentii,  Gratiani,  Theodosii,  die  B. 
bei  Babour  (Itin,  Anton,  ed.  Parthey  et  Fin- 
der 1848,  17;  Wesseling  40;  Tab.  Pouting. 
Diadumene;  vgl.  Shaw  Reisen,  Lpz.  1765, 
Taf.  32),  das  Caesareum  zu  Alexandrien 
(basilica  Caesarea).  Epiph,  Haer.  69,  n.  2 ; 
Socr.  VU  15;  Ambros.  Ep.  29  ad  Theodos. 
3)  Die  Gestalt  dieser  Privatbasi- 
likennaherte  sich  vermuthlich  der 
Urform  der  forensen  B. ,  wie  sie 
diePorcia  ergiebt,  ist  indessen  zu 
wenig  festgestellt,  um  den  sichern 
Schluss  zu  erlauben,  dass  die  christ- 
liche  B.  der  constantinischen  Zeit 
unmittelbar  aus  ihr  entstanden  sei. 
Reber  hat  in  seiner  verdienstvollen  Abhand- 
lung,  Mitth.  der  k.  k.  Centralconunission 
XIV  46  f.,  die  uber  die  vier  voraugustei- 
schen  Basiliken  Roms,  die  Porcia  (185  v. 
Chr.),  die  Fulvia  (Aemilia),  die  Sempronia 
und  die  Opimia,  sparlich  erhaltenen  Nach- 
richten  zusammengestellt  und  den  betracht- 
lichen  Unterschied  derselben  von  den  fo- 
rensen Basiliken  der  Kaiserzeit  nachgewie- 
sen.  Die  Porcia  gewinnt  damach  in  seiner 
Reconstruction  folgende  Gestalt:  sie  bildet 
ein  mit  der  Schmalseite  nach  dem  Forum 
zu  liegendes  Oblongum,  mit  Vorhalle  und 
apsidalen  Ausbeugungen  der  dem  Eingang 
entgegengesetzten  Schmalseite.  Die  Um- 
fassung  besteht  aus  massivem  Mauerwerk, 
das  Imiere  ist  durch  eine  Saulenstellung 
gegliedert,  welche  wieder  einen  oblongen 
Raum  umschliesst;  in  dieser  Saulenreihe 
ist  die  unmittelbar  vor  der  Apsis  stehende 
Saule  diejenige,  welche  die  Volkstribunen 
entfemt  wissen  wollten,  was  den  Wider- 
spruch  und   das  erste  offentliche  Auftreten 


des  jdngern  Cato  hervorrief  (P/tt<.  Cat.  min.  5). 
In  dem  Plane  der  Volkstribunen  findet  Re- 
ber bereits  jenen  Fortschritt  ausgesprochen, 
den  die  christliche  B.  darstellt,  die  Unter- 
brechung  der  ringsum  gefUhrten  Neben- 
raume  zu  Gunsten  der  Apsis,  die  Umbil- 
dung  in  die  eigentliche  Mehrschiffigkeit  des 
Ganzen  durch  eine  lediglich  nach  einer 
Richtung  ausgefuhrte  Parallelgliederung. 

Es  ist  nun  bereits  von  Stockbauer  a.  a. 
O.  43  mit  Recht  hervorgehoben  worden, 
dass,  wenn  man  von  den  altesten  Earchen 
ruckwarts  schliessen  darf,  die  Verbindung 
der  Mittelschiffmauern  bez.  deren  Saulen- 
stellungen  mit  den  Umfassungsmauem  der 
vordem  Frontseite  nicht  immer  in  der  von 
Reber  angenommenen  Weise  stattgefunden 
zu  haben  scheint,  wenn  namlich  die  Apsis 
iiber  die  Fluchtlinien  der  mittleren  Saulen- 
stellungen  hinausgriff.  Stockbauer  meint 
weiter,  das  unter  Constantin  so  markirt  auf- 
tretende  Querschiff  weise  auf  eine  standige 
und  lange  Gewohnheit  hin,  vor  der  Apsis 
sich  eine  die  Richtung  der  Langschiffe  durch- 
schneidende  Bauanlage  zu  denken.  Beide 
Argumente  sprechen  mehr,  als  sich  Stock- 
bauer eingesteht,  gegen  die  voUige  Identi- 
ficirung  der  Privat-B.  mit  der  Porcia,  bez. 
gegen  die  voreilige  Ableitung  der  christ- 
Sehen  B.  von  jener. 

Nur  eine  in  ihrer  ehemaligen  Gestalt  mit 
Sicherheit  nachgewiesene  Privat-B.  hat  sich 
erhalten.  Zwar  giebt  Canina  Via  Appia 
tav.  32  noch  den  Grundriss  einer  solchen  in 
der  Villa  der  Quinctilier,  und  Edifizi  di  Roma 
tav.  305  eine  andere  neben  der  palatinischen 
Casa  d*  Augusto.  Jener  Grundriss  (reproducirt 
bei  Stockbauer  Taf.  I  *)  zeigt  ein  Oblon^m 
mit  Apsis,  in  der  Frontseite  Vorhalle,  im  In- 
nem  zwei  Saulenreihen,  und  wiirde  ja  dem- 
nach  vollkonmien  dem  einfachsten  Schema 
der  constantinischen  christlichen  B.  entspre- 
chen;  aber  es  erheben  sich  gegen  die  Zu- 
verlassigkeit  desselben  gegrfindete  Zweifel. 
Femer  liefert  ein  pompejanisches  Wand- 
gemalde  (Gell  and  Gandy  Pompejana,  pi. 
60  ==  Guhl  &  Koner  Leben  d.  Griechen  u. 
Romer,  Fig.  393,  S.  439,  2.  Aufl,)  die 
Ansicht  einer  am  Meere  gelegenen  Villa, 
in  deren  Vordergrund  ein  Bau  steht,  dessen 
iiberhohter  Mittelraum  zu  beiden  Seiten  von 
viel  breiteren  Portiken  flankirt  ist.  Eline 
Apsis  scheint  derselbe  nicht  zu  haben.  In- 
dessen ist  der  basilikale  Charakter  des  Gle- 
baudes  und  die  Zuverlassigkeit  der  Malerei^ 
bez.  ihr  Verhaltniss  zur  Wirklichkeit  zu 
unsicher,  um  irgend  einen  Schluss  auf  sie 
zu  griinden.  Als  Privat-B.  eines  romischen 
Hauses  kann  mit  Gewissheit  nur  die  1862 
aufgedeckte  sog.  Basilica  lovis  neben  der 
Flavischen  Domus  auf  dem  Palatin  gelten. 
Sie  hatte  an  der  westlichen  Schmalseite  eine 
halbkreisformige    Tribuna,    welche    durch 
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durchbrochene  Marmorschranken  abgetrennt 
war ;  an  der  Riickseite  fiihrten  zwei  Treppen 
zu  dem  erhohten  Podium.  Von  den  Enden 
der  Tribuna  gingen  zwei  Saulenstellungen 
von  je  funf  Saulen  aus,  von  welch'  letzteren 
noch  einige  Reste  nebst  den  Basen  vorhan- 
den  sind.  Dieser  Bau  zeigt  also  allerdings 
mehr  Aehnlichkeit  mit  der  christlichen  B. 
als  irgend  eine  der  bekannten  forensen  Ba- 
siliken,  so  dass,  wie  die  Dinge  liegen,  die 
Verwandtschaft  der  Privat-B.  mit  der  Ur- 
form  der  republikanischen  forensen  B.,  spe- 
ziell  mit  der  Porcia,  ffir  durchaus  wahrschein- 
lich  erkannt  werden  muss.  Indessen  reicht  i 
jenes  eine  Beispiel  nicht  bin,  um  festzustel- 
len,  ob  die  Privat-B.  regelmassig  Apsis  und 
Vorhalle  besessen,  und  wie  dieselbe  in  den 
Complex  der  iibrigen  Gebaulichkeiten  ein- 
gezogen  war,  bez.  wie  sehr  oder  wie  wenig 
sie  aus  demselben  heraustrat  —  alles  Fra- 
gen,  die  gelost  sein  miissten,  ehe  wir  die 
constantimsche  B.  als  die  einfache  Repro- 
duction der  Haus-B.  erklaren  konnen. 

4)  Es  ist  nicht  wahrscheinlich, 
dass,  abgesehen  von  den  erwahn- 
ten  Salen  und  Hausbasiliken,  die 
Christen  der  vorconstantinischen 
Zeit,  wenigstens  in  Rom,  innerhalb 
der  Stadt  eigentliche  Kirchen  be- 
sassen. 

Zunachst  muss  constatirt  werden,  dass 
keine  einzige  der  uns  erhaltenen  stadtischen 
Basiliken  uber  Constantin  hinausgeht.  Es 
ist  nicht  nothig,  hier  auf  den  Nachweis 
zurQckzukommen,  dass  die  im  J.  285  der 
mauretanischen  Aera  erbaute  Kirche  des 
Reparatus  zu  Orl^ansville  nicht  ins  J.  252 
(so  Jdessmef',  Kugler,  Lubke,  Schnaase  in 
ihren  fruheren  Aufl.),  sondem  325  fallt  (s. 
Bock  Christl.  Kunstblatter,  Freib.  1870,  94; 
Kraus  D.  christl.  Kunst  in  ihren  frfihesten 
Anfangen  150).  Man  hat  zwar  noch  einige 
andere  Basiliken  in  Africa,  Aegypten,  Cole- 
syrien  (so  die  von  Chaqqa,  welche  de  Vogue 
pi.  6  u.  15,  16  ins  2.-3.  Jahrh.  setzt)  der 
vorconstantinischen  Zeit,  aber  ohne  Beweis, 
zugeschrieben.  Die  Berufung  auf  Euseb,  H. 
e.  VII  13  (G^llienus  erstattet  den  Bischofen 
die  Coemeterien  zudick  und  erklart  ^itcoc 
h:h  Ttov  T^cov  Ta>v  dpTjoxeixjijiov),  Eu8.  H.  e. 
Vni  1  (die  Zahl  der  Kirchen  wachst  ausser- 
ordentlich  in  der  der  diocletianischen  Ver- 
folgung  vorhergehenden  Ruhe  .  .  .  M  irdtdac 
Tfl^c  icoXetc  ix  Oe)i£Xi<ov  dviarov  hofXrpla^)^ 
eb.  2  (Diocletian  lasst  die  Kirchen  nieder- 
reissen:    6inr)v(xa  toiv  uiv  irpo(jeoxTT)p(a)v  touc 

xaxappwrcooftevouc),  Optai,  Milev,  de  schism. 
Donat.  n  4  (sagt  den  Donatisten :  non  enim 
grex  aut  populus  appellandi  fuerant  pauci, 
qui  inter  quadraginta  et  quod  excurrit  ba- 
sihcas  locum  ubi  coUigerent  non  habebant, 
sc.   Romae)   beweist  ebenso    wenig  gegen 


meinen  Satz  als  die  Thatsache,  dass  Ale- 
xander Severus  den  Christen  einen  (wir 
wissen  nicht  einmal,  ob  innerhalb  der  Stadt- 
mauem  gelegenen)  Platz  zusprach  (AeL 
Lamprid,  Vit.  Alex.  c.  49:  cum  Christiani 
quemdam  locum  qui  publicus  fuerat  occu- 
passent,  contra  popinarii  dicerent,  sibi  eum 
debere,  rescripsit,  melius  esse  ut  quomodo- 
cumque  illic  Deus  colatur,  quam  popinariia 
dedatur),  oder  dass  schon  202  zu  Edessa 
ein  Versammlungshaus  der  Christen  erwahnt 
wird  (Chron.  Edess.  bei  Assemani  Bibl.  Or. 
I  387).  Alle  diese,  sowie  die  von  Augusti 
Denkw.  XI  344  angefuhrten  Aeusserungen 
von  Eorchenschriftstellem  (TerttdL  de  Idolol. 
c.  7;  adv.  Valent.  c.  3;  de  Coron.  mil.  c.  3; 
de  pudic.  c.  4;  Ct/pr.  Ep.  55,  33;  Gi'egor, 
Thaumat.  Ep.  can.  c.  11;  Greg.  Nyss.  Vit. 
Greg.  Thaum.  0pp.  Ill  567;  Dionys,  Alex, 
Ep.  can.  c.  2;  Lactant  Inst.  div.  V  11; 
de  mort.  Persec.  c.  12,  15;  Ambros.  in 
Eph.  4  u.  a.)  und  Martyreracten  (z.  B.  Act. 
Theodoti  bei  Ruinart  ed.  Paris.  355:  ut 
ecclesiae  cum  suis  altaribus  aequarentur 
solo;  356:  sacerdotes  derelinquentes  vesti- 
bula  ecclesiarum ;  357 :  aedes  orationis ;  359 : 
presbyter  egrediens  ab  ecclesia)  beweisen 
das  Vorhandensein  von  kirchlichen  Ver- 
sammlungsorten,  von  Bethausem  innerhalb 
und  ausserhalb  der  Stadte,  aber  sie  bewei- 
sen nicht,  dass  jene  von  den  Privatsalen 
im  Wesen  verschieden  waren.  Bei  Minu- 
ciu9  c.  10,  32  wird  den  Christen  vorgewor- 
fen,  dass  sie  keine  Tempel,  keine  augen- 
falligen  Heiligthumer  batten ;  c.  8,  dass  sie 
nur  in  Schlupfwinkeln  den  Mund  offneten: 
fiir  jene  Zeit  eine  Bestatigung  unserer  These. 
Man  sieht  Uberhaupt  nicht  ein,  wie  die  Chri- 
sten vor  Constantin  intra  muros  offentliche, 
eigentliche  Kirchen  erbaut  haben  sollen; 
gewiss  konnte  bis  auf  Gallienus  davon  keine 
Rede  sein,  und  auch  nachher  war  ihre 
rechtliche  Stellung  nicht  der  Art,  daas  sie 
solche  in  Angriff  nehmen  konnten.  Ganz 
anders  war  es  mit  den  Coemeterialgebauden 
beschaflfen,  welche,  als  zu  den  Coemeterien 
gehorig,  den  diesen  vom  Gesetz  gewahrten 
Schutz  (s.  d.  A.)  genossen.  Hier  konnten 
sie  unter  und  ober  der  Erde  frei  bauen; 
in  der  Stadt  werden  sie  sich  beschrankt 
haben,  die  Zahl  der  Privatbaailiken  zu  ver- 
mehren  und  die  neu  zu  erbauenden  Con- 
venticula  nur  als  Annexe  von  Privatwoh- 
nungen  gelten  zu  lassen.  Die  Stelle  des 
Optatus  scheint  dies  evident  zu  beweisen. 
Der  Autor  spricht  von  der  Ankunft  des  Do- 
natisten Victor  Garbensis  in  Rom  zu  An- 
fang  der  Donatistenbewegung ,  also  noch 
wahrend  oder  gleich  nach  der  Verfolgung : 
damals  waren  innerhalb  der  Stadt  (denn 
im  Gegensatze  dazu  heisst  es  von  den  Schis- 
matikem :  speluncam  quamdam  foris  a  civi- 
tate   cratibus   sepserunt   ubi   ipso   tempore 

8* 


Digitized  by 


Qoo^'^ 


116 


Basilika. 


conventiculum  habere  potuissent,  unde  Mon- 
tenses  appellati  sunt)  (iber  40  Basiliken: 
kann  man  da^unter,  unter  jenen  Verhalt- 
nissen,  etwas  anderes  als  Privatbasiliken 
verstehen  ?  Diese  mehr  als  40  Basiliken  wa- 
ren  ohne  Zweifel  identisch  mit  den  46  Ti- 
tuli,  die  wir  nach  Cornelius'  Brief  an  Fabius 
(Eiis,  H.  e.  VI  43)  schon  unter  ihm  an- 
nehmen  miissen,  deren  jedem  ein  Presbyter 
vorstand  (s.  d.  A.  Tituli)  und  deren  Zahl 
durch  Zephyrin  erst  auf  25  gebfacht  wor- 
den  war  (s.  de  Bossi  Bull.  1866,  20). 

5)  Ausser  den  Hausbasiliken  dien- 
ten  dem  Gottesdienste  die  Coeme- 
terialgebaude:  ausnahmsweise  die- 
jenigen  unter  der  Erde,  regelmas- 
sig  die  sub  dio  erbauten  Memoriae 
und  Basilicae,  Es  muss  fiir  den  ausfiihr- 
lichen  Beweis  dieser  These  auf  die  Art. 
Katakoraben  und  Coeraeterialgebaude  ver- 
wiesen  werden.  Hier  ist  als  festgestellt  an- 
zusehen,  dass  in  den  Krypten  der  Kata- 
komben  im  1.  und  2.  Jahrh.  nur  ausnahms- 
weise Synaxen  stattfanden,  haufiger  aber 
im  3.  Jahrh.  in  der  Zeit  der  Verfolgungen ; 
im  4.  Jahrh.  hat  die  Feier  der  hi.  Geheim- 
nisse  in  sepulais  nur  den  Charakter  der 
missa  privata.  Die  Katakomben  dienten 
denmach  nur  zu  ausserordentlichen  Ver- 
sammlungen;  die  ordentlichen  Synaxen  wur- 
den  in  den  Cellae  oder  Memoriae  abgehal- 
ten,  welche  fiber  der  Erde  errichtet  waren. 

Die  Einrichtung  der  zu  den  Synaxen  die- 
nenden  Krypten  zeigt  die  beistehende  Fig. 
52,   welche   die   in   dem   dem  Art.   Kata- 


zwei  zu  der  Kirche  fiihrende  Gallerieen; 
c  Thiire  mit  Schwelle,  Gesims  und  Archi- 
trav  aus  Travertin;  sie  bildet  den  Eingang 
zu  dem  vomehmsten  Theil  der  Kirche; 
Marchi  glaubt  in  dem  Raume  d  d  den  Auf- 
enthalt  der  Manner,  in  ^^  den  der  Frauen 
zu  erkennen.  e  das  Chor  oder  Presbyte- 
rium,  in  welchem  das  Altare  portatile  stand ; 
da  die  Cathedra  vor  dem  Arcosolium  stand, 
kann  dieses  nicht  als  Altar  gedient  haben ; 
/  Eingangsthure  zu  dem  entgegengesetzten, 
weniger  goraumigen  Theile  der  Kirche  gg, 
wo  die  Frauen  standen;  h  sedes  pontificalis; 
I  Sitze  fur  die  dem  Bischof  assistirenden 
Priester  und  Kleriker;  in  diesen  Sitzen  sind 
loculi  fiir  Kinder  angebracht;  II  Saulen,  aus 
dem  Tuf  gehauen,  mit  Stuck  fiberkleidet ; 
ohne  structive  Bedeutung,  dienten  sie  zur 
Zierde  und  wol  auch,  um  das  Presbyterium 
von  dem  Reste  der  Kirche  zu  trennen; 
m  halbkreisformige ,  n  rectangulare  Nische 
zur  Aufnahme  von  Statuetten,  wie  Marchi 
glaubt ;  vielleicht  auch ,  um  Lichter  aufzu- 
stellen;  oo  zwei  //  ahnlichen  Saulen,  Marchi 
meint,  um  den  Diakonissen  das  Ordnen  der 
Frauen  zu  erleichtem  (? !) ;  p  Triimmer  des 
Marmors,  der  den  Boden  tiberall  bekleidete ; 
q  und  r  zwei  Raume  mft  Arcosolien,  ge- 
wissermassen  Vestibiile  zu  der  Kirche. 

Nicht  minder  belehrend  ist  der  Grund- 
riss  einer  andern  unterirdischen  Kirche  in 
dem  Coemeterium  an  der  Salita  del  Coco- 
mero  (la  Pariola)  unter  der  Salaria  Vecchia 
(Marchi  191,  tav.  38).  A  ist  der  Eingang 
aus  dem  untern  Stockwerk  des  Coemeterium 


Fig.  52.    Krypten  in  8.  Ag^nese  (nach  Marchi). 


komben  beigegebenen  Grundrisse  des  Coe- 
meterium von  S.  Agnese  mit  Nr.  33 — 35  be- 
zeichneten  Raume  nach  Marchi  tav.  35, 
p.  282  wiedergiebt.  Dieselben  bilden  eine 
der  hervorragendsten  sog.  Katakombenkir- 
chen,  und  diirften  noch  vor  das  3.  Jahrh. 
fallen.     In  demselben   bezeichnen  a  und  b 


zu  dem  der  Kirche.-  B  der  Zugang  von  dem 
obern  Stockwerk  zu  derselben.  C  Eingang 
von  dem  obem  Stockwerk  zu  dem  Vesti- 
bulum  der  Kirche.  D  moderne  Treppe, 
welche  zu  dem  Vestibulum  fuhrt.  E  Stufen, 
welche  zu  einer  den  Zugang  zur  Treppe  D 
vermittelnden  Wendeltreppe  (heute  dem  ein- 
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Fig.  53.    Krypten  im  Coemeteriam  der  Salita  del  Cocomero 
(nach  Hare  hi). 


Zugang 
zur  Kirche)  fuh- 
ren.  F  Stufen 
zwischen  dem 
Yestibulum  imd 
der  Kirche.  G 
dreigetheilter 
Raum  der  Kir- 
che. HzweiVor- 
spriinge,  die  die 
Area  G  in  drei 
Theile  scheiden, 
und  fiber  wel- 
chen  sich  Bogen 
wolben,  die  5  m 
unter  der  Hohe 
der  Kirche  blei- 
ben.  I  Apsis, 
in  weiche  der 
Zugang  A  miin- 
det  (der  introitus  ad  sanctos).  K  unten 
rechteckige,  oben  im  Halbkreis  zulaufende 
Nische  im  Coemeterium  der  Apside.  L  klei- 
nere  halbkreisformige  Nische  im  Centrum 
von  K.  M  moderner  Bruch  im  Felsen. 
N  Nebengemach,  vielleicht  Secretarium. 
0  Eingang  von  der  Wendeltreppe  zu  einer 
Kr3rpta,  die  alter  ist  als  die  Kirche  und  die 
in  dem  Niveau  des  obern  Stockwerkes  liegt. 
P  Krypta,  durch  drei  Bogen  in  4  unregel- 
massige  Kammem  getheilt.  Q  Triimmer 
eines  profanen  Gebaudes.  R  Fenster,  in 
neuerer  Zeit  angebracht,  um  P  und  G  zu 
verbinden.  Ein  grosses  Lucernar  gab  der 
Kirche  Licht. 

In  diesen  Katakombenkirchen  sieht  man 
die  Trennung  des  Klerus  vom  Volk,  auch 
die  Scheidung  der  Geschlechter,  die  Stellung 
des  Alters  in  einer  Exedra,  die  im  zweiten 
Falle  eine  halbkreisformige  Ausbeugung  bil- 
det  —  alles  Dinge,  die  in  der  B.  virieder- 
kehren,  die  aber  entfemt  nicht  hinreichen, 
um  mit  Martigny  einen  directen  Zusammen- 
hang  beider  zu  statuiren.  Ganz  dasselbe 
gilt  von  den  beiden  Krypten  in  dem  ober- 
sten  Stockwerk  von  8.  Priscilla,  auf  weiche 
Bichter  a.  a.  0.  34  f.  so  grosses  Gevncht 
legt:  ihre  Exedra  genugt  nicht,  um  sie  in 
unmittelbaren  Zusammenhang  mit  der 
B.  zu  bringen. 

Gehen  vnr  zu  den  sub  dio  auf  den  uber 
den  Katakomben  liegenden  Areae  erbauten 
Bethausern  iiber.  Sie  heissen  regelmassig 
lAopTupiov,  ConfessiOj  Memoria  oder  Cella 
(s.  die  Art.) :  in  ihnen  wurde  in  der  Kegel 
das  sacfificium  pro  defuncto  dargebracht, 
das  zw&T  zuweilen  auch  iuxta  sepulcrum, 
namentlich  bei  der  Deposition  selbst,  wenn 
feierlich,  cum  voto  et  triumpho  magno,  jeden- 
falls  nur  in  der  Ecclesia  cimiterialis  statt- 
fand.  Diese  ohlatio  pro  dormitione  haben 
wir  uns  als  einen  taglichen  Gottesdienst  vor- 
zustellen;  jedem  Coemeterium  war  ein  Prie- 


ster  vorgesetzt, 
der  in  der  Eccle- 
sia cimiterialis 
den  Gottesdienst 
hielt ,  wie  der 
Presbyter  tituli 
in  der  Stadt  in 
den  Privatbasi- 
liken:  per  coe- 
meteria  diversa 
constituti  pres- 
byteri  sacra- 
mentorum  con- 
ficiendorum  ius 
habent  atque 
licentiara  ([n- 
noc,  I  Ep.  25,  ed. 
Coustant  S60t); 
und:  nee  prae- 
terit  dies  qua  vel 
a  sacrificiis  divinis  vel  a  baptismatis  officio 
(presbyteri)  vacent  (Innoc.  J  Ep.  2,  12; 
Siric.  Ep.  1,  10;  Constant  631,  753,  791) 
—  eine  Einrichtung,  aus  welcher  sich  die 
Privatmesse  entwickelt  hat. 

Welches  war  nun  die  Gestalt  dieser  Coeme- 
terialkirchen  ?  Aus  schriftlichen  Quellen  wis- 
sen  wir,  dass  sie  eine  Apside  batten  (Martyr. 
Theodoti  bei  Ruinart  361:  ipse  vero  pro- 
gressus  ad  Patriarcharum  confessionem,  cum 
obstructam  illam  ab  impiis  reperisset,  ne 
quis  Christianorum  illuc  posset  ingredi,  fo- 
ris  iuxta  concham  se  proiecit  in  orationem 
etc.).  In  vielen  Fallen  mogen  die  Memo- 
rien,  den  Grabdenkmalern  der  Alten  ent- 
sprechend,  von  kreisrunder  oder  polygo- 
naler  Form  gewesen  sein,  wie  die  Grab- 
kirche,  weiche  Gregor  von  Diocaesarea  (f  374) 
aufbaute,  und  deren  Gregor  von  Nazianz 
gedenkt  (s.  Centralbauten).  Anderer  Gestalt 
waren  ohne  Zweifel  diejenigen  Coemeterial- 
kirchen,  in  welchen  regelmassige  Synaxen 
stattfanden,  —  und  solche  diirfen  wir  im 
3.  Jahrh.  dort  als  sehr  haufig  wiederkehrend 
unterstellen.  Fiir  diese  sind  wir  aber  nicht 
auf  blosse  Yermuthung  angewiesen,  indem 
sich  einige  Exeraplare  bis  auf  die  Gegen- 
wart,  wenigstens  in  den  Grundmauern,  er- 
halten  haben.  Es  sind  zunachst  die  beiden, 
von  Marchi  und  de  Rossi  auf  der  Area  iiber 
S.  Callisto  und  S.  Soteris  entdeckten  Basi- 
liken  des  hi.  Sixtus  und  der  hi.  Cae- 
cilia  (yon  Marangoni  schon  1736  gesehen 
und  fiir  christlich  erkannt,  von  Marchi  Arch. 
228,  tav.  45  f.  irrthiimlich  fiir  die  B.  des 
Marcus  und  Marcellianus  gehalten;  vgl.  R.8. 
II  5  f.,  m  468  ff.)  und  die  der  hi.  Sote- 
ris (von  Marchi  fiir  die  B.  des  Damasus 
erklart;  s.  dagegen  R.  S.  Ill  16,  471).  Die 
von  Marchi  gegebenen  Grundrisse  der  bei- 
den Cellae  sind  ungenau,  indem  er  einzelne 
moderne  Theile  derselben  (so  die  zu  der 
Katakombe   herabfiihrende   Treppe  in  der 
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Fig.   54.     Cell*   coemeterialis 
(naoh  Harchi), 


B.  der  Soteris,  s. 
beistehende  Figur 
54)  fiir  alt  ansah; 
ihren  wirklichen 
Grundriss  giebt  de 
i^ossfR.  S.III,  tav. 
42—45,  wo  tav.  39 
auch  die  Ansicht 
der  Ruinen  gebo- 
tenwird.  Dieselben 
stellen  sog.  ceUae 
trichorae  dar:  ei- 
nen  quadratischen 
Raum,  der  nach  drei 
Seiten  in  balbkreis- 
formige  Apsiden 
ausladt.  Die  Cella 
der    hi.    Soteris 


scheint  mehr  ein  Privatmausoleum  gewesen 
zu  sein  und  blieb  darum  bei  der  diocletia- 
nischen  Verfolgung  vielleicht  verschont ;  sie 
war  nach  der  vierten  Seite  hin  geradlinig 
abgeschlossen,  wurde  dann  spater  nach  der- 
selben  Seite  hin  verlangert  und  erhielt  eine 
neue  Kuppel,  vermuthlich  unter  Stephan  11 
(752—757),  von  welchem  der  Liber  Ponti-  \  scheint  mir  fraglich,  ob  dasselbe  hier  tiber 


Stadt,  gemacht  worden.  Es  fand  sich  da 
neben  der  dem  constantinischen  Zeitalter 
angehorenden  grossem  B.  eine  kleine  CeUa 
trichora',  die  mit  ihrer  Hauptbasis  an  die- 
jenige  der  grossem  anstosst  und  durch  eine 
Oeffnung  mit  ihr  communicirt,  welche  einen 
willkommenen  Pendant  bildet  zu  der  von 
Paulin,  NoL  0pp.  ed.  Rosweyd.  1622,  152 
beschriebenen  Disposition  der  B.  des  hi.  Fe- 
lix: laetissimo  vero  conspectu  tota  simul 
haec  basilica  in  basiUcam  memorati  confes- 
soris  aperitur  trinis  arcubus  paribus  per- 
lucente  transenna,  per  quam  vicissim  sibi 
tecta  ac  spatia  basilicae  utriusque  iungun- 
tur.  Vgl.  E,  Stevenson  bei  de  Rossi  Bull. 
1878,  79  f.,  und:  Scoperta  di  Sta.  Sinfo- 
rosa  e  del  suoi  sette  figli  al  nono  miglio 
della  Via  Tiburtina  (Estratto  dal  Periodico: 
gli  Studj  m  Italia,  Roma  1878).  Die  Cella 
hat  drei  Apsiden,  wie  die  beiden  fiber  S. 
Callisto ;  der  oblonge,  nach  der  der  Haupt- 
basis gegentiberhegenden  Seite  etwas  spitz 
zulaufende  Raum  zeigt  an  besagter  Seite 
den  ehemaligen  Eingang;  die  eine  Lang- 
seite  des  Oblongums   ist  ganz  zerstort,   es 


ficalis  anmerkt: 
restauravit  tegu- 
men  coemeterii 
sanctae  Soteris 
quod  ceciderat 
(R.  S.  I  260,  III 
31,471).  An  den 
Ecken  stehen 
Strebepfeiler  zur 
SttitzederDecke. 
Die  Cella  s.  Sixti 
ist  bedeutender: 
ihre  genaue  Un- 
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Fig.  65.    Grundriss  ron  S.  Binforosa  (naoh  Stevenson). 


tersuchung  durch  Mich.  Stef.  de  Rossi  ergab, 
dass  sie  in  alter  Zeit,  ohne  Zweifel  in  der  dio- 
cletianischen  Verfolgung,  zerstort  und  dann 
mit  Veranderung  ihrer  ursprtinglichen  Form 
wieder  hergestellt  wurde.  Sie  hatte  Strebe- 
pfeiler und  ein  Kuppel^ewolbe ;  bei  der  Re- 
stauration  scheinen  beide  weggelassen  und 
ein  flaches  Dach  aufgesetzt  worden  zu  sein. 
Der  vordere  Raum  wurde  bei  dieser  Ge- 
legenheit  hinausgeschoben  und  geschlossen, 
wahrend  die  Cella  ursprunglich, 
wie  die  Nachgrabung  ergeben  hat, 
of  fen  stand.  Das  war  die  Area,  ubi 
orationes  facitis  (Gest.  purg.  Felicis,  s.  Op- 
tatus,  ed.  Dupin  169).  Das  Mauerwerk  ist 
aus  Ziegel,  mit  wenig  Tuf,  in  der  vorcon- 
stantinischen  Technik,  wie  denn  beide  Cellae 
vielleicht  zu  jenen  gehoren,  welche  B.  Fa- 
bian errichten  Kess  (multas  fabricas  per 
coemeteria  fieri  iussit.  Lib.  Pont. ;  vgl.  R.  S. 
I  117,  199).  Eine  dritte  hier  einschlagende 
hochwichtige  Entdeckung  ist  in  den  letzten 
Jahren  in  der  B.  der  hi.  Symphorosa 
an   der  Via  Tiburtina,   9  Miglien  vor  der 


haupt  geschlos- 
sen war.  (Vgl. 
Fig.  55.) 

DieThatsache, 
dass  die  Cella  S. 
Sixti  an  der  vier- 
ten Seite  offen 
stand,  ist  hoch- 
wichtig.  De  Rossi 
ermangelt  nicht 
(R.  S.  in  495), 
auf  die  Bedeu- 
tung     derselben 


aufmerksam  zu  machen.  Diese  Bauform  war 
nicht  ohne  Vorbilder :  die  Grabcellen  waren 
im  Gegentheil  allem  Anschein  nach  von  der 
einen  Seite  meist  offen,  wie  der  Speisesaal 
eines  der  schonsten  Graber  an  der  Via  La- 
tina  (R.  S.  Ill  470).  Der  Gottesdienst  wurde 
in  der  Cella  gehalten;  das  Volk  stand  in 
der  offenen  Area  ^natfirlich  nicht  in  den 
Zeiten  der  Verfolgung),  wie  de  Rossi  ver- 
muthet,  durch  holzerne  Schranken  so  ge- 
theilt,  dass  den  einzelnen  Klassen  der  Glau- 
bigen  (fideles  und  catechumeni)  ihr  Recht 
wurde.  Hier  ist  der  Punkt,  wo  die  B.  des 
constantinischen  Zeitalters  einsetzt. 

6)  Die  christliche  B.  der  constan- 
tinischen Zeit  ist  nicht  eine  ein- 
fache  Herubernahme  oder  Nach- 
ahmung  der  forensen  B.  der  Rai- 
se r  z  e  i  t.  Es  ist  zwar  oft  (zuletzt  noch  von 
Messmer  Ueber  den  Ursprung,  die  Entw. 
u.  Bedeutung  d.  B.  54  f.)  behauptet,  aber 
niemals  bewiesen  worden,  dass  unter  Con- 
stantin  oder  seinen  Nachfolgern  forense  Ba- 
siliken    in   christliche   Kirchen    verwandelt 
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worden  seien.  Die  darauf  angerufene  Aeusse- 
mng  des  Ausanius  (Grat.  act.  pro  consulatu 
ad  Gratian.  Imp.  ed.  Valpy  n.  419,  al.  190, 
§  3:  nullus  [locus]  inquam,  Imperator  Au- 
goste,  quin  admirandam  speciem  tuae  vene- 
rationis  incutiat:  non  palatium,  quod  tu 
cum  terribile  acceperis,  amabile  praestitisti, 
non  forum  et  basilica  olim  negotiis  plena, 
nunc  votis,  votisque  pro  salute  susceptis) 
beweist  dies  keineswegs ;  scbon  die  Yerbin- 
dung  von  forum  et  basilica  batte,  was  auch 
Sdmaase  in  s.  2.  Aufl.  Ill  40,  A.  1,  nicbt 
entgangen  ist,  von  einer  solchen  Exegese 
abhalten  mftssen.  Es  ist  auch  durcbaus  nicbt 
einzuseben,  wie  mit  dem  Siege  des  Cbristen- 
thoms  die  profanen  Basiliken  iiberfliissig 
geworden :  nachweisbar  bat  dieses  Ereigniss 
weder  den  Verkebr  nocb  die  Gerichtsver- 
handlungen  in  einer  Weise  vermindert,  welcbe 
Basiliken  verfilgbar  gemacbt  batte ;  dies  batte 
erst  beim  Sinken  des  Kaiserreicbs  eintreten 
kdnnen,  als  der  Typus  der  cbristlicben  Ba- 
siUken  langst  ausgebildet  war. 

Als  man  die  altcbristlicbe  B.  als  eine  ein- 
fache  Nacbabmung  der  forensen  binstellte, 
ging  man  von  ersterer  aus,  um  sicb  die 
Gestalt  der  letztem  zu  reconstruiren :  auf 
diese  pbantastiscbe  Reconstruction  stiitzte 
man  dann  den  Vergleicb  bolder.  Der  Beweis 
schloss  somit  eine  petitio  principii  in  sicb. 
Man  stellte  sicb  die  forense  B.  vor  als: 
1)  ein  Oblongum;  2)  nacb  aussen  durcb 
Umfassungsmauem  abgescblossen ;  3)  das 
Innere  durcb  Saulenreiben  in  drei,  bez. 
fQnf  Scbiffe  getbeilr,  von  denen  das  mittlere 
breiter  und  unterbrocben ,  die  Seitenscbiffe 
zuweilen  in  zwei  Stockwerke  gegliedert  wa- 
ren;  4)  die  eine  Scbmalseite  die  Fronte 
bOdend;  5)  die  andere  Scbmalseite  in  eine 
halbkuppelformig  Gberwolbte  Apside  aus- 
ladend;  6)  das  Ganze,  von  der  Apside  ab- 

rben,  mit  flacber  Balkendecke  versehen, 
Mittelscbiff  mit  Giebel-,  die  Abseiten 
mit  Pultdacbem  bedacbt ;  7)  das  Mittelscbiff 
fiberhoht,  d.  b.  durcb  auf  die  Saulen  ge- 
stellte  und  von  Fenstem  durcbbrocbene 
Oberwande  von  den  Seitenscbiffen  getrennt 
(8.  Reber  a.  a.  O.  38  f.).  Eine  sorgfaltige 
Untersucbung  derjenigen  profanen  Basibken, 
deren  Plan  am  moisten  gesicbert  ist  (der 
lulia,  der  Normal-B.  bei  Vitruv,  Vitruvs 
B.  zu  Fanum,  die  Basiliken  zu  Otricoli  und 
Pompeji,  die  Ulpia  und  die  B.  Constantins) 
hat  aber  gezeigt,  dass  keines  von  den  an- 
gefQbrten  Mer^alen  sicb  an  alien  diesen 
forensen  Basiliken  findet;  die  forense  B.  ist 
im  Wesentlicben  als  eine  gescbiitzte  und  ge- 
deckte  Erweiterung  des  Forums  zu  definiren 
{Beber  a.  a.  O.  38) ;  scbon  Cicero  (ad  Attic. 
IV  16)  erklarte  das  Motiv  der  Erbauung 
der  Basiliken  dabin :  ut  ampliaretur  forum. 
Bestand  dieses  im  Allgemeinen  aus  einem 
von  zweistockiger  Porticus  umgebenen  ob- 


longen  Mittelraum  (Vitruv.  V  1),  so  cbarak- 
terisirt  sicb  die  B.  zunacbst  dadurcb,  dass 
diesenMittelraum  bedeckt  war.  Alles  Uebrige 
ist  accidentell  und  wecbselnd:  namentlicb 
kann  die  absidale  Ausladung,  die  Ueber- 
bobung  des  Mittelscbiffs ,  die  Umfassung 
durcb  Mauem,  der  Eingang  an  der  Scbmal- 
seite nicbt  als  Cbarakteristicum  der  forensen 
B.  bezeicbnet  werden,  und  gerade  hierin 
spricbt  sicb  die  Dissonanz  zwiscben  ibr  und 
der  cbristlicben  B.  aus.  Sollen  wir  gleicb- 
wol  den  Zusammenba^  beider  ganzlich  leug- 
nen?  Gewiss  nicbt.  Vergegenwartigen  wir 
uns  die  Lage  des  cbristlicben  Arcbitekten,  als 
die  Edrcbe  nacb  der  langsten  und  beftigsten 
Verfolgung  plotzlich  frei  wurde.  Er  batte 
an  Stelle  der  zerstorten  Conventicula  grossere 
und  pracbtigere  berzustellen.  Es  war  na- 
tiirlicb  und  ganz  in  der  Tradition  der  cbrist- 
licben Borcbe  begriindet,  dass  er  nicbt  einen 
durcbaus  neuen  Typus  aufstellte,  sondem 
an  das  Yorhandene  ankniipfte.  Die  neuen 
Kircben  erstanden  zunacbst  an  Stelle  der 
zerstorten  oder  unzureicbend  gewordenen 
Cellae  oder  Memoriae  martyrum;  an  diese 
knupfte  er  an;  und  dass  man  direct  an  diese 
ankniipfte,  kann  nun,  nacb  der  Entdeckung 
der  Doppel-B.  von  S.  Sympborosa,  kein 
Zweifel  mebr  sein :  bier,  wie  in  der  B.  des 
bl.  Felix  zu  Nola,  ist  die  nacbconstantiniscbe 
B.  sozusagen  nur  eine  im  grossem  Mass- 
stabe  angelegte  Memoria,  welcbe  mit  der 
alten  Martyrerkircbe  im  unmittelbarsten  Zu- 
sammenbang  stebt.  Die  Halfte  seiner  Auf- 
gabe  fand  er  in  jenen  Gebauden  gelost  vor, 
welcbe,  wie  die  Cella  S.  Sixti,  zum  Tbeil 
nocb  standen ;  es  bandelte  sicb  bloss  darum, 
dem  Yolke  statt  der  unbedeckten,  alien  Ein- 
Mssen  der  Witterung  preisgegebenen  Area 
einen  gedeckten  Raum  berzustellen  —  einen 
Raum,  der  sicb,  dem. Bedurfnisse  entspre- 
cbend,  moistens,  aber  nicbt  inmier,  zu  einer 
dreischiffigen  Halle  gestalten  musste.  Filr 
diese  Aufgabe  bot  Jbm  die  forense  B.  so- 
wol  wie  die  Haus-B.  die  willkommensten 
Formen,  deren  Heriibemabme  sicb  obne 
Weiteres  von  selbst  verstand.  Wir  baben 
also,  um  das  Resultat  dieser  Betracbtung 
zusammenzufassen,  zu  sagen: 

7)  Die  cbristlicbe  B.  ist  im  Zeit- 
alter  Constantins  durcb  das  Zu- 
sammentreten  zweier  Factoren 
entstanden:  einmal  der  in  einer 
oder  drei  Apsiden  ausladenden  of- 
fenen  Cella  cimiterialis ,  und  zweitens 
der  grossen  dreischiffigen  Halle, 
sei  es  der  forensen,  sei  es  der  Pri- 
V  a  t  -  B.  Ueber  die  Aufnabme  einzelner  For- 
men derselben  bat  das  Bedurfniss  des  Cul- 
tus  entscbieden. 

Mit  dem  Yorstebenden  erledigt  sicb  JBic^- 
ters  Yersucb,  die  B.  im  Wesentlicben  auf 
daa   Arcosolium   der  Katakomben   zuriick- 
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ftihren  zu  wollen  —  ein  Versuch,  den  ich 
fiir  ganz  verungliickt  halte,  da  ein  einzel- 
nes  Bauglied  nicht  die  Entscheidung  iiber 
die  Entwicklung  der  gesamraten  Anlage 
geben  kann.  Vollig  unhaltbar  ist  es,  wenn 
Hichter  das  Transept  geradezu  als  das 
ins  Riesenhafte  iibertragene  Arcosolium  an- 
sieht.  Zunachst  ist  das  Transept  kein  in- 
tegrirender  Theil  der  B. ,  —  woran  allein 
die  ganze  Aufstellung  Richters  scheitert. 
Dann  aber  fragt  man  sich,  wie  es  Richter 
entgehen  konnte,  dass  das  Arcosoliengrab 
der  Katakomben  bei  der  sub  dio  gebauten 
B.  sofort  sein  Surrogat  erhielt  in  dem  Ci- 
borium  und  dessen  Altar,  dessen  Stelle,  bei- 
laufig  gesagt,  in  der  Regel  in  der  Apsis,  nicht 
im  Transept  war.  Eine  Wechselbeziehung 
ist  da;  aber  sie  liegt  einfach  darin,  dass, 
wahrend  in  den  Katakomben  der  Sarg  in  die 
zu  einer  rundbogigen  oder  viereckigen  Nische 
ausgehohlten  Wand  gestellt  wurde,  er  nun 


an  den  beiden  Basiliken  in  Hidra,  deren 
Grundriss  G,  Wilmanns  aufnahm  und  mir 
zur  VeroflFentlichung  iiberliess,  d.  h.  also 
ungefahr  gerade  bei  denjenigen  Bauten, 
welche  fur  unsern  Zweck  vor  Allem  in  Be- 
tracht  kommen. 

III.  Die  Bauforraen  und  die  ver- 
se hi  edenen  Theile  der  B.  Fur  die 
Kenntniss  der  Gestalt  der  B.  kann  ich  den 
uns  erhaltenen  alten  Abbildungen  von  Ba- 
siliken nur  einen  sehr  relativen  Werth  zu- 
schreiben,  da  ja  durchaus  fraglich  ist,  inwie- 
weit  dieselben  der  Wirklichkeit  entspra-chen, 
und  andererseits  bekannt  ist,  dass  das  Alter- 
thum  in  dieser  Hinsicht  meist  sehr  frei  ver- 
fuhr.  Ich  will  dieselben  indessen  doch  hier  zu- 
sammenstellen;  essind:  1)  die  Schmalseiten 
eines  ehedem  in  S.  Andrea  della  Valle,  jetzt 
im  Lateran  befindlichen  Sarkophages  aus 
dem  4.  Jahrh.  (abgeb.  bei  Bosio  87 ;  siehe 
nebenstehende  Fig.  56,  welche  die  eine  be- 


Fig.  66.    Sarkophag-Belief  (L«teraii,  naoh  Bosio). 


in  der  B.  unter  den  Fussboden,  in  die  Krypta 
wandert,  und  das  Opfer,  welches  fruher  auf 
dem  Sarkophagdeckel  dargebracht  wurde, 
nunmehr  auf  dem  iiber  den  Reliquien  des 
Martyrers  aufgebauten,  von  einem  freistehen- 
den  Baldachin  iiberdachten  Altare  gefeiert 
wird.  Alle  anderen  Wechselbeziehungen  sind 
kunstlich  hineingetragen.  Herrn  Richter  selbst 
ist  es  nicht  entgangen,  dass  gerade  zwei 
der  beriihmtesten  Martyrkirchen  Roms,  S. 
Agnese  und  S.  Lorenzo,  beide  fuori  le  mura, 
des  Transeptes  entbehren,  obwol  die  Reli- 
quien der  betr.  Martyrer  hier  verehrt  wur- 
den;  die  Ausrede,  dass  hier  der  Raum  fur 
eine  Querh^usanlage  gefehlt  habe,  wird 
schwerlich  bei  irgend  Jemanden  verfangen. 
Ebenso  fehlt  das  Transept  an  der  neuent- 
deckten  grossem  B.  von  S.  Symphorosa 
und  nicht  minder  an  derjenigen  der  hi.  Ge- 
ne ros  a  (s.  u.)  und  an  der  B.  der  hi.  Pe- 
tronilla  {de  Rossi  Bull.  1874,  Taf.  IV; 
Kraus  R.  S.  2.  A.  S.  83,  Fig.  12),  wie  auch 


deutendere  Schmalseite  wiedergiebt).  Man 
sieht  hier  mehrere  Basiliken  mit  ihren  An- 
bauten,  Baptisterien  u.  s.  f.  dargestellt,  ohne 
dass  uns  ein  klares  Bild  gegeben  wird.  Die 
hier  wiedergegebene  Abbildung  zeigt  in  dem 
Hauptbau  einen  mit  Vela  verhangten  Ein- 
gang.  Concha,  kleine  Fenster  mit  Transen- 
nae ;  der  vor  der  B.  stehende  niedrigere  Bau 
konnte  ein  Secretarium  oder  ein  Xenodo- 
chium,  der  vor  dem  Eingang  stehende  Rund- 
bau  ein  Baptisterium  sein.  2)  Eine  Bronze- 
lampe  in  Gestalt  einer  kleinen  B.,  in  Africa 

fefunden  und  im  Besitz  eines  Hm.  PeigrU- 
>elacourL  Die  Abbildung  (bei  de  Rossi 
Bull.  1866,  15,  1 — 2)  zeigt  ein  kleines  ein- 
schiffiges  Gebaude  mit  Giebeldach,  aber  statt 
der  Umfassungsmauern  rundbogige  Saulen- 
arcaden.  Ueber  den  Arcaden  zieht  sich  ein 
Sims  hin,  auf  welchem  vier  den  Dachsims 
tragende  Pilaster  stehen.  Die  die  Inter- 
columnien  fiillende  Oberwand  ist  mit  je 
neun  kleinen  Fenstem  durchbohrt,  ein  Um- 
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stand,  aus  welchem  de  Rossi  mit  Recht 
8chlie8st,'dass  wir  in  dieser  Bronze  nicht 
die  Wiedergabe  einer  wirklichen  B.  zu  sehen 
haben,  da^  wenn  diese  thatsachlich  der  Urn- 
fassungsmauern  entbehrte,  eine  Lichtzufuhr 
durch  Oberlichter  iiberfliissig  war.  3)  Das 
beruhmte  Elfenbeinrelief  im  Domschatze  zu 
Trier,  die  Einbringung  von  Reliquien  in 
eine  B.  darstellend,  vor  welcher  eine  Kai- 
serin  den  von  einem  Kaiser  geleiteten  Zug 
in  £mpfang  nimmt  (Abb.  bei  F.  X  Kp'aus 
D.  christl.  Kunst  in  ihren  fr.  Anf.  130 ;  vgl. 
dess.  Beitr.  zur  Trierischen  Archaol.  und 
Qeschichte,  Trier  1868,  135  if.).  Die  von 
mir  auf  die  Beisetzung  des  Giirtels  Mariae 
xmter  K.  Leo  (457—474)  und  Verina  in  der 
Kirche  der  Blachemen  oder  dem  Tempel 
am  Quell  (Chalkoprateion)  in  CP.  bezogene 
Darstellung  zeigt  in  der  rechten  Ecke  eine 
B.  mit  uberhohtem  MittelschifF,  niedriger 
Abseite,  halbkreisformiger  Concha,  kleinen 
Fenstem.  Die  Abseite  hat  eine  Nebenthiir. 
Auf  den  Giebeln  des  Langhauses  sieht  man 
das  Kreuz,  wie  auf  der  Cathedra,  welche 
in  der  Apsis  der  sub  n°  2  erwahnten  Bronze 
steht.  4)  Ein  Theil  des  Innern  einer  B.; 
Bischofsthrone,  Altare  u.  s.  f.  sind  auf  dem 
Mosaik  von  S.  Giovanni  in  Fonte  zu  Ra- 
Tenna  vorgestellt  (451);  vgl.  de  Rossi  Bull. 
1872,  137  f.,  tav.  8. 

Eine  weitere  Quelle  fiir  unsere  Kennt- 
niss  des  altchristKchen  Kirchenbaues  sind 
die  Beschreibungen  von  kirchliehen  Bauten 
bei  Eusebius  (H.  e.  X  2  u.  3 :  K.  des  Pau- 
linus  zu  Tyrus,  315;  vgl.  Bingham  III 
175;  Vit.  Const.  lU  30—39:  KK.  zu  Je- 
rusalem;  eb.  Ill  41—43:  KK.  zu  Beth- 
lehem und  auf  dem  Oelberg;  eb.  Ill  48: 
die  Martyria  zu  CP.;  lU  50:  die  KK. 
zu  Nikomedien  u.  s.  f.;  Ill  51—53:  K.  zu 
Mamre;  111  58:  K.  zu  Heliopolis;  IV  56: 
Zeltkirche;  IV  58  f.:  Martyrerk.  zu  CP.), 
Paulinus  Nol.  (Ep.  32,  al.  12 ;  Carm.  24—25  5 
Vit.  S.  Paulin.  c.  42—44),  Procopius  (:cepi 
twv  xtiffjiatov :  de  aedificiis  lustiniani  11.  VI), 
Paul.  Silentiarius  (Descript.  S.  Sophiae  et 
Ambonis,  ex  recogn.  /.  Bekkeri,  Bonn.  1837, 
mit  Conun.  des  Ducange  und  A.  Banduri. 

Wir  sind  also  im  Uebrigen  und  im  We- 
sentlichen  auf  die  uns  erhaltenen  Basiliken 
angewiesen,  fiir  deren  Studium  hauptsaeh- 
lich  auf  Ciampini  Vett.  Monum.  etc.,  Rom. 
1690—99;  dess,  de  sacris  aedificiis  a  Con- 
stantino M.  constructis,  ed.  Rom.  1693),  Sar- 
nelli  (Antica  Ba^ilicographia,  Napoli  1856), 
Eubsch  (Die  altchristl.  Kirchen  nach  den 
Baudenkmalen  und  alteren  Beschreibungen, 
Karbr.  1862),  Alex,  Neshitt  (On  the  Churches 
at  Rome  earlier  than  the  year  1 150,  in  Ar- 
chaeologia  XL  1,  157  ff.,  Lond.  1866),  so- 
wie  auf  die  angefuhrten  Abhandlungen  bes. 
Ton  Weingdrtner,  Messmer,  Stockbatier  zu 
Terweisen  ist.    Es  ergiebt  sich  aus  der  ver- 


gleichenden  Untersuchung  fiir  die  einzelnen 
Theile  der  B.  Folgendes: 

1)  Der  Umkreis  des  Platzes,  welchen  die 
B.  mit  ihren  Anbauten  einnimmt,  heisst  der 
irepipoXoc,  Ambitus  y  den  wir  uns  nach 
Eus,  H.  e.  X  4  stellenweise  (ob  im  Alter- 
thum  immer?)  mit  einer  Mauer  (Ipxoc)  um- 
schlossen  zu  denken  haben.  Innerhalb  dieses 
Umkreises  liegt  das  Hauptgebaude  meist  in 
der  Richtung  von  Osten  nach  Westen  (s.  d. 
A.  Orientirung). 

2)  Der  freie  Platz  unmittelbar  vor  dem 
Eingang  zur  B.  heisst  bei  Eusebius  a  Td p  1 0  v, 
bei  Procop  a^XiQ,  sonst  auch  jiejauXtov, 
Atrium  (in  der  beigeg.  Zeichnung  Fig.  57 
RRRR):  ,at- 
rium,^  heisst 
es  in  einem 
Gloss,  ms., 
,est  area  ante 
aedem  porti- 
cibus  et  co- 
lumnis  cin- 
cta,  unde  et 
peristylium 
etimpluvium 

dicebatur.* 
Eintritt  zu 
ihm  gewahr- 
te  ein  Vesti- 
bulum  (ZZ), 
eine  Saulen- 
stellung.  Das 
Atrium  war, 
wie  wir  wis- 
sen,  in  der 
Hagia  So- 
phia, in  der 
Kirche  der 
hhl.  Sergius 
und  Bacchus, 
zu  Tyrus  in 
der  Kirche 
des  hi.  Pau- 
lin, zu  Mai- 
land  in  der 
des  hi.  Am- 
brosius  von 
einer  viersei- 

tigenPorticus  (TSTpa<JTuXov,  xsTpadToiov,  QQQQ) 
umgeben,  deren  vierte  an  den  Eingang  zur 
Kirche  stossende  Seite  indessen  zuweilen  als 
Narthex  (s.  u.)  diente.  Die  Arcaden  der 
Portiken  hatten  eine  (holzerne)  Brustwehr, 
ein  Gitter,  welches  sie  von  der  offenen  Area 
trennte  (Eus.  H.  e.  X  4;  Paul,  Nol.  Nat. 
s.  Fel.  X  43  ff.) :  sed  circumiectis  in  porti- 
cibus  spatiari  |  copia  larga  subest  interposi- 
tisque  columnas  |  cancellis  fessos  incumbere 
.  .  .  et  certamine  blando  |  mirari  placido 
salientes  murmure  fontes).  Paulinus  giebt 
auch  ausdriicklich  a.  a.  0.  v.  15  ff.  an,  dass 
diese  Portiken  mit  Marmor  und  Malereien 
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geschmuckt  waren ;  in  der  von  ihm  beschrie- 
benen  B.  waren  ohne  Zweifel  rechts,  wo  die 
Manner  sich  aufhielten,  die  Geschichten  des 
Job  und  des  Tobias,  links,  in  der  Porticus 
der  Frauen,  diejenigen  der  Judith  und  Esther 
gemalt.  Die  Portiken  des  Atriums  dienten 
der  Klasse  der  Biissenden,  welche  die  itpoa- 
xXatovTEc,  Jlentes,  hiessen,  als  Aufenthalt; 
schwerere  Verbrechen  sehlossen  selbst  von 
diesen  aus  und  verwiesen  den  Biissenden  in 
die  offene,  unbeschiitzte  Area  des  Atriums 
(daher  •/Bi\iaJ^6\i£yoi ,  hiemantes);  wenigstens 
scheint  dies  aus  Greg,  Thaum,  c.  40  und 
TertuU,  de  pudic.  c.  4  (reliquas  autem  libi- 
dinum  furias  impias  et  in  corpora  et  in  se- 
xus  ultra  iura  naturae,  non  modo  limine, 
verum  omni  ecclesiae  tecto  submovemus, 
quia  non  sunt  delicta,  sed  monstra)  hervor- 
zugehen. 

Inmitten  der  Area  des  Atrium  stand  der 
Brunnen,  <piaXr),  cantharus  (TTT;  s.  d.  A.), 
der  bei  PauUntis  a.  a.  0.  von  einem  Bal- 
dachin iiberdeckt  ist  (v.  31 :  cantharus  .  ,  . 
quem  eancellata  tegit  area  culmine  turris), 
und  an  welchem  sich  die  Glaubigen,  ehe 
sie  das  Gotteshaus  betraten,  Gesicht,  Hande 
und  Fiisse  wuschen  (s.  Waschungen).  Das 
Euchologium  Graec.  enthalt  eine  Formel  fur 
die  Benediction  des  Brunnens  am  Vorabend 
Oder  auch  am  Feste  der  Epiphanie. 

Das  Atrium  hiess  spater  auch  Paradism, 
vermuthlich  seit  hier  begraben  wurde,  was 
seit  dem  6.  Jahrh.  geschiEih.  Die  Area  se- 
pulturae  wird  inschriftlich  schon  frtiher 
hortusj  cepotaphium  genannt:  sie  war  mit 
ihrem  grunen  bltihenden  Strauch-  und  Baum- 
werk  ein  Abbild  des  Paradieses,  in  welchem 
die  Hingeschiedenen  nun  weilen  (s.  de  Rosn 
R.  S.  Ill  430  f.).  Es  war  auch  das  Atrium 
der  Basiliken  zuweilen  mit  Baumen  besetzt, 
8.  Vita  8.  Marthae  (der  Mutter  des  hi.  Sy- 
meon)  c.  7.  n.  57  in  Act.  SS.  V  Mai.  428 
und  Ihicange  i.  v.,  wo  die  alteren  Belege 
fur  die  Bezeichnung  ,Paradie8'  gesanmielt 
sind,  z.  B.  Anastas.  in  Vit.  Doni  pp.:  hie 
atrium  b.  Petri  superius,  quod  paradisus 
dicitur  estque  ante  ecclesiam  in  quadri  por- 
ticum,  magnis  marmoribus  stravit.  Aus  die- 
ser  Verwendung  des  Vorplatzes  vor  der 
Kirche  ist  der  mittelalterliche  und  spatere 
Fried-  oder  Kirchhof,  Gottesacker  entstan- 
den.     Vgl.  Augusti  Denkw.  IX  546  f. 

Auf  der  Area  des  Atrium  erstanden  denn 
auch  die  Taufkirchen  oder  Taufbassins,  pair- 
TiffTTQpta  oder  ^cotiaTTJpia,  auch  pisci' 
nae  (xoXup-piidpa,  s.  Job.  9,  7).  Vgl.  d.  A. 
Taufkirchen.  Die  oben  angefiihrte  Darstel- 
lung  von  Basiliken  auf  dem  von  Bosio  pu- 
blicirten  Sarge  des  Lateranmuseum  zeigt, 
also  schon  im  4.  Jahrh.,  Baptisterien  vor 
der  Kirche,  eine  Einrichtung,  die  sich  auch 
lange  nach  EinfQhrung  der  Kindertaufe  bis 
tief  ins  MA.  erhalten  hat,  wo  vor  oder  ne- 


ben  den  Domkirchen  ehemalige  Taufkirchen, 
meist  mit  dem  Titel  des  hi.  Johannes  des 
Taufers  lagen   (z.  B.   in  Metz  und   Trier). 

Seit  die  Abwaschungen  vor  dem  Eintritt 
in  die  Kirche  in  Abnahme  geriethen,  ward 
der  Cantharus  uberfliissig  und  machte  dem 
in  der  Kirche  selbst  aufgestellten  Weih- 
wasserstein  Platz  (s.  d.  A.). 

3)  Die  Vorhalle  oder'  die  Propylaen 
(irpovaoc,  porticus,  irp<^iruXa).  Das  Atrium 
offnet  sich  nach  der  Kirche  zu  in  einer 
Saulenstellung  (2,  3,  5,  7),  die  mit  Eisen- 
stangen  verbunden  waren ,  an  welchen  bei 
festlichen  Gelegenheiten  die  Vela  befestigt 
waren,  wie  man  da«  auf  dem  Sarkophag  des 
Lateranmuseum  (s.  o.  S.  120)  sieht.  Der  In- 
nenraum  dieser  Colonnade  entsprach  dem  Im- 
pluvium  der  romischen  Domus  und  war  mit 
Malereien  decorirt.  Solcher  Propylaen  gab 
es  bei  bedeutenden  Kirchen  wol  mehrere 
an  den  verschiedenen  Seiten  (PauL  Silent. 
de  templo  Theodos.  II  9):  die  vor  dem 
Haupteingang ,  dem  Altar  gewohnlich  an 
der  Westseite  gegenfiberliegende  Halle  heisst 
oft  der  Narthex  (ferula);  warum,  sucht 
Bingham  III  188  so  zu  erklaren:  si  quae- 
ras,  cur  isthaec  ecclesiae  pars  narthex  vi- 
rata  sit,  respondeo,  ideo  quod  figura  illius 
similis  esse  credebatur  ferulae  j  quod  no- 
men  latinum  eius  est.  Nam  figura  quaevis 
oblonga  sive  dromica,  ut  Graeci  vocant, 
narthex  ipsis  dicebatur,  quemadmodum  Sui- 
cei-us  et  du  Fresnius  e  Theodosio  Zygomala 
observarunt.  Atque  hinc  haec  pars  eccle- 
siae, cum  esset  longa  quidem,  sed  angusta, 
e  transverso  frontis  ecclesiae  narthex  seu 
ferula  ex  hac  ratione  appellabatur.  Augusti 
Denkw.  XI  395  erinnert  dazu  noch  an  vap- 
^xtov  (narthecium),  Kastchen,  und meint, 
dass  man  auch  vielleicht  ^dpbrfi  in  dieser 
Bedeutung  genommen.  Ferula  in  dem  Sinne 
von  Vestibulum  konunt  nun  erst  und  nur 
in  der  Vita  s.  Basilii  des  Amphilochius  (Act. 
SS.  lun.  II  953:  ingrediturque  sanctae  ec- 
clesiae ferulam  qua  etiam  Ariani  intrave- 
rant)  vor.  Sonst  bezeicjmet  das  Wort  gleich 
vdtpBiriJ  das  Pfriemenkraut,  aus  welchem 
die  Ruthen  geschnitten  wurden,  deren  man 
sich  bei  der  Jugenderziehung  bediente.  Eb 
wurde  daher  auch  vermuthet,  der  Narthex 
der  christlichen  Kirche  konne,  als  Aufent- 
haltsort  der  Biissenden,  mit  dieser  Bedeu- 
tung des  Wortes  zusanomenhangen. 

Die  Lage  des  Narthex  ist  strittig.  Pan- 
lus  SUentiarius  und  Goar  sprechen  von 
mehreren  N.  und  unterscheiden  inn  ere 
und  aussere  (^9<o  vdfp^xac,  n.  seu  porticus 
interiores,  und  eEo  vapd7)xac,  n.  seu  porticus 
exteriores).  Da  in  der  jetzigen  griechischen 
Kirche  vielfach  im  Innem  des  Schiffes  durch 
Gitter  ein  Raum  nach  dem  Eingange  zu 
abgeschlossen  ist  und  dieser  Raum  den  Na- 
men  Narthex  tragt,  glaubten  Manche,  den 
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innern  Narthex  der  alten  B.  in  das  Schiff 
Terlegen  zu  miissen,  wahrend  Andere,  wie 
Martigny,  den  innern  Narthex  mit  dera 
unmittelbar  vor  dem  Langhaus  liegenden 
Vestibulum  (Fig.  PPNMN),  den  aussern 
mit  dem  aussern  Vestibulum  ZZ  identifi- 
cirten,  so  dass  das  Atrium  beide  trennte. 
Letztere  Ansicht  ist  wol  die  richtigere.  Der 
(innere)  Narthex  war  dann  von  dem  Schiffe 
getrennt  durch  There  (LLKLL),  deren 
mittleres  den  Haupteingang  dem  Altar  ge- 
genuber  bildete  und,  wie  beim  Tempel  zu 
Jerusalem,  ?n>X7j  <i>Paia  oder  PojiXixt),  bei 
Eus.  H.  e.  X  4  irpa>TT|  etaoSoc  hiess.  Dass 
Maimer  und  Frauen,  Priester  u.  s.  f.  ihre 
eigenen  Eingange  batten  (porta  sacerdo- 
tum,  virorum,  virginum  etc.),  ist  gewiss. 
Die  There  waren  wol  meist  mit  zwei  Flii- 
geln  (ianuae  bifores)  geschlossen,  welche  mit 
reliefirtem  Holz  oder  Erz  bedeckt  waren. 
Wahrscheinlich  hat  sich  in  der  beriihmten 
Thure  von  S.  Sabina  ein  solches  Denkmal 
aus  dem  5.  Jahrh.  erhalten  —  wenigstens 
ist  dies  die  Ansicht  Dobheris  (Ueber  den 
Stil  Nice.  Pisano's,  MUnchen  1873,  87,  und 
Jahrb.  d.  kgl.  pr.  Kunstsamml.  1880,  I; 
Ygl.  auch  Crowe  und  Cavalcaselle  Hist,  of 
Painting  I  56),  die  auch  de  Rossi  theilt, 
wahrend  allerdings  nicht  minder  bedeutende 
Kunstforscher  sie  fur  eine  archaisirende  Ar- 
beit des  12.  Jahrh.  erklaren  (Rumohr  I  273; 
Schnaase  2.  A.  Vn  251,  A.  1). 

Der  Narthex  oder  das  Pronaos  war  der 
den  Biissenden  der  zweiten  Klasse,  den 
Audiefrtes,  zugewiesene  Platz  {Const,  Apost. 
Vni  5;  BasU,  M.  Ep.  can.  c.  57;  Greg, 
Nys8,  Ep.  ad  Let.  c.  5),  von  dem  aus  sie 
der  Predigt  anwohnen  konnten.  Zuweilen 
gestattete  man  auch  den  Heiden  und  Ha- 
retikem,  von  hier  aus  das  Wort  Gottes  zu 
horen  (Cone,  Carth,  IV,  c.  84 ;  ut  episcopus 
nullum  prohibeat  ingredi  ecclesiam  et  au- 
dire  verbum  Dei,  sive  gentilem,  sive  hae- 
reticmn,  sive  ludaeum,  usque  ad  missam 
Catechumenorum),  wenn  auch  einzelne  Sy- 
noden  dagegen  Widerspruch  erhoben  (Cone, 
Laodic.  c.  6). 

In  spateren  Zeiten  diente  das  Vestibulum 
dann  auch  namentlich  ftir  die  Todtenvigi- 
lien,  sowie  fiir  verschiedene  Geschafte  und 
Versammlungen.  Das  ganze  MA.  hindurch 
wurde  auf  dem  vor  dem  Eingange  zur 
Kirche  Uegenden,  mit  der  Linde  bepflanzten 
Platz  fiing'  gehalten. 

4)  Das  Langhaus.  Die  innere  Area 
der  Kirche,  wo  die  Gemeinde  Platz  fand, 
heisst  bei  den  Griechen  va($c,  wie  beim  Tem- 
pel zu  Jerusalem,  ein  Ausdruck,  dem  nur 
sacWieh  der  lateinische  navis,  Schiff,  ent^ 
spricbt.  Sonst  nannte  man  diesen  Theil 
auch  ixxX7)(jia,  weil  hier  die  Gemeinde 
stand,  oratorium  populi  oder  laicorum,  auch 
^adratum  populi,   im  Gegensatze  zu  dem 


Halbkreise  der  Apsis.  Den  t.  ,Langhaus^ 
j  hat  erst  die  Gegenwart  geschaffen,  um  der 
!  unbestimmten  Bedeutung  von  ,Schiif  aus- 
I  zuweichen,  der  sich  nun  jenem  unterordnet, 

so   dass   das   Langhaus   ein  oder  mehrere 

SchifFe  besitzt. 

Das  Langhaus  stellt  ein  Viereck  —  meist 

Oblongum  —   dar,  welches  von   Umfas- 

sungsmauernumschlos- 

sen    ist,    die    einmal    die 

raumliche  Function  des  Ab- 

schlusses,    dann   die   con- 
structive haben,   vermoge 

deren    sie    mittelst    ihrer 

riickwirkenden    Festigkeit 

dem  verticalen  Druck  der 

aiif  ihnen  liegenden  Decke 

widerstehen.    Die  Mauem 

stellen  daher  ursprunglich 

verticale  Oberflachen   dar, 

die    dann    aus    structiven 

wie  asthetischen   Griinden 

mannigfach  gegliedert  sind. 

Zu    diesen     GUederungen 

zahlt  das  aussere  horizon- 
tale  Haupte^esims,  eine  „.    .„  ^ 

U„«4^««       lDl«Vi.«       /TJs««^    Fig.  68.  GrundriBS  von 

kantige  Platte  (Hange-  s!  ciemente  m  Rom. 
platte),  oft  mit  Unter- 
lage  (Zahnschnitte  oder  Kragsteine,  Mutuli, 
Consolen)  und  Gesimsfries;  femer  der 
schrage,  der  Dachneigung  entsprechende 
Giebelsims,  im  Innern  der  Deckensims. 
Mehr  arbitrarer  Natur  sind  bei  dem  mehr- 
stockigen  Bau  das  Gurtgesims,  welches 
die  einzelnen  Geschosse  trennt,  und  Mauer- 
fuss  oder  Sockel,  von  welchem  die  Um- 
fassungsmauem  sich  abheben.  Ebenso  rein 
arbitral"  sind  die  verticalen  Gliederungen  an 
den  Ecken  (verzahnte  Kette,  Ecklesenen) 
und  die  die  Mauerflache  nach  aussen  unter- 
brechenden,  sie  belebenden,  sich  in  den 
Hauptsims  verlaufenden  Lesenen.  Diese 
arbitrare  Gliederung  der  Aussenseite  gehort 
weit  mehr  dem  MA.  als  der  altchristlichen 
h.  an;  letztere  ist  wesentUch  Innenbau, 
erst  das  MA.  betont  den  Aussenbau. 

Die  Maueroffnungen  (Thiiren  und 
Fenster)  sind  in  der  altchristlichen  Zeit  meist 
viereckige  Durchbrechungen  der  Umfassung 
mit  geradlinigem  S t u r z  und  gerader  Lei- 
bung.  Doch  findet  sich  auch  die  Ueber- 
spannung  der  Oeffnungen  durch  einen  run- 
den  Bogen,  dessen  Ausfiillung  (Tympanum, 
Giebelfeld)  der  plastischen  Ausschmiickung 
Itaum  giebt.  Fiir  die  Fenster  ist  von  300 
bis  750  das  im  Halbbogen  auslaufende  Ob- 
longum die  Kegel,  kreisrunde  Fenster  sah 
man  im  Transept  von  S.  Paolo  f.  1.  m.  und 
S.  Stefano  Rotondo. 

Wo  das  Kirchengebaude  sich  nicht  auf 
ein  einziges  Schiif  beschrankt  —  und  dies 
ist  nur  Ausnahme  — ,'  ist  das  Langhaus 
durch  eine  Pfeiler-  oder  Saulenstellung  in 
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eine  ungerade  Zahl  von  Schiifen  getheilt. 
Hier  ist  nun  ein  Punkt,  in  welchem  die  alt- 
christliche  B.,  und  zwar  nicht  zu  ihrem 
Vortheil,  fiber  die  ganze  bisherige  Archi- 
tektur  hinausgeht:  das  ist  die  Verwendung 
der  Saulen  zur  Stutzung  der  Oberwand  des 
Mittelschiffs.  Diese  Aufgabe  war  in  der 
bisherigen  Baukunst  nur  den  Pfeilerarcaden 
zugewiesen:  die  ihrer  Natur  nach  schwa- 
chere,  nur  zum  Tragen  des  Gebalkes  ge- 
bildete  Saule  wird  von  den  christlichen 
Architekten  nun  dem  Pfeiler  gleichwerthig 
angewendet,  eine  Neuerung,  die  allerdings 
den  Gesetzen  monumentaler  Schonheit  wider- 
streitet,  obgleich  es  fibertrieben  ist,  wenn 
Stockhauei'  S.  60  meint :  ,mit  diesem  an  der 
Peterskirche  zum  erstenmale  im  grossten 
Massstabe  zum  Ausdruck  gekonmienen  Ab- 
fall  von  den  Gesetzen  der  classischen  Kunst 
tritt  die  christliche  Cultarchitektur  ins  ofPent- 
liche  Leben  ein  und  setzte  sich  dadurch 
den  Stempel  einer  Barbarei  auf ,  den  alle 
anderen  Vorzuge  derselben  nicht  verwischen 
konnen.' 

Die  Verwendung  der  Pfeiler  kommt  in 
der  altchrist lichen  B.  hauptsachlich  noch 
da  vor,  wo  es  an  vorhandenen  Saulen  oder 
an  Material  zu  solchen  mangelte.  Sonst 
herrscht  die  Saule,  und  zwar  sind  die  ko- 
rinthische,  die  jonische  Ordnung  und  die 
Composite  am  meisten  vertreten.  Der  Ver- 
fall  des  ofPentlichen  Wohlstandes  byachte 
es  im  4.  und  5.  Jahrh.  mit  sich,  dass  man 
sich  zu  den  Saulen  meist  der  Spolien  an- 
tiker  Gebaude  bediente,  woraus  sich  dann 
vielfache  Ungleichformigkeit  in  den  Mass- 
verhaltnissen  und  Details  ergab.  Einsam 
und  zart  stehen  so  in  Araceli  ein  paar 
gelblichweisse  jonische  Marmorsaulen  unter 
dunkelrothen  Granitschaften.  In  S.  Lorenzo 
fuori  le  mura  sind  die  schonsten  antiken 
Friese  roh  aneinander  geflickt;  in  S.  Maria 
in  Trastevere  gleicht  fast  keine  Saule  der 
andern.  Nicht  selten  sieht  man  auch  Ca- 
pitelle  verkehrt  aufgesetzt.  Das  ist  keine 
bewusste  Verschiedenheit  der  einzelnen  Bau- 
glieder,  wie  spater  in  der  Blutezeit  des 
MA.s,  sondem  es  tritt  hier  einfach  die  der 
altchristlichen  Kunst  charakteristische  V  e  r- 
nach la ssigung  des  plastischen  Ele- 
ment es  hervor. 

Die  Ueberspannung  der  Saulen  ist  ent- 
weder  durch  Architrave,  die  an  den 
Wanden  auf  Wandpfeilern  (Anten,  Pi- 
lastern)  oder  Halbpfeilern  lagem,  oder 
(im  Occident  erst  seit  370)  durch  Bo  gen 
(Volten)  hergestellt,  wie  deren  schon  in 
Diocletians  Palast  zu  Salona  auftreten. 

In  der  altromischen  B.  trug  die  untere 
Saulenstellung  noch  eine  zweite,  obere  {Vi- 
truv,  V  1,  VI  3,  9),  ein  Motiv,  welches  in 
einzelnen  Fallen  (S.  Agnese,  S.  Nereo  ed 
Achilleo)   in  christlichen  Basiliken  nachge- 


ahmt,  dann  in  den  griechischen  Barcheri 
dahin  modificirt  wurde,  dass  die  Oberwand 
I  gegen  das  SchifF  zu  geofPnete  Nischen  er- 
hielt;  die  zu  dieser  Gallerie  fuhrende  Em- 
pore  (uirepwov,  Greg,  Naz.  Carm.  9 ;  Euagr. 
H.  e.  IV  31 ;  Paul.  Silent  Soph,  descr.  I 
256)  fiber  den  SeitenschifFen  diente  dann 
zum  Aufenthalt  der  Frauen  (ftaxpovixtov,  ma- 
tronaeum,  zuweilen  auch  von  einem  Jung- 
frauenchor,  irap^Cxiov,  unterschieden ,  Am- 
bros.  ad  Virg.  laps.  c.  6;  Ciampini  Vett. 
Mon.  I,  c.  2),  eine  Einrichtung,  die  sich 
denn  auch  in  der  mittelalterlichen  Baukunst, 
besonders  in  Kirchen  von  Damenstiften, 
findet.  Sonst  war  die  geschlossene  Ober- 
wand die  Kegel;  sie  hatte  nur  Fenster, 
die  mit  durchbrochenen  Marmorplatten  ge- 
fullt  waren;  sie  waren  anfangs  ziemlich 
gross,  spater  zog  man  kleinere  Oberlichter 
vor,  die  wol  oft  nur  mit  Tfichem  verhangt 
waren.  Glasfenster  werden  zwar  auch 
schon  im  4.  Jahrh.  erwahnt  (LactanL  de 
opif.  Dei  c.  8;  Hieronym,  ad  Ezech.  41,  16; 
Greg,  Tur,  Hist.  Franc.  VI  10;  Yen,  Fort. 
Carm.  1),  waren  aber  sehr  kostspielig  und 
selten.  Wo  es  an  Glas  und  Marmor  ge- 
brach,  half  man  sich  mit  Feldspat  (fenestrae 
gypseae),  Gemalte  Glasfenster  kommen  erst 
seit  dem  9.  Jahrh.  auf  (Anastas,  Vit.  Leon. 
Ill :  fenestras  ex  metallo  gypsino  decoravit 
et  alias  fenestras  de  vitro  diversis  coloribus 
decoravit;  cfr.  Leo  Ost.  I  3,  c.  27,  31). 

Das  MittelschifP  bildet  den  Hauptraum  der 
Kirche;  es  ist  in  der  Kegel  breiter  als  die 
Seitenschiffe,  doch  werden  die  Massverhalt- 
nisse  nicht  selten  nachlassig  behandelt.  Den 
Mannem  war  das  sfidliche,  den  Frauen  das 
nordliche  Seitenschiff  angewiesen  (Const, 
apost,  II  57;  Cyrill,  Hier,  Procat.  c.  8; 
Aug,  de  Civ.  Dei  II  28;  Chrys,  Horn.  74 
in  Matth.),  das  MittelschifP  blieb  frei.  Im 
Abendlande  ist  das  Mannerschiff  oft  etwas 
langer  als  dasjenige  der  Frauen  (S.  Sabina, 
Kathedrale  zu  Nami  u.  a.).  Hohgitter  oder 
Verschlage  trennten  die  Schiife  in  verschie- 
dene  Abtheilungen :  vom  Eingange  an  wa- 
ren zunachst  die  Bfissenden  und  die  Kate- 
chumenen  gestellt,  ebenfalls  nach  Grad  und 
Geschlecht  geschieden.  Dann  folgten  die 
Glaubigen,  und  in  einer  dritten  Abtheilung, 
dem  Bema  zunachst,  auf  der  Frauenseite 
die  Sanctimoniales,  auf  der  Mannerseite  die 
Monche  (vgl.  Origen,  Tr.  XXVI  in  Matth.; 
Ainbros,  ad  Virg.  laps.  6).  Solche  Tren- 
nung  der  Stande  und  Geschlechter  war  von 
fruh  an  vorgeschrieben  {Const,  ap,  11  57, 
VIII  20;  Cyrill,  Hieros,  Procatech.  c.  8; 
Euseb,  H.  e.  n  17  etc.),  einmal  wegen  der 
Arcan-  und  Bussdisciplin ,  dann  um  Sitte 
und  Anstand  zu  schfitzen.  Vieles  hing  hier 
freilich  von  localen  Verhaltnissen  und  An- 
schauungen  ab;  sorgfaltiger  war  z.  B.  von 
jeher  im  Orient  die  Trennung  der  Geschlech- 
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ter  (ygl.  Leon,  Allacii  Tr.  de  Templis  Graec.) ; 
gie  ging  stellenweise  so  weit,  dass  Yorhange 
das  Frauenschiff  Yon  dem  der  Manner  schied. 
Ueber  sammtliche  Platze,  iiber  Eingang  und 
Aosgang  hatten  die  Ostiarier,  Diakonen  und 
Diakonissen  die  Aufaicht  {Const,  apost,  H 
57,  58). 

Der  dem  Bema  zunachstliegende  Raum  des 
Schiffes  hiess  Limifiare  oder  Solea  (ScoXlot, 
auch  (xoXta,  6  aoXedtc,  6  (icoXeoc,  t^  ooXeiov, 
jfB^xibv,  jcdX(ov;  ungewiss  ist  die  Ableitung 
aus  solium  oder  solea  =  Fusssohle,  Boden ; 
Tgl.  Codin,  de  offic.  c.  17;  Leo  AUac,  de 
Tempi.  Gr.  II  §  5;  Gretser  in  Codin.  Ill  12; 
Ducange  in  Paul.  Silent.  584)..  Anderwarts 
heiast  der  Platz  Senaforium,  wol  wegen 
der  ausgezeichneten  Sitze,  die  hier  ffir  Kai- 
ser, hervorragende  Magistratspersonen,  auch 
far  die  Clerici  minores,  fiir  Subdiakonen 
and  Lectoren  (Simeon,  Thessal,  bei  Sar- 
ndU  85)  eingerichtet  waren.  Die  zu  Prie- 
rtem  zu  weihenden  Diakonen  wurden  von 
luer  in  das  Chor  zur  Weihe  gefiihrt.  Hier, 
an  der  Schwelle  der  Bema,  empfingen  die 
einfachen  Glaubigen,  niedere  Geistliche  und 
sokhe,  die  laisirt  waren,  die  hi.  Commu- 
nion. Die  Solea  lag  um  einige  Stufen  ho- 
ber  als  das  SchifP  (Hieron,  c.  Luciferian.: 
episcopum  corpus  Domini  attrectantem  et 
de  sublimi  loco  eucharistiam  populo  mini- 
strantem),  und  war  z.  B.  in  CP.  in  der 
Haoptkirche  mit  Onyx  gepflastert. 

Der  Fussboden  der  reicheren  Basiliken 
wird  nicht  aus  einfachem  Estrich,  son- 
deni  aus  einem  durch  Mosaik  oder  Manner 
hergestellten  Bodenbelag  bestanden  haben. 
Die  herrlichen  Pavimente  der  romischen 
Basiliken  sind  nun  allerdings  mit  geringen 
Ausnahmen  alle  mittelalterlich  und  diirften 
lehen  fiber  das  12.  Jahrh.  hinaufreichen. 
Ak  antik  kann  man  den  Mosaikboden  in 
S.  Pudenziana  und  den  aus  weissen  und 
schwarzen  Steinchen  zusammengesetzten  Mo- 
saikboden in  der  unterirdischen  S.  Silvester- 
kirehe  in  S.  Martino  ai  Monti  (Abbild.  bei 
A«s6»tt  a.  a.  O.  Fig.  3,  S.  181)  bezeichnen. 
Alte  Bodenbelage  aus  Marmorplatten  kamen 
in  S.  Stefano  in  Via  Latina,  in  S.  Lorenzo 
f.  L  DL  (Ausgr.  1858—59)  zu  Tage.  Ebenso 
im  ahen  Dome  zu  Trier. 

Das  Mittelschiff  trug  auf  seiner  Oberwand 
das  Balk enwerk  des  Daches:  es  war  ent- 
weder  Qberdielt  und  mit  cassetirter,  ver- 
goldeter  (Prud.  Hymn.  XI:  auratis  trabibus; 
Constantm,  ad  Macar.  1.  c;  Augmt  Serm. 
XV  1;  Greg,  Nyss,  de  laud.  Theod.  M.) 
Decke  geschlossen,  oder  es  trug  den  offe- 
nen  Dachstuhl.  Von  letzterm  spricht 
fJpiatus  Mil,  de  schism.  Donat.  II  8;  man 
babe,  heisst  es  da,  Ton  aussen  das  Dach 
der  B.  bestiegen  und  Schindeln  in  die  Kirche 
geworfen.  Der  offene  Dachstuhl  war  in 
altitalienischen  Bauten  etwas  Gewohnliches,* 


erst  nach  der  Zerstorung  Carthago's  kamen 
vergoldete  Felderdecken  in  den  Tempeln 
auf  (Plin.  N.  H.  XXXIII  18).  Schnaase 
III  49  bemerkt  mit  Recht,  einer  Architek- 
tur,  welche  iiberall  die  Construction  selbst 
mit  ihren  nothwendigen  Theilen  unverhiillt 
zeigte,  habe  diese  Form  allzu  nahe  gelegen. 
Unschon  war  sie  iibrigens  nicht,  besonaers 
bei  reicher  Farbung  und  Verzierung  des 
Balkenwerkes.  Spuren  solcher  Decoration 
fanden  sich  in  den  Trummem  von  S.  Pa- 
olo f.  1.  m.  (1823),  in  S.  Balbina  u.  s.  f. 
Wie  prachtig  eine  solche  Anordnung  wir- 
ken  konne,  zeigt  der  freilich  einer  spatem 
Zeit  angehorende  Dom  von  Messina  (s.  Mo- 
rey  Charpente  de  la  cath.  de  Messine,  Par. 
1847;  Schnaase  a.  a.  0.). 

In  der  merkwiirdigen  Gruppe  der  von 
de  Vogue  verofPentlichten  centralsyrischen 
Bauten  findet  sich  eine  ganz  abweichende 
Bedachung,  durch  den  hier  herrschenden 
Mangel  an  Bauholz  bedingt.  Die  Decke  ist 
aus  grossen  Steinbalken  gebildet,  welche 
auf  den  iiber  den  rundbogigen  Pfeiler- 
arcaden  emporgeffihrten  Quermauern  lagern. 

Auch  in  anderer  Beziehung  stellt  das 
Langhaus  der  centralsyrischen  Basiliken  ab- 
weichende Formen  dar.  Di6  bei  de  Vogue 
pi.  6 — 17  abgebildeten  Basiliken  zu  Chaqqa 
und  Tafkha  (vgl.  unten  und  LObke  Gesch. 
d.  Archit.,  5.  A.  S.  251,  Fig.  255)  zeigen 
zweistockige  NebenschifFe ,  deren  Decken 
nicht  auf  Arcadenbogen,  sondem  auf  Krag- 
steinen  ruhen.  Dasselbe  Motiv  scheint  in 
einigen  nordafricanischen  Basiliken  wieder- 
zukehren. 

Der  Gewolbebau,  obgleich  dem  Alter- 
thum  keineswegs  fremd,  ist  in  der  altchrist- 
licken  B.  nicht  zur  Anwendung  gekommen, 
wol  aber  im  Centralbau  (vgl.  d.  Art.).  Dass 
Coemeterialcellen  schon  friih  iiberwolbt  wa- 
ren, zeigt  die  oben  besprochene  kleine  B. 
s.  Sixti  et  Caeciliae;  vgl.  de  Rossi  R.  S. 
m  471. 

Das  aussere  Dach  ist  bei  den  Basiliken 
regelmassig  ein  Giebel-,  nicht  Walm- 
dach,  bei  den  Centralbauten  das  Kuppel- 
dach.  Die  Abseiten  erhalten  an  das  Mittel- 
schiff anliegende  Pultdacher. 

5)  Das  Querhaus  (Transept)  fehlt 
vielfach ,  ist  aber  bereits  in  den  Seiten- 
apsiden  der  Coemeterialcellen  vorgebildet. 
Das  Querschiff,  welches  sich  zwischen  Apsis 
und  Langhaus  einschiebt,  hat  verschiedene 
Lange,  es  bleibt  zuweilen  in  der  Breite  des 
Langhauses  (S.  Maria  in  Trastevere,  Basi- 
lica Sessoriana),  oder  springt  riselitartig  fiber 
dasselbe  hinaus  (S.  Paolo),  oder  es  tritt  be- 
deutend  fiber  diese  Breite  hinaus,  so  dass 
das  ganze  Gebaude  die  Ereuzesform  an- 
nimmt  (die  ehemalige  S.  Peterskirche ,  S. 
Giovanni  im  Lateran,  S.  Prassede).  Die 
die  Schiffe  abschliessende  Wand  muss  nun 
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natiirlich  durchbrochen  werden ;  der  der  Apsis 
entsprechende  Bogen  heisst  Triumphbo- 
gen  (arcus  triumph  alu,  vgl.  Ciatnpini  Vett. 
Mod.  I  199  f.).  Das  Querhaus  ist  in  der 
Kegel  ein  Oblongum,  doch  tritt  auch  friih 
schon  (Kirche  zu  Bethlehem)  jene  Form 
auf,  wo  die  Kreuzarme  halbkreisformig  ab- 
schliessen 

6)  Die  Apsis  (vgl.  d.  Art.  S.  69  f.), 
der  halbkreisfermige  Ausbau  (Exedra),  den 
wir  als  einen  wesentlichen  Bestandtheil  der 
christlichen  B.  zu  betrachten  haben,  und 
der  nach  seiner  Gestalt  auch  Coftcha  (xoTX^» 
auch  conchula;  Paulin,:  totum  vero  extra 
concham  basilicae  spatium  alto  et  lacunato 
culmine  geminis  utrinque  porticibus  dilatatur) 
heisst.  Die  alten  Lexica  erklaren  i^^tc,  ahsida 
als  emisperium ,  arctis,  fornix,  forfex  (s. 
Ducange  i.  v.).  Schon  bei  Augustin.  Ep.  ad 
Alb.  und  Ep.  203  ad  Max.  (m  futuro  Christi 
iudicio  nee  apsidae  gradatae  nee  cathedrae 
yeiatae)  konunt  der  Ausdruck  vor,  dann 
bei  Greg.  Tur,  de  Vit.  PP.  c.  7,  16  u.  a.  f. 
Denselben  Bautheil  nennt  man  wegen  seiner 
Erhohung  P^K-a  (von  dva^aCveiv,  s.  d.  A.), 
dann  wegen  dessen,  was  er  umschliesst,  das 
ttYtov,  o^oofxa,  a7iov  6tYi«>v,  Sanctum,  San- 
ctuarium,  Sacrarium  {Eus,  H.  e.  X  4,  VII 
15;  Cone,  Garth.  IV,  c.  93),  in  demselben 
Sinne  aSuxov ,  apaxov  (well  er  als  Altarraum 
nur  den  Priestem,  nicht  Laien  und  Frauen 
zuganglich  war;  Cone,  Laod,  c.  19,  44; 
Trull,  c.  69;  Theodoret.  H.  e.  V  18;  Sozom, 
VII  25) ,  UpateTov  und  irpej^on^ptov,  Presby- 
terium  (so  auch  consessus  cleri,  Cypr,  Ep. 
55),  dixjiad-rt^piov  {Com.  Laod,  c.  44;  TruU. 
c.  69),  Tot  ivSov  Tiov  xi^xXiScov  (locus 
inter  cancellos,  Theodoret,  V  18),  auch 
dvdtxTopov  nach  dem  Vorgange  der  heid- 
nischen  Tempel  in  der  Sprache  der  tragi- 
schen  Dichter.  Endlich  ist  die  im  Abend- 
lande gebrauchliche  Bezeichnung  Chor,  cho- 
rus, von  dem  coetus  canentium  clericorum 
hergenommen  {Cone.  Tolet,  IV,  c.  18;  Isi- 
dm\  Hispal.  Orig.  I,  c.  3;  vgl.  Augusti 
Denkw.  XI  386). 

Die  Apsis  ist  mit  einer  halbkreisformigen 
Kuppel  gewolbt.  Polygonale  Chorabschlusse 
kommen  in  der  friihesten  Zeit  nicht  vor, 
indessen  finden  sie  sich  seit  dem  6.  Jahrh., 
so  in  S.  Apollinare  Nuovo  in  Ravenna 
{HObsch  Taf.  3 '),  S.  Giovanni  in  Porta  La- 
tina  in  Rom  (eb.  3  "),  Kirche  des  Joh.  Stu- 
dios zu  CP.  (eb.  5*),  B.  zu  Parenzo  (eb. 
17'),  S.  Apollinare  in  Classe  bei  Ravenna 
(eb.  21^),  Kirche  zu  Ephesus  (?  eb.  31*), 
S.  Sergius  und  Bacchus  zu  CP.  (3/8,  eb. 
32*"*).  Rectangulare  Chore,  wie  sie  im 
MA.  erscheinen,  sind  im  Alterthum  unbe- 
kannt. 

Auch  die  quadratische  Ummauerung  der 
Apside  zeigt  sich  gegen  Ausgang  der  Pe- 
riode:   so  in  S.  Agostino  del  crocifisso  in 


Spoleto  {Hiibsch  6").  Ganz  abweichend 
ist  die  aus  dem  Segment  eines  grossen  Krei- 
ses  bestehende  Apsis  von  S.  Pudenziana 
in  Rom  (eb.  7').  Die  neben  der  Haupt- 
apsis  zuweilen  gelagerten  Seitenapsiden  sind 
in  derRegel  ebenfalls  halbkreisformig;  doch 
hat  S.  Clemente  zu  Rom  ausser  einem  halb- 
kreisformigen auch  einen  dreiseitigen  Neben- 
chor.  In  den  Bauten  Coelesyriens  sieht 
man  nicht  selten  die  halbkreisformige  Apsis 
ummauert  zwischen  zwei  oblongen  Neben- 
choren,  Fortsetzungen  der  Seitenschiffe,  lie- 
gen  (B.  in  Rueiha,  6.  Jahrh.,  de  Vogu^ 
Taf.  68). 

Der  Chor  war  von  dem  Langhaus  durch 
die  C  a  n  c  e  1 1  i  (s.  d.  A.)  getrennt,  an  deren 
Enden  die  Ambonen  (s.  d.  A.  S.  43  f.) 
Platz  hatten,  von  welchen  Evangelium  und 
Epistel  verlesen  wurde.  In  der  Mitte  d^ 
Chors  stand  der  Altar,  die  mensa,  mit  der 
zur  Aufnahme  der  Oblationen  dienenden 
Prothesis  (s.  d.  A.).  Diese  Protheeis  mag 
zuweilen  in  einer  eigenen  Exedra  sich  be- 
funden  haben  {Pastophorium,  s.  d.  A.).  Die 
Nebenchore  dienten  als  Diaconica  (<jx£vo- 
(puXaxta,  Sacristeien  u.  s.  f.,  s.  d.  A.).  Im 
Hintergrunde  der  Apsis  war  die  bischofliche 
Cathedra  (dp6voc,  s.  d.  A.)  aufgerichtet, 
die  wol  meist  mit  Vorhangen  verhangt  war 
(cathedra  velata,  Augustin.  Ep.  203 ;  Athan. 
Apol.  II).  Rechts  und  links  von  ihr  zogen 
sich  an  den  Wanden  der  Apsis  die  Sub- 
sellia  fiir  die  Priesterschaft  hin  (duvdpovot, 
dp6vot  deuxepoi),  so  dass  dp6voc  xal  9U|i4'sXXia 
unterschieden  werden  {Eus.  H.  e.  X  4,  5; 
VII  30;  Greg.  Naz.  Somn.  Anast.  v.  4. 
carm.  Iamb.  23;  Const.  Ap.  II  57;  Theo- 
doret. H.  e.  Vn  3). 

7)  Anbauten.  Sowol die oben gegebene 
Abbildung  einer  B.  auf  dem  Sarkophag  des 
4.  Jahrh.  als  die  Schilderungen  bei  Paulin. 
Nol.  Ep.  12,  Cone.  TruU,  c.  97,  Nov.  Leo- 
nis  Imp.  73  beweisen  fUr  zahlreiche  An- 
bauten, Gauge  und  Kammem,  welche  sich 
um  das  Langhaus  herzogen  (vgl.  Bingham 
III  251).  Von  den  Baptisterien  ist  bereits 
Rede  gewesen.  Weiter  sind  als  seiche  An- 
bauten zu  nennen:  die  Diaconica  (ob  im- 
mer  in  den  Kebenapsiden  ?),  Secretaria,  Ve- 
stiaria,  Reeeptoria  (salutatoria) ,  die  Deca- 
nica  Oder  Kirchengefangnisse ,  Mitatoria^ 
Gazophylacia  und  Pastophoria^  die  Ar- 
chive, Bibliotheken,  Schulen,  Xe- 
nodochien,  Armen-  und  Kranken- 
hauser,  Bader  u.  s.  f.  (s.  die  Art.)  Un- 
ter  den  noch  so  wolerhaltenen  Denkmalern 
Centralsyriens  sind  mMirere  Basiliken  mit 
sehr  umfassenden  Anbauten:  so  die  B.  zu 
Kherbet-HUss  {de  Vogue  pi.  59),  die- 
jenige  zu  El-Barah  (eb.  pi.  60);  beson- 
ders  lehrreich  ist  der  Grundriss  der  Doppel- 
B.  des  hi.  Simeon  Stylites  in  KalatSe- 
ma'n  (eb.  pi.  139). 
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8)  Orientirung   und   Baulinie,   s. 
Orientirung. 

9)  Aesthetische  Wirkung.    Deco- 
ration.  Der  Mangel  architektonischer  Glie- 
derung  in  der  altchristlichen  B.  machte  den 
Eindnick  grosser  Einfachheit  und  Niichtem- 
heit.    Gerade  darum  aber  wirkt  ihr  Anblick 
noch  jetzt  so  bedeutend.     ,Betrachtet   man 
diese  Basiliken  mit  architektonisch  gewohn- 
tern  Auge,  so  entbehrt  man  nicht  nur  jedes 
reiche,  schmeichelnde  Detail,  sondem  man 
entdeckt  leicht  manches  Unzusammenhan- 
gende,  WiderspruchsvoUe,  Robe.    Aber  die 
Wirkung  des  Ganzen  ist  dennoch  eine  hochst 
wohltbatige,   erbebende   und   beruhigende, 
und  man  darf  nicht  zweifeln,  dass  die  gross- 
artige    Einfachheit,   mit   welcber   hier   die 
Grundzuge  christlicher  Architektonik  dar- 
gelegt  sind,  sehr  viel  dazu  beitragt.     Wir 
ftihlen  einen  Anfang,  der  den  weitem  Fort- 
schritt   der  Jahrhunderte  ahnen  lasst;   wir 
sehen  die  einfache  Grundform  aller  spateren 
christlichen   Tempel   klarer   und   verstand- 
licher,  als  sie  uns  bei  reicheren  Formationen 
entgegentreten  wurde.    Es  ist  gewiss,  dass 
diese  Form  nicht  das  Werk   einer  kfinst- 
lerischen  Ueberlegimg ,  sondem  ein  unmit- 
telbares   Erzeugniss  des  Bedurfmsses  war. 
Der  geistigere  Gottesdienst,  die  Gemeinsam- 
keit  des  Cultus  forderte  den  grossen,   ge- 
schlossenen  Raum;   die  herkommliche  Son- 
derung  der  Geschlechter  und  Stande  machte 
die  Mehrzahl  der  Schiffe,  die  Heilighaltung 
des  Altars  das  geraumige  Sanctuarium  no- 
thig,  das  Ablesen  der  hi.  Schriften  bedingte 
die  hellere  Beleuchtung.    Hier,  wie  immer, 
erzeugte    der   Cultus    die   architektonische 
Grundform.     Es  war  wieder   ein  einfaeher 
Formgedanke,   wie   der   des    S&ulenhauses 
fOr  die  griechische  Architektur,  der  aber 
ebenso  wie  dieser  der  fruchtbare  Keira  der 
weitem  Entwicklung  wurde.    Die  Erbauer 
dieser  Basiliken  haben  also  dennoch  eine 
grosse  kiinstlerisch  wirksame  That  voUbracht, 
deren  freilich  sie  selbst  und   ihre  Zeitge- 
nossen  sich  nicht  bewusst  waren,   und  die 
keinem  Einzelnen  beizumessen  ist,  sondem 
aos  der  Gesammtheit  der  christlichen  Ge- 
meinden  henrorging.     Gerade   das  ist   das 
Eigenthiimliche  der  Architektur,  dass  ihre 
hochsten  Grundgedanken  nicht  Ton  Einzel- 
nen entdeckt  oder  erfunden,   sondem  dass 
sie  unbemerkt  und  anspruchslos,  gleichsam 
im  Dunkein,  geboren  werden'  (Scknaase  III 
53  f.). 

Die  asthetische  Wirkung  der  Basiliken  war 
Qbrigens  keineswHBgs  durch  die  Bauformen 
allein  bedingt;  sie  ward  in  einem  Masse, 
von  dem  der  gegenwartige  Zustand  derselben 
kaum  mehr  eine  Vorstellung  giebt,  durch 
die  prachtvolle  Innendecoration  ge- 
hoben.  Diese  Decoration  bestand  theils  in 
der  Verwendung  kostbarer  M  a  r  m  o  r  e,  mit 


denen  der  Fussboden  und  die  Wande  aus- 
gelegt  wurden,  ebenso  kostbaren  Holzes 
(Cedernholz)  filr  Getafel  und  Decke,  theils 
in  reicher  Vergoldung  des  Gebalkes  u. 
8.  f.  Ausserdem  fehlte  es  nicht  an  kiinst- 
lichen  Sculpturen,  wie  denn  namentlich  die 
Altarschranken  aus  zierlicher  netzformiger 
Arbeit  gebildet  waren.  Die  Wande  und 
Fenster  wurden  mit  prachtigen  Teppichen 
verhangt,  und  ein  reicher  Baldachin  Gber- 
schattete  die  Altarmensa.  Goldene  und  sil- 
beme  Gefasse,  die  auf  den  Altaren  aufge- 
stellt  wurden,  machtige  Candelaber  aus  Erz 
erhohten  die  Pracht;  Yor  Allem  aber  war 
es  die  musiyische  Ausmalung  der 
Concha,  des  Triumphbogens ,  oft  auch  der 
Oberwand  des  Mittelschiffes  und  der  West- 
front  wie  der  Vorhalle,  welche  einen  ge- 
waltigen  Eindnick  machten.  ,Namentlich 
gilt  dies  von  den  Mosaiken  in  der  Concha; 
moistens  colossale  Gestalten,  vereinzelt,  ganz 
gerade  dem  Beschauer  entgegengekehrt, 
schwebend  oder  doch  leicht  auf  dem  ange- 
deuteten  Fussboden  stehend,  auf  blauem 
oder  goldenem  Grunde,  von  ernstem  Aus- 
druck,  von  einfaeher,  stronger  Gewandbe- 
handlung.  Die  imponirende  Erscheinung 
dieser  hohen  Gestalten  bemachtigt  sich  des 
Eintretenden  und  zwingt  ihn  gleichsam,  im 
ehrfurchtsvollen  leisen  Schritte  den  Gang 
zu  der  hi.  Statte  zurflckzulegen ,  welche 
durch  den  Glanz  des  Goldgrundes  oder  durch 
die  lichten  Farben  recht  deutlich  sich  als 
das  Ziel  des  Strebens  zu  erkennen  giebt. 
So  ist  denn  der  Eindmck  dieser  Gebaude 
ein  sehr  wohlthatiger,  emst  und  doch  nicht 
mit  weltlicher  Consequenz,  heiter  und  doch 
wehmiithig,  vor  Allem  bescheiden  und  doch 
reich'  (Schnaase  III  59). 

10)  Entwicklung  der  B.  Wie  der 
griechische  Tempel  gleich  einer  plotzlichen 
Offenbarung  uns  auf  einmal  als  etwas  Fer- 
tiges  entgegentritt,  so  zeigt  sich  die  christ- 
liche  B.  sofort  bei  ihrem  Auftreten  in  den 
Tagen  Constantins  als  etwas  in  ihrer  Art 
Vollendetes.  Gleichwol  kann  von  einer  Ent- 
wicklung gesprochen  werden;  provinzielle, 
locale  Einfliisse  haben  auf  die  Gestaltung 
der  B.  wie  im  Ganzen  so  namentlich  in  den 
Details  eingewirkt,  und  so  lassen  sich  denn 
mehrere  Gruppen  unterscheiden ,  die  zum 
Theil  auch  zeitlich  Phasen  der  Entwicklung 
darstellen.  Die  erste  dieser  Gruppen  ist 
die  abendlandisch-romische,  mit  der 
ubrigens  auch  im  Orient  die  moisten  Basi- 
liken der  friihem  Zeit  im  Wesentlichen  iiber- 
einstimmen.  Es  lassen  sich  da  verschiedene 
Klassen  von  Basiliken  unterscheiden.  Die 
von  mir  friiher  adoptirte  Zestermannsche 
Classification  ist  indess  nicht  haltbar.  Ze- 
stermann  nimmt  als  erste  und  primitivste 
Klasse  diejenigen  Basiliken  an,  die  ein  ein- 
faches  Oblongum,  ohne  Ausbau,  darstellen. 
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und  nennt  als  Beispiele  die  B.  S.  Lorenzo 
f.  1.  m.  und  die  Paulinische  B.  zu  Tyrus 
(Eus,  H.  e.  X  4).  Indessen  entbehrte  ehe- 
mals  die  B.  S.  Lorenzo  keineswegs  der  spa- 
ter  erst  abgeraumten  Apside,  und  Eusebius' 
Beschreibung  der  Kirche  zu  Tyrus  schliesst 
eine  solche  durchaus  nicht  aus.  Der  Dom 
von  Trier  hatte  zwar,  wie  wir  im  Gegensatze 
zu  der  friihem  Angabe  jetzt  durch  v,  WU- 
mowsky  wissen,  keinen  Ausbau,  aber  da  er 
vermuthlich  urspriinglich  keinkirchlicher  Bau 
gewesen,  kann  man  sich  nicht  auf  ihn  berufen. 
Es  ist  also  nicht  nachgewiesen,  dass  es  Basi- 
liken  ohne  Apsis  gab.  Als  erste  Klasse 
stelle  ich  daher  das  einschiffige  Oblongum 
mit  Apsis,  ohne  Saulenstellung  im  Innem, 
hin,  ein  sehr  selten  vorkonmiendes  Schema 
(Babouda,  de  Vogue  pi.  67);  als  zweite 
die  dreischiflPige  B.  ohne  Querhaus  (hi.  Grab- 
kirche  Constantins  zu  Jerusalem,  S.  Agnese, 
S.  Clemente  in  Rom);  als  dritte  die  drei- 
schiffige  B.  mit  Querschiff  (s.  oben);  als 
vierte  die  B.  ohne  Atrium,  mit  Vorhalle 
Oder  Loggia  unmittelbar  vor  dem  Eingange 
(S.  Maria  Maggiore,  S.  Maria  in  Trastevere, 
urspriinglich  so  angelegt ;  bei  anderen  wurde 
das  Atrium  erst  spater  entfemt,  so  in  S. 
Agnese,  S.  Maria  in  Domenica,  Basilica  Ses- 
soriana).  Als  eine  funfte  Klasse  konnte 
man  mit  Zestermann  die  sog.  byzantini- 
s  c  h  e  n  Basiliken  ansehen ,  Basiliken  mit 
drei  Apsiden,  ohne  Querschiff,  aber  mit 
Narthex  im  Innem  des  Baues.  Der  Name  i 
ist  jedoch  jedenfalls  ungenau  gewahlt.  | 
Eine  zweite  ganz  eigenthiimliche  Gruppe 
ist  diejenige  der  von  de  Vogul§  (Syrie  centrale,  | 
Par.  1865)  in  Centralsyrien  im  Liba- 
non  entdeckten  Denkmaler  (4.  bis  7.  Jahrh.) 
—  ein  christliches  Pompeji,  das  beim  Her- 
annahen  der  Saracenen  im  7.  Jahrh.  ver- 
lassen  wurde.  Es  hat  sich  hier  eine  Reihe 
von  Stadten  und  Dorfem  mit  biirgerlichen 
und  kirchlichen  Bauten,  Kirchen  und  K16- 
stem  erhalten,  von  denen  die  siidliche  Gruppe 
im  Haiiran  (Auranitis,  Batanea,  Trachonitis, 
Ituraea)  am  interessantesten,  die  nordliche 
(Gegend  von  Antiochien,  Apamea,  Aleppo) 
am  reichsten  und  besten  erhalten  ist.  Diese 
Denkmaler  zeigen  den  auch  der  syrischen 
Theologenschule  eigenen  Hang  zum  Ratio- 
nellen,  Empirischen.  Das  Charakteristische 
derselben  lasst  sich,  soweit  es  unsern  G^- 
genstand  beruhrt,  in  folgenden  Punkten 
zusammenfassen :  a)  die  Capitellbildung  er- 
innert  nur  mehr  entfemt  an  die  Antike; 
es  finden  sich  wie  vom  Wind  bewegte  Kelch- 
formen,  ahnlich  denen  des  MA.s  (Dom  zu 
Salemo);  b)  Pilaster  zur  Ausbildung  der 
Ecken  und  Stimseiten;  c)  die  Apsis  erhalt 
haufig  eine  Pilastemmfassung  —  ein  erst  in 
der  romanischen  Architektur  des  12.  Jahrh. 
wiederkehrendes  Motiv;  d)  die  Bogen  wer- 
den  mit  ornamentirten  Gesimsbandem  um- 


rahmt;  e)  die  Formen  zeichnen  sich  durch 
Derbheit  und  Massenhaftigkeit,  die  Profile 
durch  Stumpfheit  aus,  wie  solches  der  blosse 
Steinbau  bei  dem  Mangel  des  Holzes  be- 
dingt;  f)  als  Hauptomament  begegnet  man 
dem  Akanthus  und  der  Weinranke  mit  sym- 
bolisch-christlicher  Bedeutung  (Monogramm 
Christi,  Vasen  mit  Pfauen,  wie  in  Ravenna) ; 
g)  das  Ornament  entbehrt  der  geometrischen 
Combinationen ;  h)  die  aussere  Erscheinung 
der  Bauwerke  ist  wiirdig,  ruhig ;  man  liebt 
wirksame  Westfa^aden  mit  im  Bogen  ge- 
offneter  Vorhalle,  daruber  Saulenloggien ; 
Thiire  und  Fenster  haben  geraden  Sturz  oder 
auch  Rundbogen ;  i)  es  zeigt  sich  Abnei- 
gung  gegen  das  Heraustreten  der  Apsis, 
daher  haufig  Ummantelung  derselben,  oder 
im  Gegentheile  vollige  Entwicklung  der- 
selben, wie  in  der  romanischen  Kunst  des 
12.  Jahrh.,  mit  Verwendung  der  oberen 
Saulen  als  Stiitzen  der  Kragsteine. 

Eine  dritte  fur  die  Entwicklung  der 
christlichen  Architektur  hoch  wichtige  Gruppe 
ist  die  von  Ravenna,  wo  sich  die  Bauge- 
schichte  wesentlich  an  den  Namen  der  Gal  la 
Placidia,  Theodosius'  Tochter  und  G^ 
mahlin  des  Athaulph,  dann  des  Constantius 
(425),  des  Ostgothenkonigs  Theoderich 
(493—526),  des  lulianus  Argentarius 
(Schatzmeister  der  ravennatischen  Kirche?), 
dann  an  denjenigen  lustinians  d.  Gr. 
kniipft.  Man  hat  in  den  Bauwerken  der 
Zeit  des  Theoderich  schon  Spuren  des  ger- 
manischen  Geistes,  namentlich  im  Ornament, 
finden  wollen;  gewiss  mit  Unrecht,  da  sich 
die  dafiir  angefuhrten  Formen  wol  auch 
anderwarts  belegen  und  herleiten  lassen, 
andererseits  der  germanische  Geist  hier  wie 
allenthalben  in  jener  Zeit  sich  einfach  der 
vorgefundenen  Kunstformen  bediente,  ohne 
zunachst  Selbstandiges  zu  produciren.  Die 
Kiinstler,  die  fiir  Theoderich  arbeiteten, 
waren  gewiss  keine  Germanen.  Dabei  kaim 
man  zugeben,  dass  in  mancher  Hinsicht  die 
ravennatischen  Bauten  dem  MA.  naher  ste- 
hen  als  dem  Alterthum.  Charakteristisch 
ist  ihnen  Folgendes:  a)  die  Verbindung 
der  Saulen  nicht  durch  Architrave,  sondera 
durch  Rundbogen;  b)  die  Einfuhmng  des 
Kampfers,  der  als  ein  eigenes  Glied  zwi- 
schen  Capitell  und  Bogenansatz  tritt,  urn 
eine  weitere  Oeffnung  der  Arcaden  zu  er- 
moglichen;  c)  Belebung  der  Wandflache 
durch  aus  Ziegelpfeilem  gebildete,  die  Fen- 
ster umschliessende  Bogen;  d)  iiberhaupt 
starkere  Betonung  des  Aussenbaues,  wie 
dies  sich  z.  B.  auch  in  den  grosser  ange- 
legten  Fenstem  zeigt ;  e)  endlich  das  wich- 
tigste  hier  hinzutretende  Element  sind  die 
Thurme,  welche  erst  gegen  Ausgang  un- 
serer  Periode  auftreten.  In  Rom  wird  erst 
im  8.  Jahrh.  (770)  eines  Glockenthurmes 
bei  S.  Peter  gedacht  {Anaatas.  Vit.  Steph. 
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ni);  dort  wie  hier  stehen  sie  in  der  alte- 
ren  Zeit  nur  neben  der  Kirche;  in  Rom 
sind  die  Thiinne  meist  viereckig,  in  Ra- 
venna rund  mit  gekuppelten  Fenstem.  Vgl. 
r.  Qu<ist  Die  altchristl.  Bauwerke  von  Ra- 
venna vom  5.  bis  6.  Jahrh.,  Berl.  1842; 
Eubsch  a.  a.  0.;  Rahn  in  v.  Zdhns  Jahrb. 
f.  Kunstw.  I,  Lpz.  1869. 

In   den    ravennatischen   Bauwerken   wie 
in  denen   von  Centralsyrien  offenbart  sich 


S.  Fasciolae,  S.  Gaii,  S.  lulii,  S.  Laurentii 
(wol  f.  1.  m.),  S.  Laurentii  in  Damaso,  S. 
Laurentii  in  Lucina,  S.  Marcelli,  S.  Marci, 
S.  Martini  tit.  Equitii,  S.  Matthaei,  S.  Ni- 
comedis,  S.  Panunachii,  S.  Praxedis,  S.  Pu- 
dentis,  S.  Romani,  S.  Sabinae,  S.  Susannae 
Trigidae,  S.  Vestinae.  Vgl.  die  Acten  bei 
Harduin  II  957 ,  Matisi  VIII  230 ,  Surius 
II  330. 
Noch  theilweise  in  Ruinen  erhaltene  Coe- 


der  Uebergang  zu  dem  byzantinischeni  meterialbasiliken   sind   die  beiden   Basilica 


Stil,  der  sich  durch  Verschiebung  bez.  Ver- 
mischung  der  Elemente  und  Formen  der  alt- 
christlichen  B.  und  des  Centralbaues  cha- 
rakterisirt  und  der  bei  letzterm  naher  zu 
erortem  ist. 

IV.  Statistik  der  altchristlichen 
Basi liken.  Eine  vollstandige  Statistik 
der  altchristlichen  Basiliken  fehlt  gegen- 
wartig  noch  und  ist  allerdings  nicht  leicht 


S.  Sisti  et  S.  Caeciliae  und  S.  Sote- 
r  i  8  (s.  oben) ;  bis  jetzt  nicht  constatirt  sind 
die  Basiliken  S.  Marci  et  Marcel  Hani 
(Bull.  1866,  23;  1874,  9,  13,  29;  1875,  14, 
39)  und  diejenige,  welche  P.  Damasus 
fur  sich,  seine  Mutter  und  Schwester  bauen 
liess  (Bull.  1866,  23;  1874,  9,  12  f.,  29; 
1875,  14),  beide  an  der  Via  Ardeatina. 
Verschwunden  sind  die  fiber  dem  Coeme- 


herzustellen.  Die  nachfolgenden  Angaben  terium  des  Praetextatus  angegebenen  Ba- 
erheben  keinen  Anspruch  auf  absolute  Voll- 1  siliken  der  hhl.  Tiburtius,  Valerianus 
standigkeit,  werden  indessen  immerhin  als  ;  und  Maximus  (de  Rossi  Bull,  1863,  1—2; 
ein  Versuch  willkommen  sein,  der  das  uns  1864,  60;  1872,  53  f.)  und  S.  Zeno  (ib. 
bekannte  Material  ubersichtlich  und  erscho-    1863,  1 ;  1872,  53). 

pfender,  als  es  bisher  geschehen,  zusam- |  In  den  Fundamenten  vollstandig  erhalten 
menstellt.  ist  ferner  die  oben  S.  118  erwahnte,  hoch- 

Italien:  Rom  (vgl.  Ciampini  de  sacris  '  interessante  Doppel-B.  der  hi.  Sympho- 
aedifieiis  a  Constantino  M.  constr. ,  Rom.  rosa,  9  Miglien  von  Rom,  an  der  Via  Ti- 
1693 ;  Xesbitt  On  the  Churches  at  Rome  burtina ;  s.  Stevenson  im  Bull.  1878,  75  fP. 
earlier  than  the  year  1150,  in  Archaeolo- j  und  Scoperta  della  basilica  di  S.  Sinforosa 
gia  XL,  Lond.  1866;  Hiibsch  und  Bumm\'m  GH  Studj  in  Italia,  Rom.  1878.  Die 
a.  a.  0.;   Fontana  Chiese  di  Roma,  Roma  grossere  B.  ermangelt  des  Querhauses,  ihr 


1840;  MmUz 
Leg  anc.  Basi- 
liquesetJ^glises 
deRome  au  15* 
8.  in  Rev.  ar- 
eheol.  1877  f.). 
In  den  Unter- 
schriften  der 
499unterPap8t 
Symmachusge- 
haltenen  Sy- 
node  werden  30 
(nicht  28,  wie 
Richter  a.  a.  O. 
45  nach  Grego- 
romus  I  253  f. 
angiebt)  Tituli 
aufgefiihrt;  es 
sind  naehste- 
hende:S.Aemi- 
lianae,  S.  Ana- 

stasiae ,    SS. 

Apostolorum, 
S.  Caecihae,  S. 
Chrysogoni,  S. 
Clementis ,  S. 
Crescentianae, 
8.  Cyriaci,  S. 
Cyriaci  in  ther- 
mis,  B.  Eusebii, 

Real-EncyklopidJe. 


Fig.  59.    Rom:  Qrandriss  de>  Katakombe  und  Basilika 
der  hi.  Generosa. 


Langhaus  ist 
durch  eine  Dop- 
pelstellung  von 
je  sechs  oblon- 
gen  Pfeilern  in 
drei  Schiffe  ge- 
theilt;derhalb- 
kreisformigen 
Apsis   ist  sehr 

charakteri- 
stisch  ein  recht- 
winkliger,  ob- 
longer  Raum 
vorgelegt,  wel- 
cher  von  zwei 
fast  quadrati- 
schen  Secreta- 
rien  flankirt  ist. 
Derselben 
Kategorie  von 
Coemeterialba- 
siliken  gehoren 
diejenigen  der 
hi.  Generosa 
und  der  hi.  P  e- 
tr  on  ilia  an. 
Erstere ,  uber 
dem  Coemete- 
rium  der  Gene- 
rosa ,  an  Via 
9 
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Fig.  60.    Rom:  Orundriss  der  Basillka  S.  PetronilU. 


Portuense,  5  Miglien  von  Rom  gelegen, 
stellt  ganz  abweichender  Weise  in  ihrem 
Grundriss  ein  rechtwinkliges  Oblongum  dar, 
das  durch  eine  Doppelstellung  von  je  drei 
quadratischen  Pfeilern  in  drei  Schiffe  ge- 
theilt  ist;  die  Apsis  liegt  an  der  dem  Mar- 
tyrergrabe  zunachst  kommenden  Langseite 
(sic!).  Vgl.  de  Rossi  R.  S.  Ill  653  f.  und 
dazu  Tav.  52  u.  46,  und  Kraus  R.  S.  2.  A. 
S.  526  (Grundriss,  danach  hier  Fig.  60). 

Basilica  s.  Petronillae,  1874  aufge- 
deckt;  vgl.  de  Rossi  Bull.  1874,  Taf.  4  u.  5, 
p.  1  u.  68  f.  Dreischiffige  8aulen-B.  mit 
Vorhalle  und  Apsis  (in  welcher  Nische  fiir 
die  Cathedra).  Die  Erbauung  fallt  395; 
die  B.  wurde  unter  Leo  III  (795—816) 
verlassen  und  wahrscheinlich  durch  das 
Erdbeben  von  897  zerstort.  Eine  der  merk- 
wiirdigsten  Ausgrabungen  de  Rossi^s;  vgl. 
Bull.  1874,  5—35,  68—75;  1875,  5—11, 
46 — 50.  Man  beachte  die  trapezformige, 
an  die  altere  Cella  der  hi.  Symphorosa  er- 
innemde  Gestalt  des  Langhauses. 

Ganzlich  zerstort  und  abgetragen  sind 
die  mit  Stern  bezeichneten  Bauten. 

S.  A  gat  a  in  Suburra,  um  460  erbaut, 
unter  Ricimer  arianisch  (Mosaik  mit  In- 
schrift,  1589  zerstort),  591  von  Gregor  d. 
Gr.  neugeweiht,  1589  modernisirt.  Zwolf 
Granitsaulen  mit  weiten  Intercolumnien,  von 
Archivolten  uberspannt,  ebenso  die  Mittel- 
schiff-  und  Umfassungsmauern  des  alten 
Baues  haben  sich  erhalten.  Auf  den  in 
Stuck  erneuerten  Capitellen  Kampfer.  Vgl. 
HUbsch  a.  a.  0.  XXIV. 

S.  Agnese  fuori  le  mura  an  Via 
Nomentana,  von  Constantin  d.  Gr.  324  an- 


geblich  liber  dem  Grabe  der  hi.  Agnes  ge- 
griindet,  von  Symmachus  am  Chor  restau- 
rirt,  von  P.  Honorius  um  626  neu  aufge- 
fuhrt  (Lib.  Pontif.)  und  nach  der  Bescha- 
digung  755  durch  P.  Hadrian  775  wieder 
hergestellt.  Dreischiffige  B.  mit  einer  halb- 
kreisformigen  Apsis,  sudlich  quadratischer 
Exedra  and  Vorhalle;  Seitenschiffe  wie  in 
S.  Lorenzo  zweistockig,  doch  tragt  hier 
auch  die  untere  Saulenstellung  Archivolten, 
und  sind  die  Gewolbe  der  unteren  Abseiten 
nicht,  wie  in  S.  Lorenzo,  von  Holz,  son- 
dern  gewolbt.  Ciampini  126;  Hiibsch  89, 
pi.  XXXVII  *-*^  Decke  modem.  Die  ehe- 
dem  offene  Dachriistung  ist  im  17.  Jahrh. 
durch  einen  geschlossenen  Plafond  ersetzt 
worden.  Vgl.  de  Rossi  Bull.  1863,  48; 
1865,  48;  1873,  161;    1874,  12;   1875,  26. 

S.  Alessandro  in  Via  Nomentana,  tief 
im  Boden,  armlich,  mit  verschieden  gear- 
beiteten  Saulenschaften.    HUbsch  XXTV. 

*S.  Alessio,  angeblich  von  dem  Sena- 
tor Euphemianus  zu  E.  Honorius*  Zeiten 
gestiftet,  1570  ganz  umgebaut;  nur  das 
Atrium  ist  dem  Plane  nach  vorhanden. 

*S.  Anastasia  sub  palatio,  im 4.  Jahrh. 
gebaut,  1721  ganz  modernisirt.  Yg\.  de  Rossi 
Bull.  1867,  10. 

S.  Angelo  in  Via  Salaria,  kleine  K., 
429  (Inschrift)  gegrundet.  De  Rossi  Bull. 
1871,  146  f. 

*S.  Andrea  in  Barbara,  ehemals  in 
der  Nahe  von  S.  Maria  Maggiore,  jetzt  zer- 
stort, aber  noch  von  Ciampini  Vett.  Mon. 
I,  c.  1  abgebildet;  vgl.  Hiibsch  71,  pi.  XXX 
""".  Einschiffiger,  rechteckiger  Bau  mit 
Vorhalle  und  Apsis,  von  Ciampini  mit  Un- 
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Fig.  61.    Rom:  Ansicht  der  Rninen  der  Basilika  S.  Petronilia. 


recht  fur  die  zu  Cultzwecken  umgewandelte 
antike  Basilica  Sicinnina  gehalten.  Ygl.  de 
Rossi  Bull  1867,  65;  1868,  55;  1871, 
5-29,  41—64,  133,  134. 

*S.  Andrea  in  thermis  Diocletianis,  vgl. 
de  Rossi  Bull.  1869,  94. 

*S.  Apostoli,  499  erwahnt;  Pelagius  I 
erbaute  sie  560,  wie  es  scheint,  Yon  Neuem, 
Johaiyies  III  vollendete  sie;  1348  wurde  sie 
durch  ein  Erdbeben  zerstort,  von  Martin  V 
erneuert.     Ciampini  137. 


S.  B  a  1  b  i  n  a  auf  dem  Aventin ,  ein- 
schiffige  Kirche  mit  ofPenem  Dachstuhl, 
einer  Apsis.  Vorhalle  und  Kapellen  mo- 
dern. Gegriindet  von  Gregor  d.  Gr.  Dop- 
pelte  Reihe  von  Fenstern;  von  der  Bank, 
welche  unter  der  obern  Reihe  sich  hin- 
zieht,  steigen  Lisenen  nach  dem  Dachsims 
auf.    Vgl.  Hiibsch  90,  PI.  III«,  XXXVIP-». 

S.  Bibiana  vor  Porta  maggiore,  470 
durch  P.  Simplicius  neben  dem  Liciniani- 
schen  Palast  gegriindet,    unter  Urban  VII 

9* 
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durch  Bernini  modemisirt.  DreischiflFige  B., 
acht  antike  Saulen;  Apsis.  Hilbsch  XXIV; 
de  Rossi  Bull.  1866,  45;  1869,  2. 

*S.  Bonosa  in  Trasterere,  jetzt  er- 
neuert;  de  Rossi  Bull.  1870,  33—41. 

*S.  Cecilia  in  Trastevere,  schon  im 
5.  Jahrh.  einer  der  Haupttitel  der  Stadt, 
von  Paschalis  I  im  9.  Jahrh.  ganz  umge- 
baut. 

S.  Clemente,  sudostlich  vom  Colos- 
seum; der  gegenwartige  Oberbau  gehort 
dem  MA.  an  (Johann  VIII,  872—882,  Pa- 
schalis II,  1099 — 1118),  zeigt  aber  in  sei- 
nem  Grundriss  durchaus  das  altchristliche 
Schema,  und  zwar  treuer,  als  irgend  eine 
andere  13.  Roms.  Man  tritt  durch  das  alte 
Vestibulum  (9.  Jahrh.?)  in  den  quadrati- 
schen  Vorhof  (Atrium)  mit  seinen  Portiken 
und  dem  Cantharus,  von  dort  in  die  drei- 
schiflFige  Saulen-B.  (Narthex,  im  MittelschifF 
Chorus  fiir  die  niedere  Geistlichkeit,  9.  Jahrh., 
drei  Exedren).  Aber  unter  diesem  Oberbau 
liegt  die  hochinteressante  Unterkirche,  seit 
1858  ausgegraben  und  restaurirt:  vgL  de 
Rossi  Bull.  1863,  25  ff.;  MulooUj  Saint  Cle- 
ment pope  and  martyr  and  his  Basilica  in 
Rome,  Rome  1873,  2.  ed.  Sie  hat  grossere 
Dimensionen,  als  der  mittelalterliche  Neu- 
bau;  nur  eine  grosse  Apsis,  drei  Schiffe, 
Narthex.  Das  Langhaus  ist  von  Osten  nach 
Westen  von  einer  Substructionsraauer  fiir 
den  Oberbau  durchzogen.  DieserBau,  schon 
von  Hieronymus  um  395  erwahnt,  wird  in 
die  Zeit  Constantins  d.  Gr.  gesetzt;  doch 
fallen  die  merkwiirdigen  Fresken  desselben 
meist  viel  spater,  ins  7.,  8.,  9.  und  11.  Jahrh. 
Eine  Treppe  fuhrt  zu  einem  dritten  Stock- 
werk,  dem  urspriinglichen  Bau,  bestehend 
aus  einigen,  noch  in  die  Zeit  der  Republik 
bez.  der  friihesten  Eaiserzeit  hinaufreichen- 
den  Kammern,  von  denen  eine  im  2.  Jahrh. 
zu  einem  Mithraeum  umgewandelt  wurde. 
Da  der  hi.  Clemens,  der  (dritte?)  Nachfol- 
ger  des  hi.  Petrus,  nicht  in  Rom  beerdigt 
war  und  bis  ins  4.  Jahrh.  hinein  keine 
Kirche  auf  den  Titel  eines  Heiligen  geweiht 
wurde,  dessen  Gebeine  sie  nicht  umschloss, 
so  vermuthet  de  Rossi,  dass  Clemens  in 
irgend  einer  andem  Beziehung  zu  jener  B. 
gestanden  haben  muss,  welche  nach  Hiero- 
nymus nominis  eius  memoriam  usque  hodie 
.  .  .  custodit.  Es  ist  nur  eine  Hypothese, 
aber  keine  schlecht  begriindete,  dass  die 
erwahnten  Wohnkammern  von  Clemens  oder 
seiner  Familie  bewohnt  wurden.  Der  Liber 
pontificahs  giebt  als  Vater  des  Clemens 
einen  auf  dem  Coejius  wohnenden  Faustus 
an,  ein  Name,  der  zu  Ende  des  1.  Jahrh. 
besonders  in  der  Familie  der  Acilii  Gla- 
briones  gebrauchlich  war.  Ein  Acilius  Gla- 
brio  war  91  n.  Chr.  Consul  und  wurde  nach 
Suet  on,  in  Domit.  c.  10  wegen  Neigung  zu 
Neuerungen  von  Domitian  zum  Tode  ver- 


urtheilt  —  vielleicht  wegen  Christenthums, 
wie  Andere,  die  des  namlichen  Verbrechens 
wegen  exilirt  wurden  {Dio.  Hist.  LXVH 
12,  14).  Stand  dieser  Glabrio  mit  Clemens 
in  Beziehung  und  war  letzterer  nicht  ein 
Glied  seiner  Familie  ?  —  Ueber  das  Atrium 
und  Portal  vgl.  Hilbsch  103 ;  bes.  de  Rossi 
Bull.  1863,  8—14,  25—39,  52—89;  1864, 
1—6,  39,  40,  42,  79;  1865,  23,  32;  1867, 
35;  1870,  41,  125—127,  129—168;  1874, 
42,  50;  1875,  54. 

*SS.  Quattro  Coronati,  nach  Ana- 
stasius  unter  Honorius  I  (625 — 638)  auf  dem 
Coelius  gestiftet,  doch  schon  unter  Gregor 
d.  Gr.  genannt.  Von  Leo  IV  im  9.  Jahrh. 
umgebaut,  ebenso  1111.  Hubsch  XXV; 
Ctampini  137;  de  Rossi  Bull.  1879,  79. 

S.  Cosma  e  Damiano  (inCampo  vacci- 
no),  Hilbsch  9,  PI.  Ill*,  IX';  nur  uneigent- 
lich  hierher  zu  zahlen,  da  die  Kirche  ein- 
schiffig  ist.  Halbkreisformige  Apsis.  Alt 
ist  auch  noch  die  fiber  die  Kuppel  der 
Vorhalle  aufragende  Giebelmauer  der  Vor- 
derfagade.  Erbaut  von  P.  Felix  I  (526  bis 
530)  nach  dem  Lib.  Pont,  und  Paul.  Diac. 
Beruhmte  Mosaiken.  Vgl.  de  Rossi  Bull. 
1867,  61—72. 

*S.  Crisogono  in  Trastevere,  auf 
dem  Cone.  Symmachi  erwahnt,  1128  um- 
gebaut.    Vgl.  de  Rossi  Bull.  1870,   153. 

*S.  Crocein  Gerusalemme  oder  Ba- 
silica Sessoriana  bei  Porta  S.  Giovanni. 
Oefter  emeuert;  nur  die  Umfassungsmauem 
aus  Backstein  gehoren  nach  Hiibschs  Unter- 
suchungen  noch  dem  Constantinischen  Pa- 
last  an  und  umschlossen  ein  Vestibulum 
mit  Wohnkammern,  die  330  angeblich  auf 
Ansuchen  der  hi.  Helena  zu  einer  Kirche 
verwandelt  wurden.  Auch  der  alte  Fuss- 
boden  ist  theilweise  noch  erhalten.  Der 
ehemalige  Bau  ahnelte  S.  Agnese  f.  1.  m. 
Ciampini  116;  Hilbsch  70,  pi.  XXX*-", 
IV";  vgl.  de  Rossi  Bull.  1868,  15;  1872, 
37  f.;  1875,  125. 

*S.  Eustachio,  nahe der  Sapienza,  1 196 
neu  erbaut.     Glockenthurm  des  9.   Jahrh. 

Oratorium  der  hi.  Fe  licit  as,  an  der 
Via  Salaria,  fiber  dem  betr.  Coemeterium; 
1785  zerstort.  De  Rossi  Bull.  1863,  21, 
40  f.;  1872,  37. 

*S.  Francesca  Romana.  Die  alte 
Kirche  S.  Maria  antiqua  wich  unter  Leo  IV 
der  S.  Maria  nuova,  die  Nikolaus  I  (858 
bis  867)  vollendete.  Sie  wurde  unter  Ho- 
norius III  (1216—27)  restaurirt,  1615  mo- 
demisirt. Alt  ist  nur  noch  der  sehr  in- 
teressante  Glockenthurm.  Vgl.  de  Rossi 
Bull.  1867,  70;   1872,  57. 

*S.  Giorgio  in  Velabro,  von  Leo  II 
682  gestiftet.  Vorhalle  824—44.  Hilbsch 
XXV. 

S.  Giovanni  in  Calibito,  de  Rossi 
Bull.  1867,  49. 
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*S.  Giovanni  im  Lateran,  mater  et 
caput  ecclesiarum ,  erster  Bau  (Basilica  Con- 
stantiniana,  dann  S.  Salvatore,  von  Gregor 
d.  Gr.  Basilica  aurea,  spater  lateranensis) ; 
entstanden  aus  der  Privat-B.  des  laterani- 
schen  Palastes,  den  Fausta,  Constantins  Ge- 
mahlia,  besass ;  896  zusammengesturzt.  Ciam- 
pini  de  sacr.  aedif.  7,  1  D.  Beschreibung 
Roms  III,  a.  507.     Hubsch  XXIV. 

*S.  Giovanni  e  Paolo  in  clivo  Scauri, 
uber  dem  Colosseum,  als  t.  Pammachii  499 
auf  dem  Symmachus-Concil  erwahnt,  im 
12.  Jahrh.  umgebaut  und  spater  modemi- 
sirt  Altchristlicher  Glockenthurm.  Hiibsch 
XXVI;  vgl.  de  Rossi  Bull  1872,  106;  1873, 
36-41. 

*S.  Giovanni  a  Porta  latina,  von 
Hadrian  I,  dann  im  12.  Jahrh.  umgebaut, 
1686  ganz  modernisirt.  Hubsch  XXV.  Vgl. 
rfe  Rossi  Bull.  1867,  78  f. 

S.  Ippolitto  in  Fonte  auf  dem  Es- 
quilin;  vgl.  de  Rossi  Bull.  1867,  57  f. 

*Juniu8  Bassus,  B.  des,  317  als 
heidnischer  Bau  errichtet,  wurde  durch  Va- 
lila  und  P.  Simplicius  dem  christlichen  Cult 
geweiht.  Man  vgl.  fiber  sie  und  die  merk- 
wurdige  Inschrift  des  Valila  Ciampini  Vett. 
Mon.  I,  tab.  1;  de  Rossi  Inscr.  I,  n.  141, 
p.  80:  C.  Bock  Christl.  Kunstbl.  n«  86  und 
87  (1869). 

Basilica  Liberiana  (S.  Maria  ad  Ni- 
ves,  S.  Maria  Maggiore),  gegrundet  von 
P.  Liberius  (352—366),  von  Sixtus  Til  (432 
bis  440)  angeblich 
cmeuert.  Indessen 
hat  Hubsch  10,  pi. 
IX*•^  die  wolbe- 
griindete  Behaup- 
tung  aufgestellt, 
dass  Sixtus  keines- 
wegs  einen  volligen 
Keubau  vorgenom- 
men  und  dass  die 
noch  bis  zum  Haupt- 
getims  erhaltenen 
Slittelschiffsmauem 
mit  ihrem  sorgfal- 
tigen  Backsteinwerk ,  der  Triumphbogen, 
wol  auch  die  vordere  Steinwand,  vielleicht 
anch  die  nun  verhuUten  Umfassungsmauern 
der  Seitenschiffe ,  jedenfalls  die  44  kost- 
baren  antiken  Saulen  dem  Liberianischen 
Bau  angehdren.  Transept  und  Apsis  sind 
spater.  Die  Mosaiken  an  der  Oberwand 
des  MittelschifTs  fallen  in  die  Zeit  des  Sixtus 
und  gehoren  immerhin  zu  den  altesten  der 
ons  in  Rom  erhaltenen.  Vgl.  Inneres  bei 
Piranesi  Vedute  di  Roma  I. 

S.Lorenzo  fuori  le  mura,  fiber  dem 
Coemeterium  der  hi.  Cyriaca,  wo  der  hi. 
Laorentius  seine  Ruhestatte  hatte,  in  Agro 
Verano  durch  K.  Constantln  gegrfindet  (Lib. 
^ntif.).    Den  jetzigen  Ostbau  schreibt  man 


Fig.  62.    Rom:  8.  Marl*  in  Cosmedin. 


gewohnlich  Sixtus  III  (432—440)  und  be- 
sonders  Pelagius  11  (578)  zu;  doch  glaubt 
Hubsch  49  f.,  pi.  XVIP-»,  XVIII  *-«,  dasB 
die  Gesammtanlage  und  namentlich  die  Auf- 
stellung  der  12  schonen  Marmorsaulen  auf 
die  Constantinische  Zeit  oder  doch  spatestens 
auf  Sixtus  III  zurtickzufuhren  sei.  Den 
jetzigen  vordern  Theil  der  B.  haute  H  o  n  o- 
rius  in  (1216 — 27),  indem  er  die  Apsis 
der  alten  Kirche  abtrug  und  das  Mittelschiff 
derselben  zum  Presbyterium  umschuf.  Der 
Altar  kam  dann  zwischen  dieses  und  die 
Vorhalle  zu  stehen.  Zweistockige  Seiten- 
schiflFe ;  die  untere  Saulenstellung  tragt  Archi- 
trave, die  obere  Archivolten.  Ueber  den 
neuem  Bau  Hiibsch  104.  Vgl.  Ciampini  111. 
S.  Lorenzo  in  Lucina.  Von  dem  alten 
Bau  Sixtus'  III  (440)  steht  nur  noch  die 
Mauer  der  Apsis  mit  einem  Theil  der  Seiten- 
mauer  (Lisenen-Arcatur).  Hiibsch  XXIV; 
de  Rossi  Bull.  1870,  40;  1872,  122;  1873, 
22—35. 

S.  Marco,  336  angeblich  erbaut,  in  den 
Unterschriften  des  Symmachus-Concils  499 
erwahnt,  unter  Gregor  IV  (827—844)  neu 
gebaut,  spater  modernisirt.  Zwanzig  alte 
Granitsaulen.  Vielleicht  rfihrt  die  jetzige 
Vertiefung  noch  von  dem  altesten  Bau  her. 
De  Rossi  Bull.  1875,  125. 

S.  Maria  Annunziata,  de  Rossi  Bull. 
1869,  85. 

S.  Maria  in  Cosmedin  (Bocca  della 
verity),  angeblich  in  den  Tempel  der  For- 
tuna  Virgo  hinein- 
gebaut,  im  6.  Jahrh. 
eine  Diakonie  als 
S.  Maria  in  schola 
graeca,  im  8.  Jahrh. 
durch  P.  Hadrian  I 

vergrossert ; 
Hubsch  102,  pi. 
XLVS  XLVI** 
schreibt  die  Haupt- 
anlage  letzterm 
ganzzu.  Dreischif- 
fige  B.  rait  einer 
Apsis  und  1718  er- 
neuerter  Vorhalle.  Querhaus  fehlt.  Die 
Saulen  theils  antik,  theils  altchristlich,  zu- 
sammengewfirfelt,  von  ganz  verschiedenen 
Capitellen  und  Schaften.  Neu  ist  die  Un- 
terbrechung  der  Saulenarcaden  des  Mittel- 
schiffs  durch  breite  Pfeiler,  ein  bis  dahin 
in  Roin  nicht  angetrofPenes  Motiv.  Fuss- 
boden  von  opus  tesselatum;  zvrei  Ambonen 
und  bischofliche  Kathedra.  Hoher  (36  m), 
achtstockiger  und  viereckiger  Thurm,  mit 
zu  drei  gekuppelten  Fenstem,  aus  Hadrians 
Zeit  (777).  Krypta  unter  dem  Presbyte- 
rium. 

*S.  Maria  in  Trastevere,  soil  auf 
dem  von  Lampt'idius  in  Alex.  Sev.  c.  49 
erwahnten  Platz  angeblich  schon  durch  P. 


Digitized  by 


Google 


134 


Basilika. 


Callist  I  errichtet  worden  sein  (224 !) ,  als  I  Vorhalle  zerstort.  Die  Kirche,  vor  dem  Bau 
erste  Marienkirche  der  Stadt.  Erwahnt  wird  I  von  S.  Peter  im  16.  Jahrh.  die  grosste  B.  der 
sie  zuerst  499  beim  Concil  des  Symraachus  i  Christenheit,  soil  von  Constantin  d.  Gr.  324 
als  Basilica  s.  lulii,  der  sie  neu  erbaut  I  auf  Wunsch  Sylvesters  da  gegrundet  worden 
haben  soil  (337—354).  Der  alte  Bau  wich  sein,  wo  der  hi.  Paulus  auf  dem  Coemete- 
dem  Neubau  von  1139.  Vielleicht  sind  die  j  rium  der  hi.  Lucina  ad  viam  Ostiensem 
22   antiken ,   sehr  ungleichen   Saulen   und ,  bestattet   worden   war.    Dieser    erste   Bau 


das  antike  Gebalk,   welches  auf  den  den  '  wurde  unter  Valentinian  II,  Theodosius  und 
Triumphbogen  tragenden  zwei  Granitsaulen  !  Arcadius  (Decret  vom  J.  386  erhalten)  durch 


auOastet,  noch  aus  dem  ursprunglichen  Bau. 
Hiibsch  XXVI,  pi.  LIII;  d^  Rossi  Bull. 
1863,  87;  1865,  24;  1866,  76,  94;  1867, 
60;  1869,  17—20;  1870,  113  f.;  1871,  67. 
S.  Martino  ai  Monti,  neben  den Ther- 
men  des  Caracalla,  von  P.  Sylvester  ge- 
grfindet,  von  P.  Symmachus  500  neu  erbaut, 
1650  modem  umgeschaffen.  Dreischiifige 
B.  mit  24  antiken  Saulen.  Unterkirche  in 
den  antiken  Traians-Thermen,  dreischiffi- 
ger,  rectangularer  Bau,  mit  3X4  Grat- 
gewolben,   Resten    altchristlicher   Sculptur 


einen  volligen  Neubau  ersetzt,  welcher  fiinf- 
schiffig  war,  ein  grosses  Querhaus,  eine  Ap- 
side  und  Vorhalle,  ofFenen  Dachstuhl  be- 
sass;  82  Saulen  trugen  die  Archivolten. 
Vgl.  Ciampini  109;  Hiibsch  15  f.,  pi.  X 
(Grundriss),  XI,  XII;  Piranesi  Ved.  di 
Rom.  I  (Inneres);  Bosini  Sette  Colle  di 
Roma  II,  pi.  99,  100,  101  (Zustand  der  ab- 
gebrannten  B.  1823,  17.  Juli).  Bei  dem 
von  Leo  XII  eingeleiteten ,  von  Pius  EX 
1854  geweihten  Neubau  hat  man  zwar  die 
Maasse  und  den  Grundriss  des  alten  Baues 


und  Malerei,  der  alte  titulus  Equitii.   ffiVJ^cA  I  (Langhaus  120  m  lang,   60  m  breit,   23  m 
XXVI,  pi.  IV.  I  hoch)  beibehalten ,  aber  den  offenen  Dach- 


de 


de 


K.  des  hi.  Mennas  in  yia  Ostiensi; 
Rossi  Bull.  1869,  32. 

K.  des  hi.  Michael  in  Via  Salaria; 
Rossi  Bull.  1871,  146  f. 

*S.  Nereo  ed  Achilleo,  bei  den  Ca- 
racalla-Thermen  (tit.  Fasciolae),  sehr  alte 
K.,  unter  Leo  III  neu  aufgefuhrt.  Hiibsch 
XXVI;  (/e  Rossi  Bull.  1867,  51;  1874,  14, 
21,  31  ff.;  1875,  51—56. 

S.  Nicolo  inCarcere,  aus  einem heid- 
nischen  Tempel  entstanden;  s.  de  Rossi  Bull. 
1873,  52. 

*S.  Nicomedis  in  Via  Nomentana ;  de 
Rossi  Bull.  1865,  50. 

S.  Pancrazio,  von  Symmachus  um500 
bei  der  Katakombe  des  hi.  Calepodius  er- 
baut, unter  Honorius  I  628  umgebaut, 
1609  und  1849  emeuert.  Von  urspriing- 
lichen  Mauern  und  den  Saulen  des  Mittel- 
schifFs  hat  sich  ein  Theil  erhalten.  Hiibsch 
XXIV. 

*  S.  Paolo  ad  Aq.  Salvias,  spater  er- 
neuert;  s.  de  Rossi  Bull.  1871,  71  f. 

S.  Paolo  fuori  le  mura,  1823  durch 
Brand  bis  auf 
die  grosse  Tri- 
buna  mit  ihren 
Mosaiken,  die 
Mosaiken  der 
40  ersten  Pap- 
ste,  einen  Theil 
der  Mosaiken 
des  Triumph- 
bogens,  die 
mittelalter- 
liche  Confes- 
sio ,  die  Ca- 
pelia  del  Coro 
und  del  Croci- 
fisso  und    die 


Rom:  S.  Paolo  f. 


stuhl  durch  Cassettendecke  ersetzt,  uber 
das  gothische  Tabemakel  einen  zopfigen 
Hochbaldachin  gestellt  und  die  Kirche  durch 
schreienden  Pomp  in  der  Decoration  iiber- 
laden. 

* S.  Be ter  im  Vatican,  erster  Bau'  von 
Constantin  d.  Gr.  mit  Beniitzung  des  Nero- 
nischen  Circus  uber  dem  Gh*abe  des  hi.  Pe- 
trus  errichtet,  im  11.  Jahrh.  von  MalliuSy 
im  15.  von  Maffeo  Vegio  beschrieben;  unter 
Sixtus  V  stellte  Tiberio  Alfarano  von  Zeich- 
nungen  und  Planen  das  zusammen,  dessen 
er  habhaft  werden  konnte,  nachdem  der  alte 
Bau  unter  Giulio  II  abgebrochen  worden 
war.  Vgl.  Ciampini  de  aedif.  Const.  27  f.; 
Bonanni  Num.  summ.  Pontif.  templi  Vati- 
cani  fabr.  indie,  Rom.  1706;  Mallius  Descr. 
Vat.  Bas.  vet  et  nov.,  Rom.  1646  =  Act.  SS. 
lun.  VII  37  f.;  Milntz  Rech.  sur  Toeuvre 
arch6ol.  de  J.  Grimaldi,  in  Bibl.  des  ^coles 
frang.  d'Ath.  et  de  Rome,  1877,  225  f.; 
Mignanti  1st.  della  sacr.  patr.  bas.  Vatican., 
Rom.  1867 ;  Cancelliet^i  de  secretariis  basili- 
cae  Vaticanae,  Rom.  1786,  4  voU.  4°;  Hiibsch 

S.  XXIII,  pi. 
IIP,  IV»-«; 
Fontana  D 
Tempio  Vatic 
e  sua  origins, 
Rom.  1694. 
Die  Kirche  war 

fQnfschiffig, 
die  Saulen  an- 
tiken Gebau- 
den  entlehnt, 
ungleich ,  mit 
Atrium  und 
dem  prachti- 
gen,  von  Pau- 
lin    von    Nda 


Grundriss. 
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beschriebenen 
Brunnen,   Con- 
fessio  mit  dem 
Grab   des  Apo- 
stels. 

Erhalten  ist 
noch  die  drei- 
schiffige  Unter- 
kirche  (Grotte 
▼ecchie;  Torri- 
gio  Sacre  Grotte 

Vatic,  Rom. 
1639;  Dionigi 
Sacr.  Vatic.  Bas. 
Cryptae  monu- 
menta ,  Rom. 
1773  [mit  den 
Suppl.  von  Sarto 
und  Sett«le]). 
Angebaut    war 


Fig.  M.    Bom:  Fa^e  der  alten  S.  Petertkirohe. 


siden.  Hiibsch 
15  und  pi.  VII', 
IX'-«  haltauch 
die  Kreuzgewol- 
be  der  Seiten- 
schifPe  und  des 
Querhauses,  wie 
die  von  S.  Ago- 
stino  in  Spoleto, 
fiir  urspriing- 
lich.  Antiker 
Marmorsessel. 

*S.  Pietro 
e  Marcellino 
in  Via  Meru- 
lana ,  in  einer 
Synode  Gregors 
d.  Gr.  und  schon 
friiher  erwahnt, 
unter  Bene- 


Fig.  66.    Bom:  Inneres  der  alten  8.  Petertkirohe. 


die  B.  Oder  Grabkapelle  desAnicius 
Probus  (t  395),  beruhmt  durch  den  Sar- 
kophag  dieses  ehemaligen  Consuls ;  Ciampini 
de  aedif.  94,  2. 

*S.  Pietro  in  Vincoli,  urspriinglich 
als  Peter-  und  Paul-Kirche  von  Sixtus  III 
gegnlndet.  De  Rossi  Bull.  1863,  48 ;  1867, 
39;  1874,  147;  1875,  54.  Die  angebliche 
Griindung  durch  Eudoxia,  Valentinians  III 
Gemahlin  (455) ,  ist  also  wol  nur  als  Aus- 
Btattung  Oder  Ausbau  zu  denken;  doch 
biess  sie  seither  Basilica  Eudoxiana.  Bie 
wurde  von  Hadrian  722  restaurirt;  1475 
durch  Sixtus  IV  mit  der  Porticus  und  der 
Wolbung  des  Querhauses  versehen.  Drei- 
schiffige  Saulen-B.  mit  Querhaus  und  drei  Ap- 


dict  XrV  ganz  erneuert ;  vgl.  de  Rossi  Bull. 
1873,  113  f.;  Ciampini  122. 

*S.  Prassede,  im  4.  Jahrh.  erbaut;  die 
gegenwartige  K.  wurde  von  Paschalis  I 
(817 — 824)  auf  einem  andern  Platz  ge- 
griindet.  Hiibsch  103;  de  Rossi  Bull.  1865, 
137. 

*S.  Prisca,  auf  dem  Aventin,  auf  an- 
tikem  Unterbau  da  angelegt,  wo  der  hi. 
Petrus  bei  Priscilla  und  Aquila  gewohnt 
haben  soil.  Vgl.  de  Rossi  Bull.  1867 ,  5, 
43—58;  1868,  35. 

S.  Pudenziana,  angeblich  in  ihrem 
Ursprung  die  alteste  Kirche  Roms,  errichtet 
an  der  Stelle,  wo  der  Apostel  Petrus  von 
dem  Senator  Pudens  beherbergt  wurde;  die 
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Fig.  66.    Rom:  8.  Prassede, 
Orimdriss. 


daselbst  ange- 
legten  Thermen 
soil  P.  Pius  I 
145  auf  Veran- 
laasung  der  hi. 

Praxedis  zur 
Kirche  gemacht 
haben(?).  Ueber 
die  monumenta- 
len  2jeugnisse, 
welche  zur  Un- 
terstutzung  die- 
ser  Angaben  an- 
gerufen  werden 
konnen ,  s.  de 
BossiBxiW,  1864, 
10;  1867,33,36, 
37,  43—46,  48 
—60;  1868,  35, 
94;  1869,  16; 
1875,  75.  Der 
Bau  ist  durch  die 
Restaurationen 
des  16.  Jahrh. 
(bes.  des  Cardi- 
nals Gaetani 
1598)  stark  ent- 
stellt,  lasst  aber 
die  urspriinglichen  Formen  noch  erkennen. 
Nach  den  Untersuchungen  von  Hiihsch  6, 
pi.  VIP-*,  VIII  «-^9  stammen  noch  die  Um- 
fassungsmauem  aus  dem  4.  Jahrh.  Die 
Kirche  war  eine  Saulen-B.,  etwa  von  der 
Grosse  der  Sicinniana,  mit  Vorhalle  und 
Apsis;  auffallender  Weise  war  die  Apsis 
kein  Halbkreis,  sondem  nur  ein  Kreisseg- 
ment  von  sehr  grossem  Radius;  Plainer s 
und  Stockbauers  Ansicht,  dass  die  Apsis 
auch  hier  ein  Halbkreis  gewesen,  erscheint 
schwer  annehmbar,  es  sei  denn,  dass  man 
in  ihr  einen  Rest  der  alten  Thermen  sieht, 
welche  zur  Kirche  umgebaut  worden  sein 
sollen.  Bemerkenswerth  ist  die  Ueberspan- 
nung  der  Saulen  des  Mittelschiffs  durch 
Archivolten  statt  der  Architraven:  friihe- 
stes  Beispiel  dieses  fortan  so  beliebten  Mo- 
tivs  in  der  christlichen  Kunst,  jedoch  be- 
reits  in  dera  Palast  zu  Spalatro  vorgebildet. 
—  Sehr  alte  Mosaiken. 

S.  Sab  in  a,  auf  dem  Aventin,  nach  der 
Zerstorung  S.  Paolo's  1823  die  einzige  im 
Ganzen  unveranderte  Hauptkirche  des  alten 
Rom,  unter  Colestin  I  (422—432)  gegriin- 
det,  unter  seinem  Nachfolger  Sixtus  III 
vollendet.  Dreischiffige  Saulen-B.  mit  einer 
halbkreisformigen  Hauptapsis,  einer  siid- 
lichen  halbkreisformigen  Seitenapsis  und 
nordlichen  quadratischen  Exedra.  Vorhalle 
(ob  urspriinglich  ?) ;  24  antike  Saulen  aus 
parischem  Marmor  in  weiten  Abstanden  tra- 
gen  Archivolten.  Der  alte  Dachstuhl  noch 
erhalten.  Ciampini  139.  Merkwilrdig  die 
beruhmte  Holzthiire,  deren  Sculpturen  Ru- 


mohr  Ital.  Forsch.  I  274  um  1200  setzt,  wSh- 
rend  dieselben  neuerdings  auch  von  den  mei- 
sten  Kritikern  dem  5. — 6.  Jahrh.  zugewiesen 
werden  (s.  oben  123).  Hilhach  12,  pi.  VIP, 
IX  ^-^^    de  Rossi  Bull.  1863,  48;  1871,  91  f. 

*S.  Saturnino  in  Via  Salaria  nuova, 
de  Rossi  Bull.  1873,  6—8,  10,  15,  17. 

*S.  Sebastiano,  von  Innocenz  I  ge- 
weiht,  von  Gregor  d.  Gr.  erwahnt,  im 
17.  Jahrh.  bis  auf  die  sechs  antiken  joni- 
schen  Saulen  der  Vorhalle  ganzlich  er- 
neuert.     Vgl.  de  Rossi  Bull.  1872,  57. 

S.  Silvestro  in  Via  Salaria,  de  Rossi 
Bull.  1863,  53;  1864,  34;  1873,  6  ff. 

S.  Silvestro  in  Capite,  de  Rossi 
Bull.  1871,  25. 

S.  Stefano  in  Agro  Verano,  de 
Rossi  Bull.  1864,  54—56. 

S.  Stefano  del  Cacco,  bei  Piazza 
della  Minerva,  bewahrt  noch  seine  antike 
Saulenstellung.     Hiibsch  XXIV. 

*S.  Stefano  maggiore  und  minore, 
hinter  der  Peterskirche,  langst  zerstort. 

S.  Stefano  in  Via  latina,  vierseitige 
PorticuB,  doppeltes  Vestibulum  (oder  Nar- 
thex),  Dreitheilung  des  Langschiffs  mit  Sei- 
tenbauten,  Tribuna  und  Baptisterium  sind 
im  Grundplan  wieder  aufgedeckt.  Die  Er- 
bauung  fallt  ins  5.  Jahrh.  (de  Rossi  Bull. 
1871,  134  f.),  wo  Demetrias,  die  Freundin 
Leo's  I  und  Correspondentin  des  Pelagius, 
dem  Papste  ihren  Acker  zu  einem  Kirchen- 
bau  schenkte.     Plan  bei  Nesbitt  167. 

S.  Susanna,  zwischen  den  Thermen  des 
Diocletian  und  den  Garten  des  Sallust,  370 
von  Ambrosius  erwahnt ;  vgl.  de  Rossi  Bull. 
1869,  94  f.;    1870,  90—97,  100,  103,  110. 

*S.  Urbano  della  Caffarella,  de 
Rossi  Bull.  1863,  2,  21 ;  1872,  59,  61. 

*S.  Vicenzo  ed  Anastasio  alle  Tre 
Fontane,  von  Honorius  I  (625—638)  gegrun- 
det,  780  abgebrannt,  unter  Hadrian  I  und 
schon  wieder  angeblich  unter  Leo  UI  umge- 
baut. Pfeiler-B.  mit  durchlocherten  Marmor- 
fenstem.  Hubsch  102,  pi.  XLV^-%  IV", 
XLVP-^,  halt  indess  noch  den  Klosterhof 
fur  urspriinglich  (7.  Jahrh.)  und  das  al teste 
Vorbild  der  romanischen  Kreuzgange.  Vgl. 
de  Rossi  Bull.  1869,  83—89;  1870,  41; 
1871,  73. 

*  S.  V  i  t  a  1  e ,  am  Fusse  des  Vaticans,  zu 
Anfang  des  5.  Jahrh.  gebaut;  de  Rossi 
Bull.  1870,  90;  1872,  10. 

Die  Kirchen  S.  Lorenzo  in  Pane- 
perna,  S.  Maria  in  Araceli,  S.  Cri- 
sogono,  S.  Pietro  in  Montorio,  S. 
Marcello  und  S.  Sebastiano  wagt  selbst 
Ciampini  138  und  139  nicht  ins  christliche 
Alterthum,  bez.  auf  ConstantinischeStiftung 
hinaufzufuhren. 

Italien:  ausserhalb  Roms: 

A 1  b  a  n  0 :  Constantinische  B.,  Ruinen  von 
Franconi  neuerdings  aufgedeckt;  s.  de  Rossi 
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BuU.  1869,  76;    1873,  103;    Ciampini  141. 

A  r  i  c  c  i  a :  K.  des  hi.  Eutherius  ?  de  Rosffi 
BuU.  1873,  104. 

Bovillo,  B.;  vgl.  de  Roasi  Bull.  1869, 
79.  In  der  Nahe  lag  die  Basilica  di  S.  Eu- 
femia;  eb.  80;  1873,  101. 

Brescia:  S.  Giulia.  Trapez  mit  drei 
Apsiden.  Aussen  Kleinbogenstellung.  Grab- 
kirche  aus  der  longobardischen  Zeit.  Hnbsch 
97,  pi.  XL"-*^ 

Capua  vecchia:  Dom,  erneuert,  an- 
geblich  von  Constantin  gegriindet.  Ciam- 
pini 142. 

Castel  Sarelli:  Basilica  S.  Theo- 
dori  in  Sabello,  erwahnt  im  Lib.  Pontif. 
z.  Hadrian  I  (172—194);  vgl.  rfe  Rossi 
Bull.  1873,  102. 

Ciampino  in  den  Tusculanerbergen : 
zwei  alte  Basiliken,  von  denen  die  eine 
dem  7.  Jahrh.  angehort  (S.  Andrea);  vgl. 
de  Rossi  BuU.  1872,  88,  93  f.;    1873,  107. 

Clitumnus  im  Spoletischen :  K.  degU 
AngeU,  ehemaliger  heidnischer  Tempel ;  de 
Rossi  Bull.  1871,  147. 

Como:  S.  Abondio,  Reste  der  unter 
der  jetzigen  Kirche  stehenden  B.  des  8.  Jahrh. ; 
de  Rossi  BuU.  1864,  40,  77—80.  In  der 
Nahe  ebenfalls  S.  Carpoforo,  eb.,  und 
SS.  Pietro  e  Paolo,  eb. 

Fiesole:  S.  Alessandro,  moderni- 
sirt;  15  antike  Marmorsaulen ;  ob  urspriing- 
lich  ein  altchristlicher  Bau? 

Pondi:  (Pfeiler-)  B.,  zerstort,  erbaut 
403,  mit  Baptisterium. 

Frascati:  B.  S.  Maria  und  S.  Se- 
bastiano;  ob  altchristlich ?  De  Rossi  BuU. 
1872,  86,  90,  141;  1873,  109. 

S.  Germano:  quadratischer  Bau  mit 
drei  Apsiden.  Der  Mittelraum  nach  alien 
Tier  Seiten  durch  je  zwei  mit  Archivolten 
tiberspannte  Saulen  abgegrenzt.  Entste- 
hungszeit  ungewiss.  Von  den  Apsiden  ab- 
gesehen  hat  der  Bau  Aehnlichkeit  mit  dem 
(romischen)  Dom  zu  Trier.  Vgl.  Hiibsch  48, 
pi.  XIX  ^  XX". 

Grotta  f errata:  ehemaUge  B. ;  de 
Rossi  Bull.  1872,  111-115,  131  f.  In  der 
Nahe  S.  Pietro  in  Meruli  und  in  Ma- 
rulis,  s.  eb.  BuU.  1870,  106—109;  1872, 
90,  102-104;  1873,  108. 

S.Maria  inDiaconia  in  VaUe  Ma- 
riana, bei  Grotta  ferrata;  s.  de  Rossi  Bull. 
1872,  101  f.;   1873,  108. 

Lucca:  S.  Alessandro,  gewolbteSau- 
len-B.  mit  einer  Apsis ;  aus  dem  7.  Jahrh.  ? 
Hubsch  96,  pi.  XL"-^^  S.  Frediano 
(Basilica  Longobardorum),  im  7.  Jahrh.  ge- 
griindet, filnfschiffige  B.,  MittelschifP  mit 
offenem  Dachstuhl;  antike  und  altchrist- 
liche  Saulen. 

Mailand:  S.  Ambrogio  (S.  Gervasio 
e  Protasio).  In  seiner  jetzigen  Gestalt  (drei- 
whiffige  PfeUer-B.  mit  Emporen)   aus  dem 


9.  Jahrh.  Indessen  glaubt  Hiibsch  91  mit 
gutem  Grund,  dass  die  nur  von  einer 
Fensteroffnung  durchbrochene  Maufer  der 
Apsis,  desgleichen  die  gegen  das  Langhaus 
bin  auf  zwei  Pfeilem  ruhende,  an  die  Chor- 
mauer  anstossende  Kuppel  dem  ursprilng- 
lichen  Bau  des  hi.  Ambrosius  angehoren; 
auch  halt  er  die  Kirche  von  Anfang  an 
filr  gewolbt.  Der  schone  berQhmte  Vorhof 
stammt  aus  der  longobardischen  Zeit,  ist 
aber  auf  den  Fundamenten  des  alten  auf- 
gebaut ;  vielleicht  ist  die  vordere  Fa^aden- 
mauer  des  Vorhofs  noch  die  alte.  Vgl. 
Hflbsch  pi.  III^*,  XXXVIIP-^  Ferrario 
Monum.  sacri  e  profani  di  S.  Ambrogio  in 
Milano,  MU.  1824,  4®;  Allegranza  Spiega- 
zione  e  riflessione  sopra  ale.  sacri  monum. 
antichi  di  Milano,  Mil.  1757,  4°. 

Eb.:  S.  Nazario  grande,  einschiffige 
Kreuzkirche  (drei  bez.  vier  Quadrate)  mit 
einer  Apsis  und  in  Apsiden  ausladenden 
Kreuzarmen ;  modemisirt ;  doch  halt  Hiibsch 
97,  pi.  XLP-*^  den  Grundplan  und  selbst 
die  Kuppel  fiir  urspriinglich.  De  Rossi  Bull. 
1864,  76. 

Eb.:  Nabore  e  Felice,  wo  Ambrosius 
die  Gebeine  von  Gervasius  und  Protasius 
fand;  vgl.  de  Rossi  Bull.  1864,  29. 

Eb. :  S.  Sepolcro,  dreischiffige  B.  mit 
Vorhalle,  in  Apsiden  ausladendem  Quer- 
haus,  Apside  zwischen  rectangularen  Aus- 
bauten;  11.  Jahrh.,  aber  nach  Hiibsch  101, 
pi.  XLIV  ^-",  in  der  Grundanlage  noch  alt- 
christlich. 

Eb.:  S.  Valeria,  de  Rossi  BuU.  1864, 
30—32. 

Marino  in  den  Tusculanerbergen:  S. 
Marina  in  Moreni,  de  Rossi  Bull.  1872, 
90—91;  1873,  107. 

M  a  s  s  e  0  bei  Assisi :  ehem.  B. ;  6.  Jahrh.  ? 
De  Rossi  BuU.  1871,  123. 

M u r a n 0  bei  Venedig :  Dom  S.  Do- 
nate, dreischiffige  Saulen-B.  mit  Apsis,  in 
Kreuzform,  dem  Dom  von  Torcello  ver- 
wandt;  ihr  Alter  ungewiss,  doch  jedenfalls 
uber  das  10.  Jahrh.  hinausgehend.  Hiibsch 
95,  pi.  XL*-^ 

Neapel:  S.  Restituta,  der  alte  Dom, 
angeblich  von  Constantin  d.  Gr.  gegriindet, 
spater  zum  Neubau  des  jetzigen  Doms  (S. 
Gennaro)  zur  Halfte  abgebrochen  und  im 
17.  Jahrh.  modemisirt.  Urspriinglich  filnf- 
schiffige B.  mit  antiken  Marmor-  bez.  Ci- 
polinsaulen.  Vgl.  Galante  Guida  sacra  della 
citta  di  Napoli,  Nap.  1873,  p.  26 ;  de  Rossi 
BuU.  1871,  156;  Ctampini  142. 

No  la:  Kirche  des  hi.  Felix,  von  Paulin 
von  Nola  401 — 403  erbaut,  jetzt  zerstort. 
Vgl.  Paulin,  Carm.  24,  25;  de  Rossi  Bull. 
1871,  61;  1875,  24,  31. 

No  vara:  Dom,  romanischer  Bau  des 
11.  Jahrh.  auf  altchristlicher  Anlage. 

Ostia:  Kirche  der  hhl.  Petrus  und  Pau- 
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Iu8  und  Joh.  Bapt.,  angeblich  constantini- 
sche  Stiftung;  verschwunden.  Ciampini 
139  f. 

Palestrina:  eine  Meile  siidlich  von 
der  Stadt,  in  der  contrada  le  Qu  ere  lie, 
die  1864  aufgedeckten  Ruinen  der  alien 
B.  des  hi.  Agapetus  (einschiflTig?  Atrium, 
Apsis);  sie  war  zu  Leo's  III  Zeit  schon 
baufallig.  Der  in  der  Stadt  stehende  Dom 
des  hi.  Agapetus  wird  von  Cecconi  und  Pe- 
trini  dem  4.  Jahrh.  zugeschrieben ,  doch 
soil  das  in  den  Ruinen  des  alten  Fortuna- 
tempels  stehende  Mauerwerk  fiir  die  Zeit 
Paschals  II  sprechen.  Scognamiglio  della 
primitiva  Basilica  del  Martire  S.  Agapito, 
Roma  1864,  4^ 

Porto:  Basilica  di  S.  I  p  p  o  1  i  t  o ,  de 
Rossi  Bull.  1866,  49. 

Eb.:  Basilica  di  S.  Maria,  1866  durch 
Lanciacci  aufgedeckt,  dreischiffig ,  mit  ein- 
gebauter  Apside,  Atrium,  bedeutenden  An- 
bauten  (Xenodochium  des  Pammachius  ?) ; 
de  Rossi  Bull.  1866,  170  ff. 

Ravenna:  S.  Agata,  417,  kleine,  drei- 
schiffige  B.  mit  20  antiken  Saulen.  Offener 
Dachstuhl  im  Langhaus.     Hiibsch  63. 

Eb.:  S.  Apollinare  in  Classe,  534 
unter  Leitung  des  lulianus  Argentarius  be- 
griindet,  549 
geweiht.  An 
der  Westseite 
Vorhalle  (ar- 
dica),  ehemals 
mit  Saulenar- 
caden.  Drei- 
schiflFigeB.mit 
erhohter  Tri- 
bunaundzwei 
kleinen  Sei- 
tentribunen; 
24  Saulen  aus 
griech.  Cipol- 
lino  mit  weis- 
sen  Composit- 
capitellen  und 
Kampferauf- 
satzen.  Archi- 
volten.     Aus- 

senbau    zeigt  ^s-  «''•  »»▼•«"»*:  «• 

Lisenen    und 

Blendbogen.  Glockenthurm.  Vgl.  Hubsch 
59  f.,  pi.  XXP-^  XXTIP-**,  XXIV  ^ 

Eb.:  S.  Apollinare  nuovo  (so  seit 
dem  9.  Jahrh.,  friiher  S.  Martino  in  coelo 
auro),  von  Theoderich  gegriindet,  spater 
theilweise  emeuert.  DreischiflFige  Saulen-B. 
mit  Ardica  und  einer  Apsis.  Erhalten  hat 
sich  von  dem  urspriinglichen  Bau  noch  das 
Mittelschiff'  mit  seiner  herrlichen  musivischen 
Innendecoration.  Vgl.  Hiibsch  62,  pi.  III\ 
XXVI  ^«-2o. 

Eb.:  Basilica  s.  Crucis,  von  Galla 
Placidia   450    erbaut,   jetzt   zerstort;    vgl. 


Raynald.  in  Spic.  Rav.  bei  Muratori  I  2, 
574;  Hiibsch  31;  de  Rossi  Bull.  1866,  74. 
Eb.:  Ecclesia  Petriana,  412—425 
in  der  Vorstadt  Classis  gebaut,  jetzt  zer- 
stort; funfschiffige  B.  Hiibsch  31;  de  Rossi 
Bull.  1866,  73. 

Eb.:  Erzbischofl.  Kapelle  im  Pa^ 
last,  kleiner  quadratischer  Bau,  5.  Jahrh. 
Hiibsch  61. 

Eb.:  S.  Francesco  (Alt  S.  Peter),  425 
bis  430;  dreischiffige  B.,  von  Eb.  Neo  426 
bis  430  erbaut;  Hiibsch  32,  pi.  XVI  *-», 
glaubt  hier  das  erste  Beispiel  eigens  ge- 
arbeiteter  altchristlicher  Saulen  zu  finden 
(Mangel  der  Entasis,  verminderte  Grazie, 
Kampfer  iiber  dem  Capitell).  Viereckiger 
Glockenthurm  (6.  Jahrh.?). 

Eb.:  S.  Giovanni  Evang.,  425  ff., 
von  Galla  Placidia  errichtet;  dreischiffige 
Anlage;  alt  sind  nur  noch  die  24  antiken 
Saulen  des  Mittelschiffs  und  die  unteren 
Mauem  der  Apsis.  Lisenen  mit  Kleinbogen. 
Hiibsch  33. 

Eb.:   S.  Giovanni  Battista,    gleich- 
falls  von  Galla  Placidia  gestiftet,  1623  mo- 
dernisirt.     Alt  sind   die  16  antiken  Saulen 
I  und  der  schlanke  runde  Glockenthurm. 
i      Eb.:  S.  Lorenzo  in  Classe,  396  er- 
baut, 1553 
ganz  abgebro- 
chen. 

Eb.:S.Teo- 
doro  (S.  Spi- 
rito),  493  bis 
510  (?),    nach 
Anderen 
schon   vor 
Theoderich 
errichtet,  aria- 
nische  Uaupt- 
kirche.    Drei- 
schiffige Sau- 
len-B.,  Apsis 
polygon     (ob 
alt?).      Kam- 
pferaufsatze; 

Lisenen. 
Hubsch  63. 

Apollinare  in  ClMte.  Eb.:  S.  Vit- 

t  O  r  0  ,  drei- 
schiflFige  Saulen-B.  mit  einer  Apsis;  auffal- 
lend  kleine  Fensterschlitze.  Wol  5.  Jahrh. 
Vgl.   Hiibsch  61,  pi.  XXI «,  XXIV  »-^ 

Rimini:  Ruinen  einer  B.  des  5.  bis 
6.  Jahrh.,  aufgedeckt  und  beschrieben  von 
Tonini  Atti  della  deputaz.  di  storia  patr. 
di  Romagna  IT.  Vgl.  de  Rossi  Bull.  1864, 
14  f. 

Spoletp:  S.  Agostino  del  Croci- 
fisso,  von  Hiibsch  4,  pi.  VI**"",  in  die 
constantinische  Zeit  gesetzt,  im  7.  Jahrh. 
jedenfalls  theilweise  emeuert,  eine  der  merk- 
wiirdigsten   altchristUchen   Kirchen.     Drei- 
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schiffige  Saulen-  (sp.  Pfeiler-)  B.  mit  Quer- 
haus,  gewolbter  VieruDgskuppel  und  halb- 
kreisformiger  Apsis,  welche  rechtwinklig 
uiubaut  ist.  An  der  Facade  drei,  noch  ganz 
classische  Thflrgestelle  und  Fenstereinfas- 
sungen.  Triumphbogen  ruht  auf  vier  Halb- 
saulen  mit  eigenthiimlichen  jon.  Capitellen. 
Vgl  Guardabasfn  und  de  Rossi  Bull.  1871, 
131  ff.,  wo  die  B.  in  den  Ausgang  des  4. 
und  Anfang  des  5.  Jahrh.  versetzt  wird. 

Eb.:  S.  Michele,  429  gegrundet,  spa- 
ter  erneuert;  de  Rossi  Bull.  1871,  147. 

Eb.:  8.  Pietro,  s.  de  Rossi  Bull.  1871, 
116-120,  141  f. 

Sutri:  unterirdisches  Oratorium  in  Form 
einer  B.  Hiibsch  7,  pi.  VI*""";  Lenoir  Ant. 
mon.  I  88. 

Tarquinia:  ehemals  zwei  Basiliken; 
de  Rossi  Bull.  1874,  84,  88  (eine  mit  dem 
Titel  der  hi.  Maria,  eine  andere  mit  dem 
der  hi.  Restituta). 

TharsQs  (in  Sardinien):  Kathedral-B. 
des  4.  Jahrh.  (?);  de  Rossi  Bull  1873,  129, 
139. 

To  re  e  Ho:  Dom,  in  den  wesentlichen 
Theilen  aus  dem  7.  Jahrh.  (um  651),  viel- 
leicht  Xachbildung  eines  altem  zu  Altinum; 
dreischiffige  Baulen-B.  mit  drei  Apsiden, 
864  und  1008  restaurirt.  Altchristliche 
Saulenschafte  alter  als  der  Bau.  Lisenen 
und  Kleinbogen.  Selvatico  a.  a.  O. ;  Hiibsch 
92,  pi.  XXXVIII",  XXXIX '-^^ 

Tusculo:  ehemalige  altchristliche  B.; 
8.  de  Rossi  Bull.  1872,  140  f.;    1873,  109. 

Tenedig:  S.  Giaeometto  di  Rialto, 
520  gegrundet.  Die  Grundform  (dreischiffige 
Saulen-B.)  noch  die  alte,  wol  auch  noch  das 
Tonnengewolbe  im  Mittel-  und  Querschiff, 
und  das  Kreuzgewolbe  in  den  Abseiten. 
Drei  geradlinig  abgeschlossene  Chore.  Vgl. 
HUbsch  92,  pi.  XXXVIII  ^  XXXIX*-*; 
Sdvatico  sulla  arch,  e  sulla  scult.  in  Ve- 
nezia,  1842 ;  A,  Mothes  Gesch.  d.  Baukunst 
u.  8.  f.  Venedigs,  Lpz.  1859. 

Verona:  S.  Lorenzo.  Dreischiffige  B. 
mit  wechselnden  Pfeiler-  und  Saulenstiitzen ; 
Querhaus,  drei  Apsiden  mit  vorgelegten 
Chorraumen.  Gesims  der  Umfassungsmauem 
mit  Kleinbogen.  Die  Saulen  lauter  antike 
monolithe  Marmorschafte.  Im  Mittelschiff 
Tonnengewolbe,  in  den  Abseiten  Kreuz- 
gewolbe. Ob  urspriinglich  ?  Hiibsch  91, 
pi.  XXXVIII  !«>-*♦,  halt  das  Gebaude  noch 
fiir  altchristliche  etwa  6.-7.  Jahrh. 

Littorale.  Parenzo:  Dom,  542  (?). 
I)rei8ehiffige  Saulen-B.  mit  Atrium  und  Bap- 
tisterium  am  Westende,  drei  Apsiden,  merk- 
^urdig  auch  durch  Erhaltung  der  urspriing- 
lichen  Mosaiken  an  der  Ost-  und  West- 
facade,  sowie  der  Mosaiken,  Marmorvertafe- 
lungen  und  des  Presbyteriums  mit  dem 
bi«ch6flichen  Sitz  in  der  Apsis.  Die  oberen 
Umfassungsmauem  und  die  Decke  sind  er- 


neuert. Vgl.  Heider  und  Eitelbet'ger  Mit- 
telalterl.  Kunstdenkm.  des  osterr.  Kaiserst. 
IV  u.  V ;  Lohde  Zeitsch.  f.  Bauwesen,  Berl., 
IX,  H.  1—3;  Hiibsch  45  f.,  pi.  XVII', 
XX  *"**.  An  den  Abseitenmauern  Lisenen- 
Arcaden,  wie  in  S.  ApoUinare  zu  Ravenna. 

Triest:  Dom  (S.  Giusto),  erster  Bau 
400—410,  zweiter  530.  Fiinfschiffige  B. 
mit  friihmittelalterlichen  Kapellen  zu  beiden 
Seiten.  Der  altchristhchen  Zeit  mogen  nach 
Hiibsch  XXVII  noch  die  mittleren  Schiffe 
angehoren.  Hohe  Wiirfel  auf  den  Capi- 
tellen, Bogen  wegen  der  KUrze  der  Saulen- 
schafte iiberhoht. 

Oallien.  Aries:  S.  Trophime,  drei- 
schiffige Pfeiler-B.  mit  Querhaus,  ohne  Ap- 
sis; vielkantige  Pfeiler.  Hiibsch  107,  pi. 
XLVIII  *"*,  halt  die  Umfassungsmauem,  die 
Freipfeiler  und  selbst  die  Gewolbe  noch  fur 
die  alten,  dem  Bau  des  B.  Vigilius  626  an- 
gehorigen. 

Auf  dem  Coemeterium  von  A 1  i  s  c  a  m  p  s 
die  Basiliken  der  hhl.  Honoratus  und  Pe- 
trus;  8.  de  Rossi  Bull.  1874,  145. 

Clermont:  K.  des  hi.  Namatianus, 
vgl.  Tours. 

Digne:  K.  des  4.  und  5.  Jahrh.,  be- 
steht  nicht  mehr.  F.  de  S.  And^ol  in  Re- 
vue de  Tart  chr^t.  1868,  592  flP.;  de  Rossi 
Bull.  1872,  145. 

Lyon:  Krypta  unter  S.  Irenee, 
Rest  der  im  4.  Jahrh.  erbauten  K.  des  hi. 
Irenaeus.  Dreischiffige  Anlage  mit  Apsis, 
die  Deckengewolbe  durch  Archivolten  ge- 
tragen,  die  jetzt,  nach  Entwendung  der 
alten  Marmorsaulen ,  auf  rothen  Pfeilem 
ruhen.  In  den  Abseiten  opus  tesselatum. 
Wibsch  106,  pi.  XL VII'-'. 

Eb.:  K.  des  hi.  Patiens,  480-490. 

Marseille:  Krypta  unter  S.  Vic- 
tor, Rest  der  Victorskirche  des  5.  Jahrh., 
an  die  Katakombe  der  hi.  Martha  anstos- 
send.  Massive  antik-romische  Gewolbecon- 
struction ;  3  X  4  auf  Pfeilem  ruhende  Joche. 
Hiibsch  106,  pi.  XLVII^-^o. 

Eb.:  alter  Dom;  jetzt  zum  Theil  ab- 
getragen;  dreischiffige  Pfeiler-B.  mit  einer 
Apsis,  gewolbt.  Doppelkantige  Querprofile 
der  Gurten  und  Archivolten.  Hiibsch  106, 
pi.  XLVIP*-*^  halt  die  Anlage  fur  alt- 
christhch. 

M  0 1  i  e  r  s :  dreischiffige  B.  mit  Apsis  und 
Transept.  Vgl.  Barbier  de  Montaut  Rev. 
archeol.  1879,  56  und  ebenda  Borrel,  wel- 
cher  die  ganze  Anlage  als  Krypta  der  spa- 
tern  Kirche  ansieht. 

R  e g  i  m  on  t  bei  Beziers :  B.  der  hhl.  Vin- 
centius,  Agnes  und  Eulalia,  445  gegrundet, 
s.  L,  }^oguier  im  Bull,  monum.  XXXVII 
138;  Le  Slant  Inscr.  chret.  de  la  Gaule  II 
454  f.;  de  Rossi  Bull.  1872,  145. 

Toulouse:  Dom,  von  Theodosius  er- 
baut;  verschwunden. 
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Tours:  K.  des  hi.  Perpetuus,  be- 
schrieben  von  Greg,  Tur.  Hist.  Fr.  II  14, 
450,  liber  dem  Grab  des  hi.  Martin  erbaut. 
Vermuthlich  dreischiffige  B.  mit  Vorhalle, 
in  Apsiden  ausladendem  Querhaus,  einer 
Hauptapsis;  Stiitzenwechsel.  S.  die  ver- 
suchte  Restauration  bei  Hilhsch  108,  pi. 
XLVIIP-\ 

E  b. :  K.  des  hi.  N  a  m  a  t  i  u  s ,  bei  Tours ; 
dreischiffige  B.  rait  rectangular  ausladendem 
Querhaus,  Hauptapsis  zwischen  zwei  Neben- 
apsidiolen ;  Stiitzenwechsel ;  zerstort  wie  die 
des  hi.  Perpetuus.  Hubsch  108,  pi.  XLVIIP-». 
Vgl.  Quicherat  Restitution  de  la  basilique 
de  S.  Martin  de  Tours,  d'apr^  Gr^goire  de 
Tours  et  les  autres  textes  anciens,  Paris  1870. 

Vienne:  S.  Pierre,  s.  ^.  Allmer  Rap- 
port sur  des  nouv.  fouilles  etc.,  Vienne  1865; 
de  Rossi  Bull.  1865,  48. 

Dentschland.  Trier:  Dora;  der  romische 
Theil  desselben  stellt  ein  Quadrat  von  122' 
im  Lichten  dar,  dessen  Mauem  etwa  80'  auf- 
stiegen,  dessen  flache  Decke  durch  12Schwib- 
bogen  getragen  wurden,  die  auf  vier  gegen 
50'  hohen  Saulen  lasteten;  wol  urspriing- 
lich  eine  Gerichtshalle  (ohne  Apsis),  die 
nach  V.  Wilmowsky  in  der  Zeit  Valenti- 
nians  I  erbaut,  schon  50  Jahre  spater  zur 
Kirche  eingerichtet,  dann  nach  den  Branden 
der  Stadt  im  5.  Jahrh.  durch  B.  Nicetius 
wieder  hergestellt  wurde  (5B2 — 560).  Vgl. 
Schmidt  Baudenkm.  d.  rom.  Periode  u.  s.  f. 
in  Trier,  1839,  II;  r.  Wilmowshj  der  Dom 
zu  Trier,  Trier  1874.  Trier  besass  indessen  I 
schon  im  4.  Jahrh.  mehrere  Kirchen.  A  t  h  a- 
n  a  s  i  u  s  war  wahrend  seiner  Verbannung 
in  Trier  Zeuge  eines  Kirchen baues ;  vgl.  i 
Apol.  ad  Imp.  Const,  p.  682 ;  dazu  Month.  I 
Prodr.  hist.  Trev.  I  149,  249.  Der  Ursprung  , 
der  Basiliken  des  hi.  Eucharius ,  der  hhl.  | 
Paulinus  und  Maximinus  geht  wahrschein- 
lich  auch  ins  4.  Jahrh.  hinauf ;  vgl.  Month. , 
a.  a.  O.  88,  143.  Nicetius  stellte  nach 
Venant.  For  tun.  mehrere  Kirchen  wieder 
her,  vgl.  Month.  Hist.  dipl.  I  41.  Ausser- 
dem  besass  Trier  eine  B.  S.  Victoris, 
welche  nordlich  der  Mosel  in  dem  Vicus 
Voclaniorum  stand,  s.  v.  Wilmovsky  Archaol. 
Funde  in  Trier  und  Umgegend,  Trier  1873 : 
de  Rossi  Bull.  1873,  140  f.  Dem  grossten 
Theil  nach  erhalten  und  durch  einen  Um- 
bau  zur  evangelischen  Kirche  des  Erlosers 
umgewandelt  ist  die  sog.  Constantinische  B., 
fiber  derert  urspriingliche  Bestimraung  die 
Ansichten  sehr  aus  einander  gehen.  Ich 
habe  sie  (die  christl.  Kunst  in  ihren  fruhe- 
sten  Anf.,  S.  188,  vgl.  Grundriss  Fig.  47) 
8.  Z.  ffir  eine  jener  zu  Versammlungsorten 
von  Landtagen  u.  s.  f.  dienenden  Magnauren 
des  4.  Jahrh.  gehalten,  indem  ihr  ein  con-' 
stitutives  Element  der  Basilica  forensis,  die 
Trennung  des  Langhauses  durch  eine  Pfei- 
lerstellung,   abzugehen   schien.     Steininger 


(d.  Ruinen  am  Altthor  zu  Trier,  Trier  1635) 
sah  in  ihr  eine  Basilica  forensis,  was  neuer- 
dings  auch  M.  Mettner  annimmt,  indem  er 
auf  Grund  der  1847  gemachten  Aufnahmen 
die  Anwesenheit  einer  Pfeilerstellung  con- 
statirte.  Ist  dies  der  Fall,  so  kann  wol  nur 
an  eine  Basilica  forensis  gedacht  werden, 
die  indessen  auch  hier  in  alter  Zeit  nicht 
zu  einer  kirchlichen  B.  umgewandelt  wurde. 
Ihr  angebaut  war  die  wol  ins  merowingische 
Zeitalter  hinaufreichende  Kirche  des  hi.  Lau- 
rentius,  welche  seit  1801  abgetragen  wurde. 

Spanieii.  B.  zu  Begastri  (6.  Jahrh.), 
zerstort ;  vgl.  Guet^ra  Deitania  y  su  cAtedral 
episcopal  de  Begastri,  Madr.  1879. 

Reste  einer  B.  des  5.  Jahrh.  bei  Loja, 
zwischen  Granada  und  Malaga,  bei  Torres 
(Torrox)  durch  Manuel  de  Cueto  y  Rivero 
gefunden ;  vgl.  Guerra  Arqueologfa  Cristiana, 
und  dazu  de  Rossi  Bull.  1878,  37  ff. 

Ifrica  (Algerien  und  Tunis).  Agem- 
mun-Ubekkar:  Ruine  eines  Oblongums, 
innerhalb  dessen  Urafassungsraauer  ein  Tri- 
chorum,  ein  drei  nach  aussen  rectangular 
ummauerte  Apsiden  aufweisender  Bau,  ahn- 
lich  den  Coemeterialcellen  Roms,  liegt ;  Vgl. 
Ch.  de  Vigneral  Ruines  rom.  de  TAlg^rie, 
Par.  1868;  89,  pi.  14. 

ATn-8ultan  (bei  Mediana  Zabunio- 
rum).  Fur  das  Vorhandensein  einer  B. 
zeugt  das  schone,  von  de  Rossi  Bull.  1878, 
114  besprochene  Ciborium. 

A  n  n  u  n  a  (zwischen  Constantine  und  Ghel- 
ma) :  dreischiffige  Saulen-B.  mit  Concha. 
Korinthische  Wandpfeiler.  Rev.  archaol. 
VI  19. 

Constantine:  angeblich Constantinische 
B.,  zerstort.     Ciampini  178. 

Carthago  besass  wenigstens  20  Kirchen, 
von  denen  die  der  hi.  Jungfrau,  die  beiden 
des  hi.  Cyprian,  die  Perpetua  Restituta  auf 
dem  Forum,  nahe  dem  Palast  des  jetzigen 
Marineministers  Mustapha  ben  Ismael,  die 
der  hi.  Celerina,  die  B.  der  Bcillitanischen 
Martyrer,  das  Tricillarium,  in  dem  der  hi. 
Augustin  so  oft  predigte,  die  Basilica  Theo- 
prepiana,  die  des  Theodorus,  des  Gratian, 
die  Basilica  Novarum  am  oftesten  genannt 
werden.  Ihre  Localitaten  sind  kaum  an- 
nahernd  mehr  zu  bestimmen.  Vgl.  Les 
Missions  cath.  1876,  n°  390  f. 

H i d r a  (das  alte  Ammedera):  zwei  Ba- 
siliken, von  GuMn  fluchtig  signalisirt ;  dazu 
drei  andere,  •  von  G,  Wilmanns  naher  unter- 
sucht.  Die  eine  derselben  hat  halbkreis- 
formige,  ummauerte  Apsis,  die  Bchiffe  sind 
durch  Mauem  getrennt,  die  Abseiten  waren 
gewolbt.  Doppelter  Narthex.  Die  andere 
scheint  der  Apsis  entbehrt  zu  haben ;  durch 
eine  Quermauer  ist  ein  Presbyterium  her- 
gerichtet,  dessen  Riickseite  erhoht  ist.  Sau- 
lenstellung;  keine  Vorhalle  oder  Narthex. 
Vgl.  de  Rossi  Bull.  1877,  107 ;  1878,  26  f. 
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Megroun  (in  Numidien):  B.  verschwun- 
den;  einziger  Rest  der  von  de  Rossi  Bull. 
1877,  98,  tav.  VIII  publicirte  Ciboriumaltar. 

Orl^ansville  (Castellum  Tingitanum) : 
B.  des  hi.  Reparatus,  funfschiflPig,  mit  zwei 
Apsiden.  Die  Dedicationsinschrift  tragt  das 
Datum :  pro(vinciae  anno)  ducenteMmo  octo- 
gesimo  et  quinto,  d.  i.  325  (=  285  der  mau- 
retanischen  Aera.  Prevost  Rev.  arch^ol. 
1848,  663,  pi.  78;  Rev.  afric.  I  429.  Vgl. 
de  Rossi  BuU.  1871,  133;  1874,  127  f.; 
Com,  Bock  Christl.  Kunstblatter,  Freiburg 
1870,  94.  Die  friihere  Annahme  (Kugler, 
Messmer^  LUbke)^  als  stanune  die  B.  aus 
dem  Jahre  252,  ist  aufgegeben. 

Theveste  (Tebessa)  in  Numidien:  drei- 
schiffige  B.  mit  Pfeilem  in  den  Seiten- 
schifFen  und  korinthischen  Saulen,  welche 
Arcaden  trugen,  im  Mittelschiff;  Wandpi- 
laster.  Die  Seitenschiffe  batten  Tonnenge- 
wolbe  und  Emporen,  die  Chornische  eine 
Halbkuppel.  Zu  beiden  Seiten  derselben 
Prothesis  und  Diaconicum.  Zweistockiger 
Anbau  mit  Klosterzellen  nach  drei  Seiten 
der  K.  Vorhof.  Die  ganze  Anlage  befe- 
stigt.  Vgl.  Lenoir  Archit.  Monast.  II  482; 
Moll  Rev.  afr.  1853;  C.  Bock  Chr.  Kunstbl. 
1869,  n.  89  f.  Andere  aus  altchristlichen 
Kirchen  von  Theveste  herruhrende  Funde 
und  Inschriften  s.  bei  Bosredoti  Notices  de 
la  See.  arch^ol.  de  Constantine,  vol.  XX, 
und  de  Rossi  Bull.  1878,  6  ff. 

Tifaced  (Typaesa):  dreischifFige  B.  mit 
Baulen  im  3fittel-,  Pfeilem  in  den  Seiten- 
schiffen.  Andeutung  eines  Querhauses  durch 
Abtrennung  von  je  drei  Intercolumnien  der 
SeitenschifFe  von  den  vorderen  Langenrau- 
men.    Concha.     Rev.  arch.  VII  553. 

T  i  g  z  i  r  t :  christliche  Reste ;  ob  bier  eine 
B.?  De  Vigneral  a.  a.  O.  22.  pi.  3. 

Cyrenaica.  S.  A  p  o  1 1  o  n  i  a :  grosse,  drei- 
schiffige  Saulen-B.  mit  Tribuna.  Mittelschiff 
und  Concha  haben  28'  Breite.  H,  Barth 
Wanderungen  durch  d.  Kustenl.  d.  Mittel- 
meeres,  456. 

Aegjpten.  Alexandrien:  K.  des  hi. 
Marcus,  nahe  der  Katakombe,  um  450 
schon  als  langst  bestehender  Bau  erwahnt, 
im  18.  Jahrh.  durch  Saladin  zerstort.  Na- 
here  Nachrichten  iiber  diesen  prachtvoUen 
Bau  fehlen. 

Deyr  Abu-Saneh':  dreischiffige  Sau- 
len-B. mit  eingebauter  Concha,  ohne  Quer- 
luiug  und  Vorhalle.  Die  Saulen  trugen 
Rundarcaden  und  Gallerien.  Die  Concha 
^ar  von  Anbauten  flankirt,  ihr  gegenuber 
eine  Gallerie,  die  auf  zwei  von  einer  Saule 
getragenen  Bogen  ruhte.  Abschluss  der 
Concha  und  einer  Intercolumnie  des  Mittel- 
schiffg  durch  Cancelli;  Krypta  (?).  Cham- 
PoUion  Descr.  de  T^gypte  VII,  pi.  67; 
bugler  Gesch.  d.  Bank.  I  372—376. 

El  Hay z  (Case  in  der  libyschen  Wiiste)  : 


dreischiffige  Pfeiler-B.,  70  m  lang,  30  m 
breit.  Vorraum  vor  dem  Eingang,  einge- 
baute  viereckige  Tribuna  mit  seitlichen  An- 
bauten. Gewolbte  Seitenschiffe  mit  Empo- 
ren. In  den  Capitellen  und  der  Boschung 
der  Aussenmauem  zeigt  sich  das  charakte- 
ristisch  Aegyptische.  An  die  Pfeiler  sind 
bereits  Halbsaulen  angelehnt.  Kugler  Gesch. 
d.  Bauk.  I  374. 

Erment:  dreischiffige  Saulen-B.,  ahn- 
lich  derjenigen   von  Orl^ansville ,   um  300. 

Fostat  (Alt-Kairo):  K.  des  hi.  Sergius 
(Bu  Serdscha):  dreischiffige  Saulen-B.,  um 
300—310  (?)  erbaut;  Krypta,  vergitterte 
Emporen.  ChampoUion  a.  a.  O. ;  Kugler 
a.  a.  O.  375. 

Heptanomis  bei  Memphis:  zwei  von 
Denon  Descr.  de  Tlfigypte  IV  aufgenommene 
Kirchen,  deren  eine  einschiffig  mit  auf  vor- 
springenden  Wandpfeilern  und  Quergurten 
ruhenden  Kreuzgewolben,  die  andere  drei- 
schiffig,  ganz  gewolbt,  zweistockige  Absei- 
ten.  Beide  haben  ganz  flache  Dacher  und 
in  den  Umfassungsmauem  gar  keine  Fen- 
ster;  das  Licht  tritt  durch  kleine  Oeffnun- 
gen  in  der  Decke  ein.     Hiibsch  86. 

Nnbien.  G  li  s  t  u  n :  dreischiffige  koptische 
K.  Eingebaute  Concha  mit  Resten  der  Ka- 
thedra  und  der  Subsellien  fur  den  Klerus. 
Vorhalle  mit  Treppenhausem,  von  dem  Ge- 
baude  selbst  abgeschnitten;  ebenso  sind  die 
entgegengesetzten  Enden  der  Seitenschiffe 
fur  Sacristeizwecke  u.  s.  f.  abgeschnitten.  Gau 
Neuentd.  Denkm.  Nubiens,  1822,  Taf.  53. 

Constantinopel  (Salzenberg  Altchristliche 
Baudenkm.  v.  CP.  v.  5.-12.  Jahrh.,  Berl. 
1854 ;  Fulgher  Les  anciennes  jfeglises  byzan- 
tines  de  CP.,  1—4  Uvr.,  Wien  1879):  S. 
A  c  a  c  i  i  iv  Kapu?,  angeblich  constantinisch. 
Ciampini  173. 

S.  Aemiliani,  eb.  174. 

B.  in  Agalmata  s.  in  Statuas.  Ciam- 
pini 174. 

Basilica  S.  Agathonici,  hs^Yl  Cedren 
und  Niceph,  von  Constantin  gegriindet.  Ciam- 
pini 170. 

Basilicas.  Crucis,  nach  Chron. Pa-sch, 
01.  278  von  Constantin  gegriindet.  Ciam- 
pini 177. 

Basilica  Dei parae  'A^etpoiroiiQTou,  an- 
geblich von  Constantin  gegriindet.  Ciam- 
pini 170. 

Basilica  Deiparae  in  Tap86v  und 
i  n  S  i  g  m  a  t  e,  beide  angeblich  constantinisch. 
Ciampini  170  f. 

Ba*silica  S.  Dynameos,  angeblich  von 
Constantin  gegriindet.  Niceph.  VII;  Ciam- 
pini 168. 

Basilica  S.  Euphemiae  in  Hippo- 
dromo,  angeblich  von  Constantin  gegriindet. 
Ducange  CP.  christ.;  Ciampini  176. 

Hagia  Johannes  Studios,  dreischif- 
fige B.  mit  geradem  Gebalk,  einer  Tribuna 
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und  Vorhalle,  Emporium,  Atrium  (?).  Kugler 
Gesch.  d.  Bauk.  1419;  Hnhsch  p.  XXVII, 
A.  V  u.  VIII.  Vgl.  Aufnahme  bei  Salzen- 
et'g  S.  36,  Taf.  2—4.  Einer  andern,  an- 
geblich  constantinischen  Johanniskirche  ge- 
denken  Ducange  CP.  christ.  IV  4,  n®  9; 
Ciampini  173. 

S.  Irene,  von  Constantin  gegriindet. 
Socr,  I  16  etc.;  Ciampini  166;  verbrannte 
unter  lustinian;  Theoph.  154;  Salzenherg 
T.  32;  HwZjsc/^  T.  5»-^  *^  T.  33*;  Ciam- 
^im'  166. 

Marienkirche  zu  den  Blachernen, 
nach  Niceph.  Call,  von  Pulcheria  gegriindet, 
war  vermuthlich  eine  dreischiffige  B.  mit 
"Wechsel  von  Pfeilern  und  Saulen ;  sie  scheint 
gewolbt  gewesen  zu  sein.  Vgl.  Hiibsch  80, 
pi.  XXXII 8-»,  XXXIIP  (Restaur.);  Buy 
Gonzales  de  Clavigo  Hist,  del  gran  Tamor- 
lan,  Madr.  1782,  63;  Kraus  Beitr.  z.  Tr. 
Arch.  u.  Gesch.  I  143 ;  C.  Bocks  Forschun- 
gen  liber  diese  und  die  iibrigen  Kirchen 
CP.s  sind  leider  nicht  zum  Abdruck  ge- 
langt.  1434zer8t6rt.  Abbildung  erhalten  in 
dem  Menologium  des  K.  Basilius  (10.  Jahrh.). 

Marienkirche  zu  Chalkoprateion 
oder  h  mrjYrj',  von  Theodosius  d.  J.  wahr- 
scheinlich  gegriindet,  von  Pulcheria  voU- 
endet;  jetzt  zerstort.  War  ein  Langhaus 
mit  abgerundeten  Querarmen.  Vgl.  Hiibsch 
a.  a.  0.  80;  Kraus  a.  a.  0.  141.  Eine  Be- 
schreibung  gab  Niceph,  Call,  in  dem  Su^- 
Ypafjifxa  irepl  (JOffTa<Teo)C  too  jspajfjiiou  ofxoo 
T^c  iv  K.  C(oo66/ou  mrjY^c  u.  s.  f.,  von  wel- 
chem  mir  zwei  hochst  seltene  Drucke  be- 
kannt  sind:  einer  iTzta-zwslcf.  Ajji^poJtou  Ispofjio- 
vdcx-  TOO  flajjiTCepeoc,  am^  (bis  auf  ein  Exem- 
plar der  Wiener  Hofbibliothek  untergegan- 
gen),  4® ;  der  andere,  nach  ganz  abweichen- 
der  Textrecension  iv  xcj)  etc  t^  Ma^^jtooT- 
'KWsdyfTNi  'EXXyjvixcJ)   h  etet  181,2,  4°. 

S.  Mennae,  angeblich  von  Constantin 
gegriindet.     Ciampini  175. 

S.  Metrophani  desgl.  eb.  176. 

S.  Michael  (Michaelion),  angeblich  von 
Constantin  gegriindet.  Sozom,  13;  de  Bossi 
Bull.  1871,  146.  CP.  besass  zwei  Michaels- 
kirchen,  eine  in  Anaplo  (Rotunde),  die  an- 
dere Trp6  o^^&oo  oder  in  Promontorio,  eben- 
falls  angeblich  constantinisch.    Ciamp,  171  f. 

Basilica  S.  Mocii,  angeblich  constan- 
tinisch.    Ciampini  173. 

K.  des  hi.  Polyeukt,  von  der  K.  Eu- 
dokia  nach  440  begonnen,  von  Anicia  lu- 
liana  um  527  beendet;  nach  den  uns  er- 
haltenen  Notizen  byzantinischer  Schriftsteller 
war  die  K.  eine  dreischiffige  Saulen-B.  mit 
Narthex,  in  welchen  man  durch  eine  zu- 
riicktretende  (?)  Nische  eintrat.  Sie  lag  der 
Lange  nach  von  W.  nach  0.;  es  sollen  Ap- 
siden  an  der  Langseite  herausgetreten  sein. 
Besonders  geruhmt  wird  die  Pracht  der 
vergoldeten  Decke  und   die  Marmorbeklei- 


dung  der  Seitenschiife.  An  der  Westfa^ade 
lag  eine  freistehende,  zweistockige  Kapelle 
(Baptisterium) ,  in  welcher  die  Taufe  Con- 
stantins  gemalt  war.  Vgl.  C,  Bock  Cbristl. 
Kunstbl.  1869,  n^  85  f. 

S.  Roman i,  angeblich  constantinisch. 
Ciampini  176. 

S.  Sergius  und  Bacchus.  Die  von 
lustinian  d.  Gr.  unter  diesem  Titel  erbaute 
Doppelkirche  ist  beschrieben  von  Procop. 
I,  c.  4.  Von  den  beiden  hart  neben  ein- 
ander  liegenden  Kirchen  mit  gemeinschaft- 
lichem  Vorhof  und  Narthex  besteht  nur 
noch  die  eine,  welche  Centralanlage  und 
Kuppelgewolbe  zeigt  (s.  d.  A.) ;  die  andere, 
deren  Restauration  Hiibsch  77  f.,  pi.  XXXII*-' 
versuchte,  war  wahrscheinlich  eine  drei- 
schiffige Pfeiler-B.  mit  Architraven  und 
Kreuzgewolben  (?). 

S.  Stephani  prope  Sigma,  angeblich 
constantinisch.     Ciampini  175. 

S.  Theclae,  von  lustin  erbaut,  angeh- 
lich  als  Marienkirche  von  Constantin  ge- 
griindet.    Ciampini  171. 

S.  Theodori,  angeblich  constantinisch. 
Ciampini  176. 

Thessalonich,  vgl.  Texier  131,  wo 
eine  grosse  Menge  von  Kirchen  angefOhrt 
werden;  am  wichtigsten  sind;  S.  Deme- 
trius (134,  pi.  17  f.),  die  jetzige  Moschee 
Eski  Djuma  (158,  pi.  42  f.),  die  Apo- 
stelkirche  ^161,  pi.  47  f.),  S.  Bardias 
(162  f.,  pi.  50  f.),  S.  Elias  (164,  pi.  52  f.). 
Die  meisten  dieser  Kirchen  gehoren  dem 
I  byzantinischen  Stil  und  dem  MA.  an ,  doch 
werden  S.  Demetrius  und  Eski-Djuma 
noch  ins  5. — 6.  Jahrh.  zu  versetzen  sein; 
beide  zeigen  noch  wenig  Abweichung  von 
der  abendlandischen  B.  Es  sind  Saulen- 
basiliken  mit  flacher  Decke,  halbkreisfor- 
miger  Apsis,  Emporen,  die  Saulen  durch 
Rundbogen  verbunden.  Vgl.  Schnaase  III 
126. 

Kleinasien  (vgl.  Arundel  A  Visit  to  the 
Seven  Churches  of  Asia,  London  1828). 
Ancyra:  dreischiffiges  gewolbtes  Lang- 
haus mit  Kuppel  auf  der  Mitte  des  Lang- 
hauses,  ohne  Querhaus.  Pfeiler  mit  Ftillun- 
gen  decorirt,  in  den  Fenstern  Saulchen  wie 
in  Hagia  Sophia.  Zweistockige  Abseiten. 
Texier  a.  a.  O.;  Hiibsch  81,  pi.  XXXV  ♦-«. 

Cassaba.  An  diesem  Fluss  steht  eine 
mit  der  B.  in  Ancyra  im  Grundriss  iiber- 
einstimmende  Saulen-B.  Texier  a.  a.  O. 
HUbsch  81,  pi.  XXXIP-*. 

Ephesus:  Doppelkirche,  jetzt  in  Rui- 
nen;  die  vordere  K.,  mit  dicken  Mauem 
und  Pfeilern,  war  wol  gewolbt  und  hatte 
vermuthlich  drei  Eingange ;  Abseiten  schwer- 
lich  zweistockig;  die  hintere  K.  war  eine 
dreischiffige  ungewolbte  Saulen-B.  mit  Apsis 
zwischen  zwei  rectangularen  Exedren.  Vgl. 
i  den  restaurirten  Grundriss  nach   Bock   bei 
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Hubsch  82,  pi.  XXX  »-^  Wood  Discov.  at 
Ephesus  etc.,  Loud.  1877,  100,  und  J.  P. 
Richter  Beibl.  z.  Zeitschr.  f.  bild.  Kunst 
1877,  Xin  43,  und  Academy  1878,  n.  325. 
Heliopolisin Phrygien :  constantinische 
B.;  Eus.  Vit.  Const.  Ill  58;  Ciampini  178. 
M y ra :  oblonge  gewolbte  K. :  dreischiffige 
Pfeiler-B.  mit  drei  Apsiden  und  Kuppel  fiber 
dem  Langhaus,  dem  als  Vorhalle  ein  drei- 
schiffiger,  ebenfalls  auf  Pfeilern  ruhender 
Querbau  vorgelegt  ist.  Texier  a.  a.  0.  182, 
pi.  58  f.;  Hilbsch  81,  pi.  V"-". 

Nicomedia  inBithynien:  Eccl.  s.  Sal- 
Tat  oris,  nach  Eus.  Vit.  Const.  Ill  50  von 
Constantin  gegrundet.     Ciampini  178. 

Trapezunt.  Die  von  Texier  beschrie- 
benen  Kirchen  (H.  Sophia,  229,  pi.  60  f.; 
Panagia  Chrysokephalos,  228,  pi. 
67  f.;  Panagia  Theotokos,  231)  schei- 
nen  alle  aus  dem  spatern  MA.  zu  stammen. 
Krim.  Sebastopol:  B.,  deren  Ruinen 
in  der  Nahe  der  Stadt  entdeckt  wurden. 
Vgl.  Hilbsch  76;  Koehne  Descr.  du  mus6e 
KotechoubeyI447f.;  de Rossi BvdllSl 1, 133. 
Zwei  Basiliken  (ob  altchristliche  ?)  und 
eine  Kirche  mit  Mosaikboden  wurden  1878 
von  der  ,Gesellsch.  f.  Gesch.  u.  Alterthfimer* 
von  Odessa  in  Sebastopol  bei  dem  cher- 
sonesischen  Kloster  aufgedeckt.  Vgl.  Beibl. 
z.  Zeitschr.  f.  bild.  Kunst  1879,  n**  4,  S.  60. 
Academy  1879,  Oct.  18,  p.  292. 

Irmenien  und  Kankasien.  Pitzuuda: 
dreischiffiges  Oblongum  mit  zweistockigen 
Abseiten  und  einer  Kuppel  auf  der  Kreu- 
zung,  drei  Apsiden.  Reste  der  mit  runden 
Lochem  durchbrochenen  Fensterplatten. 
Doppelkantige  Pfeiler.  Vgl.  Dubois  de  Mont- 
peureiix  Voyage  au  Caucase,  en  Colchide, 
en  G^orgie,  en  Armenie  et  en  Crim6e,  Par. 
1843;  Hiibsch  87. 

I  b  r  i  m :  funfschiffige  quadratische  B.  goif 
dem  hochsten  Punkte  der  Stadt  (jetzt  kop- 
tisch),  im  Mittelschiff  Saulen,  in  den  Seiten- 
Bchiffen  Pfeiler.  Ausgebaute  Concha  mit 
Nebenraumen.  Keine  Vorhalle  und  kein 
Querschiff.  Drei  Poftale  gegenfiber  der 
Apsis,  zu  dem  sfidlichen  fuhrt  ein  Treppen- 
bau8 ;  ob  daher  Empore  anzunehraen  ?  Gau 
a.  a.  O.  Taf.  53. 

Sinai:  K.  der  Verkljirung  inner- 
balb  der  Ringmauern  des  Hauptklosters  auf 
dem  Berge,  von  Pococke  Reise  in  d.  Mor- 
genl.,  Lond.  1742 — 45,  aufgenommen.  Un- 
ter  lustinian  erbaute  dreischiffige  B.  mit 
weit  aus  einander  stehenden,  von  Archivol- 
ten  fiberspannten  korinthisirenden  Granit- 
saulen.     Hiibsch  85. 

Palftstina  (vgl.  de  Rossi  Bull.  1865,  81  ff. ; 
[Bddekei'-Socin]  Jerusalem  u.  Syrien  ,  Lpz. 
1875;  de  Vogue  les  tgl  de  la  Terre  Ste., 
Par.  1860;  t/nger  die  Bauten  Constantins 
i  Gr.  am  hi.  Grab  zu  Jerusalem).  Beth- 
lehem: Geburtskirche,  erster  Bau  c. 


320  von  Constantin  errichtet;  zweiter  Bau 
angeblich  c.  530  von  lustinian;  spater  re- 
staurirt.  Alt  sind  noch  die  kreuzformige 
Anlage  mit  drei  abgerundeten  Armen,  und 
auch  die  filnfschiffige  Anlage;  Sepp  Jerus. 
u.  d.  hi.  Land  1.  A.  S.  433  nimmt  gar  kei- 
nen  Neubau  unter  lustinian  an.  Vgl.  Hiibsch  ' 
XXVII  u.  76,  pi.  V'-*;  de  Rossi  Bull.  1872, 
139;  Ciampini  150. 

Gaza:  B.,  dreischiffig,  mit  zweistockigen 
Abseiten  und  Apsis,  unter  lustinian  erbaut, 
jetzt  zerstort.  Eine  Beschreibung  giebt  Co- 
ricius  Gaz.  in  s.  Orationes  ed.  JBoissonade, 
Par.  1846,  113  f.     Vgl.  Hiibsch  84. 

Ebenda:  K.  des  hi.  Sergius,  drei- 
schiffiges Langhaus,  mit  Kreugewolben  tiber- 
deckt,  eb.  a.  a.  O.  86  und  gleichfalls  von 
Coricius  Or.  in  Marcian.  I  beschrieben. 

Jerusalem:  hi.  Grabkirche,  326 
bis  336  von  Constantin  gebaut,  bei  Euseb, 
Vit.  Const.  IV,  c.  30  f.  beschrieben;  ffinf- 
schifflge  Pfeiler-B.  mit  zweistockigen  Ab- 
seiten (einziges  Beispiel  bei  funf  Schiff'en !), 
uberkuppelter  Apsis,  Vorhof  mit  Saulen- 
hallen.  Jetzt  ganzlieh  zerstort  und  durch 
spatere  Bauten  ersetzt.  Vgl.  Hiibsch  74, 
pi.  XXX*-^•  de  Fo^M^  les  :^gl.  de  la  Terre 
Sainte,  Par.  1860;  Ciampini  146;  Clermont- 
Ganneau  Tauthenticit^  du  S.  S^pulcre  et  le 
tombeau  de  Joseph  d'Arimathie,  Paris  1878. 

Marienkirche  des  lustinian,  um  530 
gebaut  (Procop,)^  von  Omar  dem  Islam  als 
Mesdjid  el  Aksa  geweiht,  grossarfciger 
Gebaudecomplex.  Vgl.  Badeker  Jerusalem 
183  f.  (Grundriss). 

Auf fahrts kirche  auf  dem  Oelberg, 
nach  Sulp,  Sever,  von  Constantin  gegrundet, 
zerstort.     Vgl.  Ciampini  162. 

Mam  bra,  Thai,  B.  von  Constantin  ge- 
grundet. Eus.  Vit.  Const.  Ill  53;  Niceph. 
Call.  VIII  30;  Ciampini  163. 

Kirche  des  hi.  Simeon  Stylites, 
im  sudlichen  Palastina,  bei  Pococke  a.  a.  0. 
Oblonguna  mit  Kreuzarmen. 

Syrien.  Dana  in  Euphratesia,  drei- 
schiffige Saulen-B.  mit  ummauerter  Apsis. 
Texier  a.  a.  O.  189,  pi.  59  f. 

Neocaesiirea:  Gregor  von  Nyssa  er- 
wahnt  Vit.  Gregor.  Thaumat.  die  um  250 
bis  270  am  hochsten  Punkte  der  Stadt  er- 
baute Kirche.     Nahere  Angaben  fehlen. 

Tyrus.  Die  von  B.  Paulinus  310—320 
erbaute  Kirche  ist  von  Eusebius  H.  e.  X, 
c.  4  beschrieben.  Danach  war  es  eine  drei- 
schiffige B.  mit  drei  Eingangen  an  der  Ost- 
seite;  Apsis  mit  Holzgitter,  Stufensitzen ; 
vermuthlich  mit  Querschiff  und  runden  Ex- 
edren.  Von  Eusehius  a.  a.  0.  42  ausdruck- 
Hch  als  oTxoc  Paa(Xeioc  bezeichnet.  Hiibsch 
75  f.,  pi.  XXXI  *;  Badeker  Palastina,  Lpz. 
1875,  446.  Die  Ausgrabungen  Sepps  (Meer- 
fahrt  nach  Tyrus,  1878)  haben  hinsichtlich 
der  altchristlichen  B.  kein  Ergebniss  gehabt. 
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Centralsyrien.  Zu  der  oben  berUhrten, 
hochst  merkwiirdigen  Gruppe  der  central- 
syrischen  Basiliken  gehoren  folgende  bei  de 
Vogue  a.  a.  0.  publicirten  Denkmale: 

PL  6  u.  15,  16:  B.  zu  Chaqqa,  hochst 
einfacher  dreischiffiger  Bau,  von  de  Vogue 
wol  mit  Unrecht  fiir  eine  antike  B.  gehal- 
ten.  Unmittelbare  Verbindung  von  Bogen 
und  Saulen,  die  antike  Gebalkordnung  ist 
abgethan.  Nach  de  Vogue  2. — 3.  Jahrh., 
doch  wol  zu  fruh,  angesetzt. 

PL  17:  Tafkha,  ahnliche  dreischiffige 
Anlage,  aber  mit  Apsis,  die  in  Chaqqa  fehlt. 
Thurm  links  von  der  Fa<;jade. 

PL  19  * :  Q  e  n  n '  0  u  &  t ,  zwei  dreischiflFige 
Basiliken  mit  je  einer  Apside;  Ineinander- 
greifen  von  Saulen  und  Pfeilern. 

PL  19*:  Sueideh,  funfschiffige  Saulen- 
B. ,  fiinfgetheilte  Vorhalle;  der  Chor  be- 
steht  aus  Fortsetzung  des  Mittelschiffs  mit 
angelegter  Hauptapsis ;  neben  dem  Rechteck 
sind  zwei  in  Nebenapsiden  ausladende  Ob- 
longe  als  Fortsetzung  der  beiden  inneren 
Seitenschiffe  angelegt. 

PL  59:  Kherbet-H&ss,  dreischiffige  B. 
mit  Vorhalle  und  Atrium  (?),  Apsis  zwischen 
zwei  oblongen  Exedren  eingemauert.  Be- 
deutende  Anbauten. 

PL  60:  El  Barah,  dreischiffige  Saulen- 


B.;  innerhalb  der  viereckigen  Umfassung 
liegt  die  halbrunde  Hauptapsis  zwischen 
zwei  quadratischen  Exedren ;  Vorhalle.  Sehr 
umfassende  Anbauten,  in  denen  sich  eine 
zweite  Kirche  mit  ahnlichem  Schema  wie- 
derholt ;  kleine  viereckige  Kapelle  mit  Apsis. 

PL  61:  Kherbet-H^ss. 

PL  65  u.  66:  H&ss,  dreischiffige  Saulen- 
B.  mit  ausserer  Saulenvorhalle  und  grosser 
rectangularer ,  zwei  quadratischen  Seiten- 
exedren. 

PL  67:  Babouda,  Kirche,  einschiffig, 
mit  Vorhalle  und  halbkreisformiger  Apsis; 
5.  Jahrh.  Ueber  dem  aus  drei  rundbogigen 
Arcaden  bestehenden  Eingang  entsprechende 
Saulenloggie. 

PL  68  u.  69:  Rueiha,  dreischiffige  B., 
die  weit  gezogene  Apsis  liegt  innerhalb  der 
rectangularen  Umfassungsmauem,  zwischen 
zwei  oblongen  Exedren,  Fortsetzungen  der 
Seitenschiffe.  Saulenstellung  im  Innem  fehlt, 
auf  Pfeilern  steigen  Querbogen  uber  dem 
Mittelschiff'  auf;  5.  Jahrh. 

PL  116:  Deir-S6ta,  dreischiffige  Sau- 
len-B.  mit  halbkreisformiger  Hauptapsis  zwi- 
schen zwei  quadratischen  Exedren  innerhalb 
der  Umfassungsmauem. 

PL  118  u.  119:  Baquza,  Saulen-B., 
dreischiffig,  mit  Vorhalle  und  halbkreisfor- 


Fig.  68.    Qalb-Lnzeh,  Apsis. 
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miger  Apsis  zwischen  zwei  oblongen  Neben- 
apsiden  innerhalb  der  Umfassungsmauem ; 
6.  Jahrh. 

PL  120:  Kokanaya,  Kapelle;  6.  Jahrh. 

PI.  121:  Kefr-Kileh,  B.  (5.-6.  Jahrh.); 
Gmndriss  fehlt. 

PI.  122—129:  Qalb-Luzeh,  dreischif- 
fige  Pfeiler-B.;  in  weitesten  Abstanden 
tragen  ganz  kurze,  massive  Pfeiler  mit  bez. 
hohen  Sockeln  und  Eampfem  die  weitge- 
sprengten  Bogen.  Dreigetheilte  Vorhalle, 
eine  halbkreisformige  Apsis;  letztere  voU- 
kommen  entwickelt  and  durch  zwei  uber 
einander  geordnete,  durch  einen  Abacus 
getrennte  Saulenstellungen  an  der  Aussen- 
seite  gegUedert,  eine  an  die  romanische 
Architektur  des  12.  Jahrh.  durchaus  er- 
innemde  Behandlung  (s.  Fig.  68). 

PL  130—136:  Turmanin,  dreischiffige 
Saulen-B.,  im  Grundriss  fast  identisch  mit 
Baquza  (6.  Jahrh.).  Bedeutender,  schwer- 
^lliger  Fa^adenbau  mit  prachtiger  Loggia 
fiber  dem  PortaL 

PL  137—138:  Behioh,  dreischiffige 
Saulen-B.  mit  Vorhalle,  ohne  Apsis  (spa- 
terer  oblonger  Anbau?). 

PL  139—150:  Kalat-Semdn,  Kirche 
und  Kloster  des  hi.  Simeon  Stylites.  Den 
Mittelpunkt  der  hochst  bedeutenden  Aniagen 
bildet  ein  Oktogon,  an  welches  nach  den 
Tier  Himmelsgegenden  dreischiffige  Saulen- 
basihken  anstossen;  die  ostliche  hat  drei 
halbkreisformige  Apsiden,  keine  Vorhalle; 
die  westliche  Vorhalle  keine  Apsiden,  eben- 
80  die  nordliche  und  siidhche.  Nahe  der 
Apsis  der  ostlichen  B. ,  durch  ein  Oblon- 
gum  getrennt,  eine  sehr  kleine  B.  von  glei- 
chem  Grundriss,  wie  Baquza.         kraus. 

BASILIUS;  Liturgie  des  hi.,  s.  Liturgieen. 

BAUEUNST.  Die  altesten  Denkmaler 
christlicher  B.  stellen  die  Katakomben  (s. 
d.  A.)  dar;  die  in  ihnen  eingebautenOratorien 
und  Basiliken  leiten  fiber  zu  der  grossartigen 
architektonischen  Entfaltung,  welche  in  dem 
Basilikenstil  seit  dem  4.  Jahrh.  ihren 
Ausdruck  findet  (s.  d.  A.).  Neben  demsel- 
ben  erscheint  schon  seit  dem  Zeitalter  Con- 
stantins  der  zweite  Bautypus,  der  Central- 
und  Rundbau  (s.  d.  A.).  Beide  Typen 
beruhen  auf  antiker  Tradition,  und  selbst 
der  in  Ravenna  und  Byzanz  hauptsachlich 
Tertretene  Euppelbau  (s.  d.  A.)  weist  in 
8einer  technischen  Grundlage  auf  die  Ther- 
malanlagen  Roms  zurfick.  Immerhin  kann 
man  als  dritte  Hauptform  des  altchristlichen 
Kirchengebaudes,  wenigstens  ffir  das  6.  Jahrh., 
den  byzantinischen  Stil  aufstellen. 

BAUM^  Baume.  In  der  hi.  Schrift  wird 
der  Gerechte  einem  B.e  verglichen,  ge- 
pflanzt  an  Wasserbache,  der  seine  Frucht 
bringt  zu  seiner  Zeit,   und  dessen  Blatter 

Real-Bncyklopidie. 


nicht  verwelken  (Ps.  1,  3).  Der  Gerechte 
wird  grfinen  wie  ein  Palmbaum,  wachsen 
wie  eine  Coder  auf  dem  Libanon  (Ps.  91, 
13;  vgL  Spr.  11,  28;  12,  3;  Jerem.  17,  8; 
Matth.  7,  17;  12,  33).  —  Der  Messias 
selbst  wird  genannt  ein  Zweig  aus  der 
Wurzel  Jesses  (Is.  11,  1),  und  ein  Reis, 
das  zur  hohen  Ceder  wird,  unter  der  alle 
I  Volker  wohnen  und  alles  Geflfigel  im  Schat- 
ten  ihrer  Zweige  (Ezech.  17,  22;  vgl.  Spr. 
3,  18).  —  Das  Glfick  des  aus  der  Verban- 
nung  ins  Land  der  Verheissung  zu- 
rfickgekehrten  Volkes  schildert  Ez.  47, 
12,  wenn  er  u.  a.  sagt :  ,an  den  Ufern  des 
Stromes  wachsen  Fruchtbaume  aller  Art, 
es  welken  nicht  ihre  Blatter  und  es  gehen 
ihre  Frfichte  nicht  aus,  alle  Monate  zeitigen 
sie.'  Diese  Stelle  des  Propheten  entlehnt 
die  Geh.  OflTbg.  22,  1  u.  2  bei  Schilderung 
des  himmlischen  Paradieses,  wie 
sie  auch  dem,  der  Gberwindet,  verheisst, 
zu  essen  von  dem  Baume  des  Lebens,  der 
da  ist  im  Paradiese  Gottes  (Offenb.  2,  7). 
AnschUessend  an  diesen  biblischen  Sprach- 
gebrauch  wurde  der  B.  (entweder  mit  Be- 
ziehung  auf  den  B.  des  Lebens  Gen.  3,  24, 
Oder  mit  Beziehung  auf  Ps.  1,  3  und  Spr. 
3,  18)  ein  Symbol  ChristL  Als  solches 
ist  der  B.  aufgefasst  bei  lustin.  Dial.  c. 
Tryph.  c.  86;  Origenes  in  Joh.  XX,  n.  29 
und  in  Epist.  ad  Rom.  VI;  Cyrill  v,  Jeru^ 
salem  Catech.  XVIII;  Methodius  v,  Tyrus 
Conviv.  decem  virg.  Orat.  IX,  c.  3;  Maca- 
rius  Chrysocephalus  Orat.  in  exalt,  crucis 
c.  4;  Awbrosiiis  Enarrat.  in  Ps.  1,  3;  -4m- 
gustinus  de  Civ.  Dei  XIII,  c.  21.  Anasta- 
siu^  Sinaita  bemerkt  (Anag.  con  tempi,  in 
hexaem.  VIII),  dass  Christus  sich  selbst 
einen  B.  nenne,  und  bezieht  sich  daffir  auf 
Matth.  12,  33  und  Luc.  23,  31.  Als  Sym- 
bol Christi  muss  der  B.  genommen  werden 
auf  einem  Grabsteine  im  Museum  zu  Ur- 
bino  {de  Rossi 
R.  S.  II  323; 
vgl.  Fig.  69) 
und  auf  einem 
von  Fabretti 
Inscr.  580,  n. 
81  angeffihr- 
ten  Grabtitel, 
weil  zu  beiden 
SeitendesB.es 
A  und  CO,  das 
Symbol  der 
Ewigkeit  und  Gottheit  des  Sohnes,  ange- 
bracht  sind.  MUnz  Archaol.  Bemerk.  99. 
Der  B.  ist  sodann  Sinnbild  des  Ge- 
rechten  mit  Beziehung  auf  die  Eingangs 
erwahnten  Stellen.  Der  hi.  Fulgentius  nennt 
in  seiner  Rede  de  dispensat.  Dom.  c.  5  die 
guten  Christen  Baume  (,arbore8  sumus,  fra- 
tres,  in  agro  dominico  constitutae ;  Dominus 
autem  noster  agricola  est'),  und  knfipft  da- 
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Pig.  69.    Orabstein  mis  Urbino. 
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ran  die  paranetische  Bemerkung,  dass,  wenn 
auch  nicht  alle  gleiche  oder  reichliche 
Friichte  hervorbringen  konnen,  doch  kein 
B.  gahz  unfruchtbar  bleiben  diirfe.  Aehn- 
lich  spricht  sich  aus  der  hi.  Hieronymus 
(Horn.  IV  in  Cant.).  Die  Menschen  in  ihren 
verschiedenen  Lebensstellungen  sind  den 
verschiedenen  Arten  von  Bjiumeii  gleich; 
jeder  muss  Frucht  bringen  nach  seiner  Art 
und  darf  sich  von  den  Winden  der  Triib- 
sale  nicht  entwurzeln  lassen.  Vgl.  Hieron, 
Epist.  VI  ad  hom.  aegrot.  und  In  Oseara 
c.  CXIV.  In  dieser  Bedeutung  werden  wol 
zu  nehmen  sein  die  Baume  auf  den  Grab- 
steinen  bei  Artnghi  Rom.  subt.  II  522,  Lupi 
Sever,  epitaph,  tab.  XVII,  Boldetti  Osserv. 


362  und  auf  einigen  Goldglasem  bei  Buo- 
narruoti  Vasi  ant.  tav.  XVIIP  u.  XXI*. 
Einige  oder  mehrere  Baume  zusammen- 
gruppirt  sind  ein  Symbol  des  himmli- 
schen  Paradieses.  Eine  Vision  der  hi. 
Perpetua,  die  sie  selbst  niedergeschrie- 
ben,  ist  Bestatigung  hierfiir.  Sie  sah  das 
Paradies  in  Form  eines  Gartens;  der  Hirte 
war  darin  mit  Mel  ken  seiner  Schafe  be- 
schaftigt  und  bot  der  Heiligen  Milch  (s.  d. 
A.)  an.  Mehrere  Bilder  im  Coemet^rium 
des  Callistus,  wol  gleichzeitig  mit  der 
africanischen  Martyrin,  jiingere  Deckenge- 
malde  im  Coemeterium  der  hi.  Agnes  und 
altere  in  dera  der  Priscilla  stimmen  mit  den 
Anschauungen    der  Vision  genau   uberein. 


Fig.  70.    Wandgemilde  im  Cabioulum  der  fQnf  Heiligen  in  S.  8otere. 
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Vgl.  de  Rossi  R.  S.  II,  tav.  37  ",  45  S  49 », 
55 '.  Inmitten  der  B.gruppe  steht  zuweilen 
noch  der  gute  Hirte  (s.  d.  A.)  als  Typus 
d^  Heilandes,  und  neben  diesem  oder  auch 
allein  die  Orans  (s.  d.  A.),  Betende,  das 
Biid  der  menschlichen  Seele  in  den  Freu- 
den  des  Paradieses  (de  Rossi  R.  S.  tav.  39  *° 
und  *';  Bosio  Rom.  sott.  269;  Per  ret  Cata- 
comb. V,  pi.  5)  oder  auch  eine  Heilige,  bes. 
Agnes  (s.  d.  A.),  auf  Goldglasern  (Buonar- 
rttoti  Vasi  tav.  18  u.  21;  Bottari  tav.  97*). 
[Ein  classisches  Beispiel  dieser  Paradieses- 
darstellung  bietet  das  schone  Wandgemalde 
in  dem  Cubiculum  der  fiinf  Heiligen  in  S. 
Sotere  (de  Rossi  R.  S.  Ill,  tav.  1 ;  Kraus 
R.  S.  Fig.  23,  S.  201;  s.  Fig.  70).  K.] 
Die  Darstellung  des  Paradieses  durch  Baume 
(und  Blumen)  findet  sich  ausser  den  er- 
wahnten  Deckengemalden  und  Goldglasern 
noch  auf  Grabsteinen,  Sarkophagen  und 
spater  besonders  auf  den  Mosaiken  der  Ba- 
siliken.  [So  in  S.  Cosma  e  Damiano,  in 
S.  Prassede,  S.  Cecilia  (Ciampini  II,  tab. 
15,  47,  52).  In  der  Nativitaskirche  zu  Beth- 
lehem   befindet    sich   eine    Crux   gammata 


eine  griinend  im  Blatterschmuck ,  der  an- 
dere  diirr.  Florencourt  (Altchristl.  Grabst. 
von  Trier  S.  10)  wollte  dadurch  den  un- 
vollkommenen,  dustern  Zustand  des  Erden- 
lebens  im  Gegensatze  zur  herrlichen,  gluck- 
lichen  Ewigkeit,  Martigny  (Diet.  47)  den 
oden  Geisteszustand  des  Menschen  v  o  r  und 
den  an  Gnaden  reichen  Zustand  nach 
der  Taufe  ausgedriickt  finden.  Le  Blant 
(Inscr.  I  391)  sieht  in  dem  diirren  B.  den 
Tod  und  in  dem  griinen  die  verheissene  glor- 
I  reiche  Auferstehung  des  Leibes  angedeutet, 
weil  diese  Erklarung  ihre  Rechtfertigung 
in  dem  iiber  den  B.  als  Sinnbild  der  Auf- 
erstehung Gesagten  findet.  mCxz. 

[Die  Martigny  sche  Auffassung  wird  durch 
das  von  ihm  in  Abbildung  (s.  beistehende 
Fig.  72)   gegebene  Bruchstiick  einer  alten 


ten 

de 

Vogu^  figlises  de  la  Terre  Ste. 

72).    Auf  Sarkophagen  findet  sich  dasselbe 

Motiv  (Mon.  de  Ste.  Madeleine  I  704).    K.] 

Die  Baume  (mit  Ausnahme  der  Nadel- 
hSlzer)  verlieren  im  Herbste  ihre  Blatter 
und  bekleiden  sich  im  Frtihlinge  mit  neuem 
Grun.  Aus  diesem  Grunde  wurde  der  B. 
Sinnbild  der  Auf  erstehung.  Als  sei- 
ches findet  er  sich  mehrere  Male  in  der 
Darstellung  der  Auferweckung  des  Lazarus 
(auf  elnem  Goldglase  Buonarruoti  tav.  7  S 
auf  einer  Glaspatene  Bottari  III,  tav.  197  *). 
Uebermassig  gehauft  sind  die  Symbole  der 
Auferstehung  auf  einem  Sarkophag  des  Va- 
tican, wo  man  neben  der  Auferweckung 
des  Lazacus  (s.  d.  A.)  und  dem  Propheten 
Jonas  (s.  d.  A.)  noch  in  der  Arche  (s.  d.  A.) 
einen  grunenden  B.  erblickt.'  Bottari  I, 
tav.  42. 

Auf  einigen  gallischen  und  germanischen 
Cfrabtiteln  sind  zwei  Baume  angebracht,  der 


Fig.  72.    Malerei  im  Baptiiterium  za  Valence. 

Malerei  in  einem  Baptisterium  zu  Valence 
unterstiitzt:  man  sieht  in  derselben  Eva 
nach  dem  Sundenfall,  rechts  von  ihr  den 
bliihenden  Paradieses-B. ,  links  einen  diir- 
ren B.,  der  wol  das  Elend  der  Natur  nach 
Uebertretung  des  gottlichen  Gebotes  sym- 
bolisiren  soil.  Besser  ist  jedenfalls,  den  B. 
zur  Linken  Eva's  als  Cypresse  (s.  d.  A.) 
zu  deuten. 

Endlich  muss  der  B.  als  Symbol  der 
Auferstehung  betrachtet  werden.  So 
auf  dem  Sarkophag  bei  Bottari  tav.  42, 
wo  inmitten  der  Geschichte  des  Jonas  eine 
Arche  steht,  aus  welcher  statt  des  Noah 
ein  B.  aufwachst.  Solche  Baume  wachsen 
aus  dem  Grabe  des  Lazarus  auf  Glasern  bei 
Bottari  III,  tav.  197;  Buonarruoti  tav.  7*. 
Aehnlich  auf  dem  Grabe  des  Erlosers  auf 
einigen  Gefassen  zu  Monza,  Mozzoni  Tav. 
Saec.  VII,  84.  Martigny  findet  die  Andeu- 
tung  des  B.es  auch  auf  einer  von  Miinter 
SinnbUder  II  (nicht  I)  Taf.  5  ♦  abgebildeten, 
von  Tanini  zu  Bandur,  Numism.  Imp.  Rom., 
Rom.  1791,  Tab.  5  herausgegebenen  Kupfer- 
miinze  aus  dem  Zeitalter  Constantins,  wo 
das  Wort  ANACTACIC  beigeschrieben  ist; 
I  indessen  liisst  die  Abbildung  Zweifel.     K.] 
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BEITISSIMUS,  8.  Sanctissimus. 

BEEBDIOUNO^   BEORIBNISS^    s.  Tod 

und  Todtenfeier. 

BEOIEBDETAUFE  ^  s.  Feuer-  und  Blut- 
taufe. 

BEICHTE,  BEI€HTSIEO£L^  s.  Busse. 

BEKBINZUNO.  Das  Bekranzen  mit  Blu- 
men  ist  bei  den  Heiden,  Juden  und  Chri- 
sten eine  gleichmassig  erscheinende  Sitte, 
vor  Allem  als  Ausdruck  der  Freude ,  dann 
aber  auch  als  Zeichen  eines  religiosen  Cul- 
tes,  den  man  der  Gottheit  oder  den  Ver- 
storbenen  darbrachte.  Ueber  die  eigent- 
lichen  Coronae  wird  an  einem  andern  Orte 
Rede  sein;  hier  soil  nur  von  der  B.  mit 
Guirlanden  und  Blumengewinden  gehandelt 
werden.  Fiir  die  erwahnte  Sitte  bei  den 
Juden  moge  es  geniigen,  darauf  hinzuwei- 
sen,  dass  am  Laubhiittenfeste  die  Theil- 
nehmer  einen  mit  Weidenblattern  und  Myr- 
tenkranzen  umwundenen  Palmzweig  in  der 
Hand  trugen ;  die  Verehrer  der  Cybele  be- 
gingen  das  Fest  der  wiedererwachenden 
Natur  unter  Anderm  durch  Bekranzen  einer 
Tanne  mit  Veilchen  (Dollinger  Heidenth. 
u.  Judenth.  815;  Marquardt  Heiligthiimer 
316).  Bei  den  Romem  gehorten  Guirlan- 
den von  Verbenen  und  andem  Blumen  zu 
dem  nothwendigen  Schmucke  des  Opfer- 
altars  (Dollinger  a.  a.  0.  540) ;  in  Gleichem 
wurden  am  Feste  der  Terminalien  (23.  Fe- 
bruar)  die  Grenzsteine,  als  die  schiitzenden 
Genien  des  Besitzthums  und  der  offentlichen 
Strassen,  gesalbt  und  bekranzt  (Dollinger 
a.  a.  0.  545).  Am  "moisten  in  Anwendung 
aber  kamen  die  Blumen  bei  den  Todten- 
feierlichkeiten  und  bei  den  Gedachtniss- 
mahlen,  die  man  am  Grabe  der  Verstorbe- 
nen  zu  halten  pflegte.  Unter  Anderm  be- 
gingen  die  Romer  im  Mai  das  Rosenfest, 
die  Rosaria,  wo  von  den  Erben  und  den 
Mitgliedem  der  Genossenschaften  bei  dem 
Todtenschmause  Rosen  unter  die  Gaste  ver- 
theilt  und  auf  die  Graber  gelegt  wurden, 
und  Aehnliches  geschah  an  den  sog.  dies 
violae  (Marquardt  a.  a.  0.  259).  Die  starke 
Nachfrage  nach  Blumen,  besonders  Rosen, 
fiir  solche  Festlichkeiten  veranlasste  die 
Anlage  eigener  Rosengarten;  Kaiser  Con- 
stantin  schenkte  einen  solchen,  der  zwischen 
der  appischen  und  ardeatinischen  Strasse 
lag,  der  Kirche  fiir  das  Coemeterium  der 
hi.  Balbina:  obtulit  basilicae,  quam  coeme- 
terium constituit  via  Ardeatina  fundum  ro- 
sarium cum  omni  agro  campestri.  Anast, 
in  vita  S.  Marci ;  vgl.  de  Rossi  Bull.  1867,  4. 

Dass  die  Christen  bei  feierlichen  Gelegen- 
heiten,  z.  B.  am  Geburtstsige  der  Kaiser 
oder  bei  sonstigen  offentlichen  und  Fami- 
lienfesten,  sich  von  dem  allgemeinen  Brauche, 
die  Hauser  mit  Blumen   und  Kranzen  zu 


schmucken  und  Abends  zu  beleuchten^  nicht 
ausschlossen ,    kann    nach   den  mancherlei 
Aeusserungen    der    Schriftsteller    nicht    in 
Zweifel  gezogen  werden.    AUerdings  muss- 
ten  sie  dabei  manchmal,  um  jeden  Schein 
der  Theilnahme  am  abgottischen  Cultus  zu 
vermeiden,  Vorsicht  und  Behutsamkeit  an- 
wenden.     In  solcher  Lage  waren  sie  z.  B. 
im  J.  394,   als  der  Consul  Flavianus   den 
Eingang   zu  seiner  Wohnung  mit  Lorbeer 
schmiickte,  in  der  Absicht,  die  ihn  besuchen- 
den  Christen  indirect  als  Anhanger  des  alten 
Cultes  erscheinen  zu  lassen,  da  der  Lorbeer 
als  ein  heiliger  Baum  gait,  mit  dessen  Laub 
auch  die  Vestalinnen  das  Heiligthum  ihrer 
Gottin  zu  schmucken  pflegten  (de  Rossi  Bull. 
1868,  57).    Mehr  aber  noch  als  die  Hauser 
wurden  an   den  Festtagen  des  Herrn  und 
seiner  Heiligen  die  Kirchen  mit  Blumenge- 
winden geziert.    Dazu  fordert  z.  B.  Paulin 
von  Nola  seine  Landsleute  zu  Ehren  des  hi. 
Felix  auf:   praetexite  limina  sertis  (Felic. 
Natal.  VI),  und  ahnliche  Aeusserungen  fin- 
den  sich  bei  Hieronymus,  Prudentius  u.  A. 
Was  das  Bekranzen  der  Graber  betrifft, 
so  bezeichnet    Tertfdlian  de  Corona   milit. 
c.  10  in  seinem  Rigorismus  dies  als  etwas 
fiir  die  Christen   absolut  Unerlaubtes ,   als 
secunda  idololatria  (de  Corona  milit.  c.  10). 
Auch  Minttcius  Felix  erwahnt  des  Vorwurfs 
der  Impietat,  den  die  Heiden  desswegen  den 
Christen  machten :  non  corpus  odoribus  ho- 
nestatis  .  .  .  coronas  etiam  sepulcris  dene- 
gatis   (Octav.   Xll  6),   und   indem    er   die 
Thatsache  anzuerkennen  scheint,   weist  er 
nur  den  daraus  entnommenen  Vorwurf  zu- 
riick,  indem  er  erwiedert :  beatus  non  eget, 
miser  non  gaudet  floribus.   Dennoch  finden 
wir  in  diesen  und  ahnlichen  Stellen  die  im 
Allgemeinen  unter  den  Christen  herrschende 
Sitte  schwerlich  ausgesprochen ;   die   alten 
Glaubigen  haben  vielmehr,  wie  die  Heiden 
und  wie  wir  noch  heute,  die  Graber  ihrer 
Lieben   mit  Blumen  geschmiickt   und   mit 
Kranzen  behangen.    Das  lehren  uns  fiir  die 
nachconstantinische  Zeit  der  hi.  Hieronymus 
und  Prudentius  mit  klaren  Worten.    Liberi 
mariti   super  tumulos    coniugum   spargunt 
violas,  rosas,  lilia,  sagt  Hieronymus  ad  Pa- 
mach.  Ep.  26,  2,  und  Prudentius  schildert 
uns  die  Sitte  seiner  Zeit   in  den  folgenden 
Versen : 

nos  tecta  fovebimus  ossa 

violis  et  fronde  frequenti 

titulumque  et  frigida  saxa 

liquido  spargemus  odore. 
Selbst  die  am  Grabe  brennenden  Kerzen 
sehen  wir  auf  einem  Katakombengemalde 
aus  dem  Ende  des  4.  Jahrh.  mit  Blumen 
umwunden  (Gan'ucci  Storia  dell*  arte  crist 
Tav.  101).  Dass  wir  aber  hierin  nicht  einen 
Missbrauch  der  spatem  Zeit  und  einen  Rflck- 
fall  in  heidnische  Sitten  sehen  dilrfen  (po- 
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fltea  antiquorum  praevaluit  mos,  wie  Dres- 
sd  Not.  ad  Prudent.  65  sagt),  dafiir  legen 
die  Monumente  selber  lautredendes  Zeug- 
niss  ab.  Zunachst  namlich  wenden  die  Ma- 
lereien  der  Katakomben  des  2.  und  3.  Jahrh. 
hangende  Bluraengewinde  als  das  beliebteste 
Decorationsmittel  in  den  Deckengem&lden 
der  Grabkammern  an,  wo  sie  bald  aus  Ftill- 
homem  hervorspriessen ,  bald  von  Genien 
oder  Tauben  gehalten  warden,  bald  die  Li- 
nien  und  Kreise  formiren,  durch  welche 
die  Flache  eingetheilt  ist.  Weiterhin  aber 
finden  wir  diese  Kranze  auch  um  den  aussem 
Rand  der  Arcosolien  gelegt  oder  im  Innem 
dargestellt,  sei  es,  dass  sie  als  die  einzige 
Decoration  uber  den  ^nzen  Bogen  der  W61- 
bung  einen  breiten  Blumenschmuck  span- 
nen,  sei  es,  dass  sie  in  leichten  Guirlanden 
an  den  Bildern  und  Linien  herabhangen 
(de  Rossi  R.  S.  U,  tav.  XX).  In  einer  der 
iltesten  Kammem  des  Coemeterium  der 
Lucina  sehen  wir  sogar  aufgehangte  Eranze 
&a(  die  Wand  unmittelbar  unterhalb  der 
Grabnische  gemalt  (de  Rossi  R.  S.  I,  tav. 
XVI;  vgl.  II,  tav.  XXII).  Diese  wahrend 
der  ganzen  Dauer  der  ersten  Jahrhunderte 
uns  in  unzdhligen  Beispielen  begegnende 
bildliche  Darstellnng  von  Blumengewinden 
und  Eranzen  an  den  Grabem  aber  setzt 
Toraus,  dass  das  Auge  der  Christen  darin 
nichts  Unstatthaftes  fand,  und  dass  auch 
Guirlanden  von  wirklichen  Blumen  nicht 
verboten  waren,  wo  man  sie  an  einem  Sar- 
kophage  oder  auch  an  einem  Wandgrab 
befestigen  und  aufhangen  konnte  (vgl.  de 
Rossi  Bull.  1868,  14).  Dass  auf  die  oben  an- 
gefuhrte  Stelle  des  Minucius  Felix  nicht 
▼iel  Gewicht  zu  legen  ist,  ergiebt  sich  dar- 
W18,  dass  auch  dem  ersten  von  ihm  ange- 
gefuhrten  Vorwurfe,  non  corpus  odoribus 
honestatis,  die  Sitte  des  ganzen  christlichen 
iUterthums  widerstreitet,  in  Bezug  auf  welche 
TertuUian  sagt,  die  Christen  verwendeten 
inehr  Spezereien  fttr  ihre  Todten,  als  die 
fleiden  fur  ihre  Gotter.  de  waal. 

[B.en  bei  der  Hochzeitsfeier,  wie  sie  das 
Heidenthum  hatte,  behielten  die  Christen 
bei;  doch  sagt  noch  TerttdL  de  Cor.  mil. 
c.  13  rigoristisch :  coronant  et  nuptiae  spon- 
808:  ideo  non  nubamus  ethnicis,  ne  nos  ad 
idololatriam  usque  deducant,  a  qua  apud 
illos  nuptiae  incipiunt,  wahrend  Chrys.  Horn. 
IX  in  I  Timoth.  die  Sitte  christlich  umdeutet : 
^  xouto  ore^avot  xaic   xe^oXaTc  iicfrfdevtat, 

o5xa»  icpouep^ovrat  tJ  s^viq  ,  6zi  jx'?)  xavrffisi- 
vw&7)<jQw  6ic6  TTJc  TjSov^c.  Ein  besonderes 
^bet,  bei  dieser  B.  zu  recitiren,  find^t 
ttch  bei  Theodor.  Siudita  (um  800)  Ep.  I 
22  bei  Sirmond,  0pp.  V,   Par.  1696.    K.] 

BHAA,  g.  Velum,  Vorhang. 

BHMA,  8.  Ambon. 


BENEDICITE  heisst  nach  semem  An- 
fangswort  der  Gesang  der  drei.Knaben  im 
Feuerofen  (Dan.  3),  welcher  jetzt  noch  tag- 
lich  in  den  Laudes  des  Offic.  div.  recitirt 
wird.  Dass  derselbe  bereits  im  christlichen 
Alterthum  einen  integrirenden  Bestandtheil 
des  Officium  bildete,  lehren  uns  Athanasius 
de  Virginit.  1057:  dicx<paupLa  XeTste'  eSXoYsiTs 
Tudtvra  Ta  fp^a  xoptou  xiv  xopiov,  und  Chrysost, 
Quod  nemo  laeditur  nisi  a  se  ipso,  c.  10 
(0pp.  IV  593  ed.  Ben.):  <j>8iqv  Tcovxa^^ou  ttjc 
oJxoofjL^vYjc  -ifiopievYiv  xal  aj^JOfiivYjv  zU  t^c 
pifiTot  Totota  ifevsdtc.  Das  Cone.  Tolet.  IV, 
c.  13,  al.  14  erklart,  dass  dieser  Hymnus 
in  der  ganzen  Christenheit  im  Gebrauch 
sei,  und  bestimmt  unter  Strafe  der  Ex- 
communication, dass  er  per  omnes  ecclesias 
Hispaniae  vel  Galliciae  (Galliae?)  in  om- 
nium missarum  solemnitate  in  pulpito  de- 
cantetur.  In  dem  von  Mahillon  herausge- 
gebenen  Lectionarium  Gallicanum  (de  liturg. 
Gallic,  lib.  II,  c.  108)  wird  die  Absingung 
desselben  nach  den  Prophezieen  vorgeschrie- 
ben.    Vgl.  Bingham  VI  48.  kraus. 

BENEDICTINERREGEL,  s.  Monchsleben. 

BENEDICTIO  9  Seffen,  Segnung  (vgl.  d. 
Art.).  Man  kann  die  kirchlichen  Segnungen 
fiiglich  in  liturgische  und  ausserliturgische 
eintheilen,  welche  Unterscheidung  bereits 
in  TertuUians  t.  sacramentum  conversatio- 
nis  und  disciplinae  (adv.  Marcion.  IV  24) 
gegeben  ist.  Die  ausserliturgischen  (con- 
versationis)  Benedictionen  beschranken  sich 
auf  einen  frommen  Wunsch  oder  Gruss. 
Den  dieser  B.  zu  Grunde  liegenden  Ge- 
danken  spricht  Ch-igenes  ad  Rom.  IX  14, 
p.  458  und  eb.  c.  8,  p.  20  dahin  aus:  Got- 
tes  Segen  spende  regelmassig  denen,  welche 
gesegnet  werden,  eine  Gabe,  vorausgesetzt, 
dass  sie  wfirdig  sind,  dass  die  Benediction 
auf  sie  herabkomme.  Weiter  lassen  die 
Aeusserungen  des  Origenes  und  TertuUian 
(de  baptism,  c.  4:  supervenit  enim  statim 
spiritus  de  coelis  et  aquis  superest,  sancti- 
ficans  eos  de  semetipso  et  ita  sanctificatae 
vim  sanctificandi  combibunt)  keinen  Zweifel 
daran,  dass  die  Weihegebete  dem  benedi- 
cirten  Gegenstand  nach  altchristlicher  An- 
schauung  eine  ihm  inharirende  Kraft  (vir- 
tus) mittheUten :  sie  waren  sancta  Dei  (Orig, 
in  Levit.  Hom.  XI,  n.  1,  p.  183—186). 

Schon  die  apostolischen  Constitutionen  un- 
terscheiden  grosse  und  kleine  B.  (eiXo7(av 
fMxpofcv  YJ  [xe7dXT)v,  lib.  Ill,  c.  10;  vgl.  VIII, 
c.  46),  ohne  zu  sagen,  was  man  darunter 
zu  verstehen  hat.  Probst  Sacramento  und 
Sacramentalien  in  den  drei  ersten  Jahrh., 
Tabingen  1872,  68  f.,  nimmt  an,  zu  jenen 
babe  die  Weihe  von  Brod,  Taufwasser, 
Chrisam,  Kirchengerath  und  Gewandern, 
die  der  Jungfrauen  und  niederen  Kleriker, 
zu   diesen    die   Segnung   von   Speise    und 
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Fruchten,  von  Gel  und  Wasser  gehort  — 
eine  Classificirung,  die  man  dahingestellt  sein 
lassen  muss.  Andere  suchten  die  Begriin- 
dung  der  Unterscheidung  darin,  dass  die 
einen  Benedictionen  vom  Bischof,  die  an- 
dern  vom  Priester,  wieder  Andere  darin, 
dass  einige  Benedictionen  offentlich,  andere 
privatim  ertheilt  wurden  (vgl.  Cotelier  Patr. 
Apost.  1698,  I  284). 

Die  gebrauchlichsten  Segnungen  der  alt- 
christlichen  Zeit  waren: 

a)  die  Benediction  der  Speisen  und 
F r u c h t e ;  vgl.  das  Tischgebet  der  apo- 
stolischen  Constitutionen  YII,  c.  49  und 
Tei'tulL  de  coron.  c.  3,  der  an  dieser  clas- 
sischen  Stelle  die  Benediction  als  mit  dem 
Kreuzzeichen  verbunden  also  zusammen- 
stellt:  ad  omnera  progressum  atque  pro- 
motum,  ad  omnem  exitum  et  aditum,  ad 
vestitum  et  calceatum,  ad  lavacra,  ad  men- 
sas,  ad  lumina,  ad  cubilia,  ad  sedilia,  quae- 
cumque  nos  conversatio  exercet,  frontem 
signaculo  terminus.  Namentlich  waren  es 
die  Erstlingsfriichte ,  denen  ein  besonderer 
Segen  zu  Theil  wurde;  die  Apost.  Constit. 
VIII,  c.  40  bewahren  die  Epiklese  dafur 
auf.  Vgl.  auch  HippoL  can.  3.  p.  65.  Eine 
besondere  Klasse  mit  solchen  Benedictionen 
gesegneter  Speisen  sind  die  Eulogien, 
die  gesegneten  Brode  (s.  d.  A.). 

b)  Die  Benediction  des  Taufwassers, 
8.  Taufe. 

c)  Die  Benediction  des  Deles,  vgl.  Tet*- 
full,  de  bapt.  c.  7 ;  Cyp^nan,  Ep.  70.  p.  269 
ed.  Baluz.,  letzterer  in  einer  Verbindung 
mit  der  Eucharistie,  welche  an  die  Segnung 
des  Deles  wahrend  der  liturgischen  Dpfer- 
handlung  denken  lasst.  Die  arabischen  Can. 
HippoL  c.  19.  n.  8  lassen  die  Weihe  des 
Dels  durch  den  Bischof  gescbehen.  In  alien 
diesen  Fallen  handelt  es  sich  um  das  zur 
Firmung  bez.  nach  der  Taufe  gebrauchte 
Del;  hinsichtlich  des  Katechumenen-  und 
Krankenols  wird  es  sich  ahnlich  verhalten 
haben ;  auch  letztere  Benediction  war  meist 
nach  dem  Pontif.  Rom.  dem  Bischof  vor- 
behalten.  Indessen  ist  sehr  fraglich,  ob  die 
ersten  Jahrhunderte  eine  eigene  Weihe  die- 
ser Dele  gekannt  haben. 

d)  Benediction  oder  Consecration  der  Kir- 
chen.  Sie  wird  von  Ambrosius  schon  als 
eine  sehr  alte  Gewohnheit  bezeichnet; 
Eusehius  wohnt  315  einer  feierlichen  Kirch- 
weihe  bei  in  Tyrus;  die  von  Probst  a.  a. 
D.  95  aus  der  Mitte  des  3.  Jahrh.  ange- 
fiihrten  Beispiele  sind  aus  apokryphen  Mar- 
tyreracten  hergenommen  und  hier  nicht 
vollig  beweisend.  Dagegen  erhellt  das  hohe 
Alter  dieser  Benediction  auch  aus  der  Mit- 
theilung  des  Clem,  AL  Strom.  VII  5,  wo- 
nach  die  Karpokratianer  dem  Epiphanes 
Tempel  bauten  und  weihten. 

Augusti  Hdb.  Ill  392  unterscheidet  got- 


tesdienstlichen  und  aussergottesdienstlicben 
Segen:  eine  schwer  zu  rechtfertigende  Ein- 
theilnng.  Zu  jenem  rechnet  er  die  Ent- 
lassungsformeln  (dicoXorcic) ,  wie  Dominus 
vobiscum,  pax  vobiscum,  ite  in  pace  u.  dgl., 
sowie  die  Segensformeln  bei  Aufnahme  und 
Entlassung  der  Katechumenen  (Const,  ap. 
VIII  6)  u.  s.  f.  Zu  der  zweiten  Elasse  soUen 
dann  a)  der  allgemeine  bischofliche  Segen 
(zuerst  bei  Basil.  Ep.  can.  c.  27;  Chrys, 
Hom.  45  in  Mel.,  =  ed.  Morell.  I  523; 
Hom.  Ill  ad  pop.  Ant.  =  I  42;  Aug.  Ep. 
147  u.  s.  f.),  b)  die  besonderen  bischoflichen 
oder  priesterlichen  Benedictionen  gehoren. 
Hier  erinnert  er  mit  Recht  daran,  dass  B. 
und  Consecratio  haufig  identisch  gebraucht 
werden,  obgleich  ein  Unterschied  arwischen 
beiden  besteht,  insofem  die  Consecration 
die  betr.  Sache  oder  Person  zu  einer  heili- 
gen  macht,  nicht  nur  sie  zu  einem  heiligen 
Gebrauche  bestimmt.  Es  erhellt  aus  Gbi- 
gem,  in  wieweit  diese  Definition  haltbar  ist, 
die  ja  stellenweise  durchaus  Platz  gr^ft, 
wie  wenn  von  panis  consecratus  und  panis 
benedictus  Rede  ist. 

Die  spatere  Zeit  hat  die  Zahl  der  Benedic- 
tionen sehr  vermehrt;  es  komigen  da  hinzu: 
B.  lactis  et  mollis,  incensi,  salis,  paschalis, 
cereorum  et  candelarum,  cinerum  (am  Ascher- 
mittwoch),  ramorum  (am  Palmsonntag)  agni 
paschalis,  cerei  paschalis  oder  novi  ignis; 
mancho;  wie  segetum  et  vinearum,  uvae,  fru- 
menti,  novae  domus,  armorum,  peregrinan- 
tium,  navis,  areae  novae,  vexilU  etc.,  ge- 
horen  erst  dem  MA.  an.     Vgl.  Ducange  i.  v. 

Ueber  die  B.  nuptialis  s.  Ehe. 

Gegen  Ausgang  des  uns  hier  angehenden 
Zeitraums  werden  noch  erwahnt :  B.  poeni- 
ientiae  (Cone,  Barcifwn,  599,  c.  4;  ToUU 
VI,  c.  8;  Agath.  c.  44  u.  s.  f.),  B.  super 
populum  (Sacram.  Eccl.  Rom.  p.  200),  B. 
presbyteratus  (Cone.  Arvern.  c.  13;  Crre- 
gw\  III  Ep.  5),  B.  virginum  (Muratori 
Antiqq.  Ital.  med.  aev.  V  573),  B.  virginum 
devotarum  (Cod.  Afric.  Can.  c.  6,  wol  fQr 
Diakonissen?  S.  Remigii  Epist.  ad  Clodov. 
regem;  Poenitent.  Theodor,  Cantuar.). 

Vgl.  den  Art.  Segen.  Zur  Litteratur: 
Marthte  de  antiq.  eccl.  Ritibus;  Gretser  de 
Benedictionibus ;  Gerhard  de  B.  ecclesia^tica; 
Augusti  a.  a.  D. ;  Probst  a.  a.  D.      kkaus. 

BENEDICTIONES^  filr  Eulogiae,  sehr  oft 
bei  Hieronym.y  Gregor.  M.,  Avitus,  Fulgen- 
tius  und  Spatem.  Die  Stellen  hat  Ducange 
gesammelt.  Vgl.  Eulogia.  Der  Gebrauch 
fiir  pastus  extraordinarii  in  Elostern  ist  erst 
seit  dem  9.  Jahrh.  nachgewiesen.  Ebenso 
die  Bezeichnung  B.  fur  die  ordines  mino- 
res.  —  B.  fiir  maledictio  ist  ebenfalls  mit- 
telalterlich,  beruht  aber  auf  der  alten  Ueber- 
setzung  benedicere  fur  maledicere  Job  1,  5. 
11;  2,  5.  9;  m  Kon.  20,  10.  13. 
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BENEDICTIONARIUM  undBENEDICTIO- 
NAUS  LIBER,  s.  Liturgische  Bucher. 

BHP02,  8.  Birrus. 

BESCHNEIDUNG  Christi,  8.  Feste. 

BESPRENOUNG,  s.  Aspersion. 

BESTECHLICHKEIT  (corruptio)  der  Rich- 
ter,  in  Cod,  Theodos.  lib.  IX.  tit.  28  als  capi- 
tale  und  animadversione  severissima  notirt, 
ein  auch  von  der  Kirche  gestraftes  Verbre- 
chen«  Ein  glanzendes  Beispiel  kirchlicher 
Ahndung  desselben  giebt  Synesius  (Ep.  LVII 
172,  ed.  Petav.)  durch  die  Excommunieation 
des  Andronicus,  Prafecten  der  Ptolemais. 

BESTIARn.  Zu  den  offentlichen  Spielen 
der  Romer,  welche  im  Circus  maximus  ab- 
gehalten  wurden,  gehorte  auch  das  Thier- 
gefecht  (venatio),  bei  welchem  entweder 
wilde  Thiere  gegen  einander  oder  mit  Men- 
Bchen  kampften.  Diese  letzteren  bekamen 
davon  den  Namen  B.  und  waren  Leute, 
welche  entweder  zur  Strafe  zu  diesen  Ge- 
fechten  verurtheilt  wurden  (daranatio  ad 
bestias,  unter  den  Kaisern  sehr  gewohnlich), 
oder  sich  freiwillig  aus  natUrlicher  Wildheit 
Oder  endlich  gegen  Lohn  sich  dem  Thier- 
kampfe  unterzogen.  Der  Name  B.  wurde 
nun  in  den  Zeiten  der  Christenverfolgungen 
in  spottischer  und  beschimpfender  Weise 
auf  die  Christen  angewendet  und  zwar  aus 
zwei  Grunden.  Der  eine  lag  in  der  grossen 
Zahl  der  den  wilden  Thieren  vorgeworfenen 
Christen,  eine  Zahl,  welche  bedingt  war 
durch  die  Frivohtat,  mit  welcher  die  Hei- 
den  jedwede  Veranlassung  benutzten,  um, 
wie  Tertullian  Apolog.  c.  40  berichtet,  ihren 
verwegenen  grausamen  Ruf :  Christianos  ad 
leones!  horen  zu  lassen.  Einen  zweiten 
Grund  fanden  die  Heiden,  welche  die  Stand- 
haftigkeit  und  den  Todesmuth,  ja  die  To- 
desfreudigkeit  der  Christen  sich  aus  uber- 
naturlichen  Grunden  nicht  erklaren  konn- 
ten,  darin,  dass  sie  das  ihnen  unbegreif- 
liche  Benehmen  der  christ  lichen  Marty  re  r 
mit  der  Tollkiihnheit  oder  Verworfenheit 
der  eigentlichen  B.  (auch  confectores  ge- 
nannt)  in  einen  freilich  sehr  unrichtig  ge- 
wahlten  Vergleich  brachten.  (Vgl.  d.  Art. 
Desperati  und  Parabolarii.)  In  dieser  An- 
schauungsweise  der  Heiden  wurzelt  der 
Vorwurf  der  ,amentia\  den  Plinius  d.  J. 
in  seinem  Briefe  an  Traian  Epp.  10,  97 
den  Christen  macht,  ebenso  das  ,papPapov 
t6X|XTfjjwt\  womit  Porphyrins  bei  Euseh,  Hist, 
eccl.  VI  19  die  christliche  Religion  be- 
zeichnete.  kr^ll. 

BETHLEHEM,  s.  Kirche  und  Stadte. 

BETRUG,  8.  Venditores. 

BIATHANATI  (Pta  Gewaltthat,  ftoveiv  ster- 
ben,  ptato^ovaTeci)  gewaltsamen  Todes  ster- 


ben)  war  der  Name  fiir  diejenigen  Men- 
schen,  welche  zum  Tode  verurteilt  und 
der  Hand  des  Henkers  anheimgefallen  wa- 
ren, aber  auch  fiir  diejenigen,  welche  selbst 
Hand  an  sich  legten,  —  fur  die  Selbstmor- 
der.  Der  Name  B.  wurde  von  den  Heiden 
den  Christen  der  ersten  Jahrhunderte  in 
spottischer  und  entehrender  Weise  beige- 
legt,  weniger  in  der  zuerst  angegebenen  Be- 
deutung  des  Wortes,  obschon  auch  hierfur 
eine  gewisse  Berechtigung  vorlag,  als  haupt- 
sachlich  im  letztern  Sinne  des  Wortes.  Das 
Yerlangen  der  Christen  nach  dem  Martyrer- 
tode,  ihre  Unerschrockenheit ,  Handlungen 
zu  begehen,  welche  den  sichern  Tod  nach 
sich  Ziehen  mussten,  und  die  so  oft  und 
klar  kundgegebene  Hoffnung,  durch  den 
Tod  ein  schlimmes  Erdenloos  mit  einer 
bessern  Zukunft  zu  vertauschen,  gab  den 
Heiden  Veranlassung,  die  Christen  mit  den 
B.,  Selbstmordern ,  auf  eine  Stufe  zu  stel- 
len.  Wir  verweisen  hierbei  auf  Terttdlian, 
ad  Scapul.  c.  5.  Hier  wird  berichtet,  dass, 
als  Arrius  Antoninus  in  Asien  anhaltend 
die  Christen  verfolgte,  alle  Christen  jenes 
Landes,  nachdem  sie  sich  durch  einen  Schwur 
verbunden  batten,  vor  seinem  Tribunale  er- 
schienen,  er  aber  ihnen  zurief;  ,ihr  Be- 
dauerungswiirdigen ,  woUt  ihr  sterben,  So 
habt  ihr  Felsen  und  Stricke!'  Uebrigens 
bemerken  wir  hier  gelegenheitlich,  dass  ein 
ohne  alle  Veranlassung  bewerkstelligtes  Hin- 
zudrangen  der  Christen  zu  den  heidnischen 
Richterstiihlen  und  so  zum  Martyrium  von 
der  Kirche  nicht  gebilligt  wurde  und  solche 
Christen  auch  nur  unter  dem  minder  ehren- 
den  Namen  ,profes8ore8'  aufgeftthrt  erschei- 
nen.  Der  Name  B.  war  iibrigens  in  der 
Heidenwelt  so  vulgar,  dass,  wie  Baronius 
Annal.  eccl.  ad  ann.  138  aus  dem  Marty- 
rologium  Beda^s  anfiihrt,  das  Grab  der  sie- 
ben  Sohne  der  Symphorosa,  welche  um  des 
Glaubens  willen  gemartert  und  in  Eine 
Grube  geworfen  wurden,  geradezu  die  Be- 
nennung  ,ad  septem  biothanatos^  erhielt. 
Wir  konnten  hier  noch  auf  Marc,  Aurel. 
Etc  eauT6v  (Selbstbetrachtungen)  XI  3  ver- 
weisen, wo  der  Kaiser  meint,  man,  miisse 
den  Tod  aus  Ueberlegung  verachten,  nicht 
oiC  ot  XpKJTtovol  bloss  xaTot  ^piXrjv  TcapaToJiv, 
d.  i.  aus  ,Hartnackigkeit'  oder  ,nach  Art 
der  Leichtbewaffneten'',  welche  sich  vor- 
schnell  und  besinnungslos  in  den  Kampf 
sturzten.  Aber  der  Beisatz  halt  die  Kritik 
nicht  aus.  Dasselbe  ist  der  Fall  bei  Aria- 
nu8  Comment,  de  Epicteti  disputt.  IV  7; 
hier  wird  u.  A.  erwahnt,  dass  man  sich 
auch  aus  Manie  zum  Tode  entschliessen 
konne,  wc  ol  roXiXaibi,  welch'  letzterer  Bei- 
satz nicht  geniigend  als  echt  verfochten 
werden  kann.  Vgl.  Eichstaedt  Exercit.  An- 
toninian.  III.  und  SchweighiUisei'  Epictet. 
philos.  monumenta.  krCll. 
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BIBEL,  Gebrauch  derselben.  Wir 
unterscheiden  zunachst  einen  doppelteo  Ge- 
brauch: den  offentlichen  oder  liturgischen, 
und  den  privaten. 

I.  Der  christliche  Gottesdienst  gliederte 
sich  von  Anfang  an  in  zwei  Haupttheile: 
die  Feier  des  eucharistischen  Opfers  und 
das  gemeinsame  Stundengebet.  Die  Sitte, 
dabei  aus  der  hi.  Schrift  vorzulesen,  ent- 
stand  ohne  Zweifel  nach  dem  Vorbild  der 
Synagoge  (Act.  13,  15;  15,  21;  U  Kor. 
3,  14  ff.)  und  ist  jedenfalls  auf  eine  An- 
ordnung  der  Apostel  zurfickzufiihren.  Das 
Christenthum  unterschied  sich  aber  in  die- 
ser  Hinsicht  vom  Judenthum  dadurch,  dass 
es  die  Schriften  des  N.  Test,  denen  des  A. 
Test,  vollig  gleichstellte ,  indem  es  beide 
zur  Vorlesung  beniitzte.  Wie  ferner  in  der 
Synagoge  je  ein  Lesestiick  dem  Gesetz  und 
den  Propheten  entnommen  wurde,  so  bei 
dem  christlichen  Gottesdienst  je  eines  aus 
dem  Evangelium  und  dem  Apostolus.  Cfr. 
lustin,  M.  Apol.  I,  c.  67;  Ep.  ad  Diognet. 
c.  11:  elta  ^opoc  v6ji.oo  adexat,  xal  irpojYjTcov 
^dfptc  TtvwjxeTat,  xal  edoqfyeXicov  irConc  wputat 
yal  d[7uo(rc6Xa>v  TCapaSoaic  ^\Aia<sz'zix  xal  IxxXy)- 
atac  X°^P'^  ffxtpxa. 

Fragen  wir  nun  naherhin,  welche  Bficher 
der  hi.  Schrift  in  der  alten  Kirche  ge- 
braucht  wurden,  so  finden  wir  die  doppelte 
Thatsache:  einmal,  dass  manche  Schriften, 
die  heutzutage  als  kanonisch  gelten ,  in 
manchen  Gegenden  eine  Zeitlang  vom  kirch- 
lichen  Gebrauch  ausgeschlossen  waren,  wie 
z.  B.  der  Hebraerbrief  im  Abendlande,  die 
Apokalypse  im  Orient  (vgl.  d.  A.  Kanon); 
ferner,  dass  andere  Biicher,  die  wir  nicht 
zum  Kanon  rechnen,  hier  und  da  beim 
Gottesdienst  vorgelesen  wurden.  Dahin  ge- 
horen :  die  Epist.  Clement,  ad  Corinth.  {Eu- 
seb.  H.  e.  Ill,  c.  16;  IV,  c.  23),  auch  der 
sog.  zweite  Brief  desselben  (Can.  76  Apost.  ; 
cfr.  Cod,  Alex.)^  der  Pastor  Hermae  (Euseb, 
H.  e.  Ill,  c.  3;  Hieron.  de  vir.  ill.  c.  10; 
cfr.  Cod.  8inait.\  die  Epist.  Barnab.  {Clem. 
Al.  ap.  Eiiseb.  H.  e.  VI,  c.  13,  14;  cfr. 
Cod,  Sinait.) ,  ferner  die  sog.  Apocal.  Petri 
{Sozom.  VII,  c.  19;  cfr.  das  dem  Cod.  Cla- 
romont.  angehangte  stichometr.  Verzeichniss 
der  hi.  Schriften),  ausserdem  bei  den  juden- 
christlichen  Gemeinden  in  Syrien  das  sog. 
Hebraer-Evangelium  {Euseh.  H.  e.  Ill,  c. 
25,  27;  Theodoret.  Haeret.  fab.  I,  c.  20). 
Dieser  G^wohnheit  gegeniiber  scharfen  die 
Concilien  und  Vater  wiederholt  ein,  dass 
beim  Gottesdienste  nur  kanonische  Schrif- 
ten vorgelesen  werden  diirften.  Cfr.  Cone. 
Laodic.  can.  59,  Cone.  Carihag.  III.  can.  47. 

Wie  die  hi.  Schriften  zum  gottesdienst- 
lichen  Gebrauche  eingetheilt,  in  welchem 
Umfang  und  welcher  Reihenfolge  sie  vor- 
gelesen wurden,  dariiber  vgl.  d.  Art.  Le- 
sungen  und  Perikopen. 


Es  ist  bekannte  Thatsache,  daBS  in  den 
ersten  Jahrhunderten  die  neubekehrten  V61- 
ker  durchgehends  den  Gottesdienst  in  ihrer 
eigenen  Sprache  feierten.  Dies  erforderte 
natiirlich  Uebersetzungen  der  hi.  Schrift, 
und  solche  entstanden  denn  auch  in  der 
Kegel  gleich  nach  der  Bekehrung  zum  Chri- 
stenthum. Bekanntlich  ist  das  N.  Test,  mit 
Ausnahme  des  Matthaus-Evangeliums  or- 
sprtinglich  griechisch  geschrieben,  und  in 
derselben  Sprache  besass  man  schon  langst 
das  A.  Test.;  daneben  entstand  zu  Anfang 
des  2.  Jahrh.  fftr  die  westliche  Halfte  des 
grossen  Romerreiches  eine  lateinische  Ueber- 
setzung.  So  war  fiir  das  Bediirfniss  der 
moisten  Lander,  in  denen  der  Glaube  zu- 
erst  verkiindig^  wurde,  gesorgt.  In  dem- 
selben  Masse  aber,  als  das  Christenthum 
liber  das  Gebiet  beider  Sprachen  hinaus 
weiter  vordrang,  entstanden  auch  neue 
Uebersetzungen:  so  in  Asien  die  verschie- 
denen  syrischen,  die  persische,  armeniscbe, 
georgische;  in  Africa  die  athiopische,  kop- 
tische,  sahidische,  baschmurische ;  in  Europa 
die  gothische  und  spater  die  slavische  filr 
die  neubekehrten  Mahren.  In  den  westlichen 
Landem  Europa's  blieb  jedoch  das  Latei- 
nische die  herrschende  Kirchensprache,  auch 
nachdem  in  den  ehemals  romischen  Pro- 
vinzen  die  romanischen  Mundarten  sich  ge- 
bildet  hatten.  Die  spater  bekehrten  Volker 
deutschen,  skandinavischen  und  slavischen 
Stammes  (mit  Ausnahme  der  Mahren)  iiber- 
nahmen  mit  der  Liturgie  Roms  auch  dessen 
Sprache. 

II.  Der  private  Gebrauch  hatte  theils 
einen  wissenschaftlichen ,  theils  einen  er- 
bauHchen  Zweck.  Die  Vater  empfehlen  mit 
beredten  Worten  das  eifrige  Lesen  der  hi. 
Schrift;  doch  betonen  sie  regelmassig  zu- 
gleich  auch  deren  Dunkelheit.  ChrysasL 
Hom.  41  in  loh.  c.  1 ;  Aug.  de  doct.  chr.  II, 
c.  6;  Hieron.  Ep.  ad  Paulin.  Aus  diesem 
Grunde  fordern  sie,  dass  man  dieselbe  nicht 
nach  eigenem  Gutdunken,  sondem  nach 
der  sichern  Richtschnur  der  Qberlieferten 
Lehre  auslege.  Aug.  1.  c.  Ill  2.  Auch  sei 
es  —  so  bemerken  sie  gleichfalls  —  gegen- 
iiber den  Haretikern  und  ihren  willkurliehen 
Erklarungen  viel  einfacher,  leichter  und 
sicherer,  auf  die  Ueberlieferung  der  apo- 
stolischen  Kirchen  sich  zu  beru&n,  als  auf 
das  vieldeutige  Bibelwort.  Iren.  adv.  baer. 
Ill,  c.  2—4.  Indem  sich  die  Kirche  be- 
gniigte,  in  solcher  Weise  che  Glaubigen  zu 
warnen,  fand  sie  damals  keine  Veranlas- 
sung,  durch  formliche  Gesetze  einzuschreiten. 
Erst  das  Auftreten  der  Albigenser  bewog 
die  ConciUen  von  Toulouse  (1229)  und  Tar- 
ragona (1234),  den  Laien  das  Lesen  der 
hi.  Schrift  in  der  Landessprache  zu  ver- 
bieten.  Als  dann  spater  die  Erfindung  der 
Buchdruckerkunst  eine  weitere  Verbreitung 
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der  B.  ermoglichte,  und  andererseits  die 
Bag.  Refonnation  durch  ihre  Lehre  von  der 
sufficientia  et  perspicuitas .  s.  scripturae  da- 
hin  drangte,  sah  sich  das  Cone.  Trident, 
genothigt,  ein  ahnliches  Verbot  fiir  die 
ganze  Kirche  zu  erlassen. 

Selbstversandlich  gait  im  ganzen  Alter- 
thum  der  Grundsatz,  ,was  nicht  in  der 
Kirche  gelesen  werde,  solle  auch  nicht  zu 
Hause  gelesen  werden\  Cyrill,  Hieros,  Cat. 
IV,  c.  36.  Damit  war  also  die  Beniitzung 
der  Apokryphen  ausgeschlossen.  Formliche 
Verbote  derart  begegnen  uns  sehr  haufig. 
Cfr.  C&nstit.  apost,  VI,  c.  16. 

Zam  leichtem  Gebrauch  hatte  man  schon 
fruhe  die  hi,  Schriften  in  besondere  Ab- 
schnitte  (xe<paXata)  eingetheilt.  Was  das  N. 
Test,  betrifft,  so  verfasste  Ammonias  Alex., 
der  Lehrer  des  Origenes,  zum  Zwecke  sei- 
ner Evangelienharmonie  eine  Eintheilung 
in  Kapitel,  deren  Matth.  355,  Marc.  233, 
Luc.  342,  Joh.  232  zahlte.  Diese  Einthei- 
lung wurde  von  Euseb,  Caesar,  verbessert 
und  der  leichtem  Uebersicht  halber  in  zehn 
Tafehi  (xovdvsc)  geordnet.  Daneben  gab  es 
seit  dem  5.  Jahrh^  eine  andere  Abtheilung 
m  grossere  xscpoXata,  denen  jedesmal  kurze 
Inhaltsanzeigen  (titXoi)  vorangingen.  Hier- 
nach  kamen  auf  Matth.  68,  auf  Marc.  49, 
auf  Luc.  83 ,  auf  Joh.  18.  Letztere  Ein- 
theilung, die  sich  zuerst  im  Cod.  Alex,  fin- 
det,  wurde  noch  vor  der  Mitte  des  5.  Jahrh. 
auf  die  Apostelgeschichte  und  die  Briefe 
au^edehnt.  Gegen  Anfang  des  6.  Jahrh. 
theilte  der  Bischof  Andreas  v.  Caesarea  in 
Kappadocien  auch  die  Apokalypse  in  ent- 
sprechender  Weise  ein.  Was  das  A.  Test, 
betrifft,  so  bezeugt  Hieronymus  wiederholt 
das  Vorhandensein  einer  eigenen  Kapitel- 
eintheilung  fiir  die  LXX  und  demgemass 
auch  far  die  lateinische  Uebersetzung,  und 
zwar  bemerkt  er  ausdriicklich ,  dass  die- 
selbe  an  einigen  Stellen  von  der  des  he- 
braischen  Textes  abweiche  (in  Mich.  6,  9; 
in  Sophon.  3,  14). 

Im  Allgemeinen  war,  wenigstens  in  den 
Stadten,  die  hi.  Schrift  sehr  verbreitet. 
Chrysost,  fordert  wiederholt  die  Glaubigen 
auf,  die  einzelnen  Abschnitte,  welche  er 
in  seinen  HomiHen  zu  erklaren  gedachte, 
vorher  zu  Hause  durchzulesen ;  er  lasst  da- 
bei  nicht  einmal  fur  die  Armen  die  Ent- 
Bchuldigung  gelten,  dass  sie  kein  Exemplar 
besassen  (Hom.  11  in  lo.  c.  1).  Ueber  die 
ausgebreitete  Schriftkenntniss  der  Anacho- 
reten  vgl.  Sozom.  H.  e.  VI,  c.  29.  Mitunter 
finden  wir  auch  die  hi.  Schrift  zu  aber- 
glaubischen  Zwecken  missbraucht.  Das  Cane, 
Agaih,  spricht  von  Solchen,  die  ,sub  nomine 
fictae  religionis  per  eas,  quas  sanctorum 
Bortes  vocant,  divinationis  scientiam  profi- 
tentur,  aut  quarumcunque  scripturarum  in- 
Bpectione   futura   promittunt\     Cfr.    Cone, 


Aureliai%,  I,  c.  30.     Einen  Fall   derart   er- 
wahnt  Greg,  Turon.  Hist.  IV,  c.  16.    mosler. 

BIBLIOTHEKEN.  Die  Existenz  einer  iiber- 
aus  reichen  patristischen  Litteratur  ist  allein 
schon  ein  Beweis  fiir  ihre  nothwendige  Vor- 
aussetzung,  namUch  fQr  grdssere  Bucher- 
sammlungen  in  den  ersten  Jahrhunderten. 
Es  fehlt  aber  auch  nicht  an  positiven  Nach- 
richten  iiber  solche.  Es  gab  damals  wie 
heute  Privat-B.  und  offentliche  B. 
Hervorragende  Beispiele  von  ersteren  ken- 
nen  wir  viele.  So  berichtet  uns  Eus.  H.  e. 
VI  39  iiber  die  Buchersammlung  des  unter 
Decius  gemarterten  B.  Alexander  von  Je- 
rusalem ;  der  Martyrer  und  Bibliophile  Pam- 
philus  in  Caesarea  besass  eine  ausserordent- 
lich  reiche,  Eusebim  (H.  e.  VI  32)  und 
Hieronymus  (Epist  ad  Marcell.,  de  vir.  ill. 
UI)  wohlbekannte  Bibliothek,  die  nach  Isi- 
dorus  V.  SeviUa  (Etym.  VI  6)  an  30  000 
Volumina  umfasst  hatte;  sie  ging  in  der 
diocletianischen  Verfolgung  leider  zu  Grunde. 
Zwei  Nachfolger  des  Eusebius,  Aeaeius  und 
Euzoius,  suchten  sie  wieder  herzustellen 
(Hieron.  de  vir.  ill.  CXIII).  BasUius  M, 
(Ep.  82).  Augustinus  (de  Haeres.  88  ad 
Quodvultd.,  Opp.  VIII  27;  vgl.  Claden  de 
fortuna  bibl.  d.  Augustini  in  excidio  Hippon., 
Lips.  1742)  und  nieronymus  (Ep.  6  Catal. 
e.  3,  75,  113;  Comm.  in  Tit.  c.  3)  waren 
fiir  ihre  Zeit  ebenfalls  im  Besitz  namhafter 
Bucherschatze ;  in  Gallien  riihmte  Sidonius 
Apollinaris  (Ep.  V  15)  die  B.  der  Bischofe 
Ruricius  von  Limoges  und  Lupus  von  Peri- 
gueux  (VIII  11).  Die  bestimmten  Mitthei- 
lungen  dieser  Schriftsteller ,  wie  iiberhaupt 
die  ganze,  die  profane  und  vorchristliche 
Litteratur  durchaus  nicht  bei  Seite  setzende 
Thatigkeit  der  Kirchenvater  lasst  keine  Zwei- 
fel,  dass  neben  den  kirchlichen  Auctoren 
auch  Profanscribenten  in  diesen  B.  Platz 
fanden ;  noch  Sidonius  erzahlt  uns,  wie  auf 
demselben  Tisch  Horaz  neben  Prudentius, 
Varro  neben  Augustin  lag  (Epist.  II  9). 

Neben  diesen  Privatsammlungen  gab  es 
von  sehr  friih  an  offentliche,  d.  h.  kirch- 
liche  B.  und  Archive,  welche  die  Bischofe 
fiir  den  Gebrauch  der  Gemeinde  anlegten. 
Solche  B.  gab  es  zu  Edessa;  aus  ihrem 
kostbaren  Schatze  rilhren  zum  Theil  die 
neuerdings  von  Cureton  herausgegebenen 
Reste  der  syrisch - christlichen  Litteratur; 
weiter  zu  Jerusalem  (Etis,  H.  e.  VI  20), 
Rom,  Alexandria,  Constantinopel.  Die  Bi- 
bliothek an  der  Hagia  Sophia  zu  CP.,  an- 
geblich  von  Constantin  begriindet,  von  Theo- 
dosius  d.  J.  bedeutend  vermehrt,  soil  meh- 
rere  Hunderttausend  Volumina  besessen  ha- 
ben;  sie  ging  bei  einem  Aufstand  durch 
Feuer  zu  Grunde  (vgl.  Nieeph,  Call.  H.  e. 
XIV  3,  Bibl.  Angl.  lU  502).  Der  bischof- 
lichen  BibUothek  zu  Hippo  gedenkt  Augu- 
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stin  a.  a.  O. ;  eine  altere  in  Africa,  ^u  Cirta, 
fand  in  der  diocletianischen  Verfolgung  ihren 
Vntergang  (Labbe  Cone,  I  1444).  Rom  hatte 
schon  zu  Zeiten  des  P.  Hilarius  mehrere  B. 
(AnasL  Vit.  Hilar.),  am  Lateran  allein  zwei ; 
zu  Gregors  d.  Gr.  Zeit  war  die  Menge  der 
aufgehauften  Biicher  schon  sehr  gross  (Praef. 
in  1.  XI  Homil. ;  vgl.  A,  Mai  Mem.  istor. 
degli  archivi  della  s.  Sede,  Rom.  1825,  u.  A.). 
Den  Hauptbestand  dieser  kirchlichen  B.  bil- 
deten  nothwendig  die  hi.  Schriften,  sei  es 
im  Originale,  sei  es  in  den  Uebersetzungen, 
die  kirchlichen  Constitutionen  und  Decrete, 
Concilsacten ,  Briefe  xmd  Homilien  der  Bi- 
schofe,  dann  die  Matriculae,  die  Acta  Mar- 
tyrum,  die  Lectionarien,  Diptychen.  Dane- 
ben  wird  man  die  Werke  der  Kirchenvater 
in  moglichster  Vollstandigkeit  besessen  ha- 
ben:  aber  auch  die  profane  classische  Lit- 
teratur  fehlte  in  diesen  kirchlichen  Samm- 
lungen  nicht ;  wir  wissen  aus  Augustin,  dass 
die  Bibliothek  zu  Hippo  auch  solche  um- 
fasste,  wie  dies  auch  bei  den  Kloster-  und 
Kirchen-B.  des  MA.s  der  Fall  war. 

Die  kirchlichen  B.  wurden  in  einem  an  die 
Basilika  anstossenden  oder  vielmehr  zu  ihr 
gehorigen  Raum  aufbewahrt,  dem  scrinium, 
tabularium,  tablinum,  archivum,  librarium, 
bibliotheca,  grammatophylacium,  armarium, 
spater  auch  chartarium,  chartophylacium, 
chartilogium  u.  s.  f.  (vgl.  Cancellieri  de  Se- 
cret. Bas.  Vat.  I  325).  Dieser  Raum  scheint 
dem  sacrarium  mains  annex  gewesen  zu 
sein,  wie  dies  aus  der  Beschreibung  der 
Bibliothek  an  der  Sophienkirche  zu  CP. 
(Ducange  CP. ;  vgl.  Cancellieri  a.  a.  0.  326, 
A.)  hervorgeht  und  auch  am  Vatican  und 
Laterap  der  Fall  war.  Ein  Schlafzimmer 
fiir  den  Custoden  war  damit  verbunden. 
Aus  diesem  Bibliothek raume  brachte  man 
des  Morgens  nach  dem  Gottesdienste  die 
Biicher  in  die  Zellen  oder  Cubicula  zur 
Linken  des  sacrarium  bematis,  wo  die  Geist- 
lichen  dem  Studium  oblagen.  Man  las  da- 
her  in  der  Basilika  zu  Nola  nachstehende 
Verse  des  hi.  Paulin  links  von  der  Apsis: 
si  quem  sancta  tenet  meditandi  in  lege  vo- 
luntas II  hie  poterit  residens  sacris  intendere 
libris  (Ep.  XXXII  16). 

In  der  vorconstantinischen  Zeit  scheinen 
die  kirchlich-liturgischen  Biicher  und  hhl. 
Schriften  entweder  in  dem  Hause  des  Bi- 
schofs  oder  auf  und  neben  seiner  Cathedra 
aufbewahrt  worden  zu  sein.  Belehrend  sind 
in  dieser  Hinsicht  die  Gesta  purgationis  Fe- 
licis  ep.  im  Anhang  zu  Optatus  ed.  Dupin, 
Antw.  1702,  162  ff.,  wo  es  u.  A.  164  heisst: 
,tunc  mittunt  in  domum  episcopi  Felicis  ut 
tollerent  inde  scripturas,  ut  exuri  possent 
secundum  sacrum  praeceptum";  und  dann 
165:  ,tolle  clavem  et  quos  invenies  in  ca- 
thedra libros  et  super  lapide  codices,  tolle 
illos^  .  .  .  und:   ,tollat  aliquis  de  vobis   in 


areis,  ubi  orationes  facitis,  et  illic  ponan- 
tur'.  Vgl.  liber  die  B.  der  altchristlichen 
Zeit  iiberhaupt  noch :  Lomeiei'  de  B.,  Ultraj. 
1680;  Cancellieri  a.  a.  0.;  Petit  Radel  Re- 
cherches  sur  les  Biblioth^ques  anciennes, 
26  if.;  Bingham  III  270;  Beheim  Dissert, 
de  archiviis  s.  tabulariis  vett.  Christ.;  Au- 
gt4sti  Hdb.  I  391 ;  Cahier  Nouveaux  Me- 
langes d'Arch^ol.  (IV),  Par.  1877,  47  ff.; 
A.  Mai  Discorsi  di  argom.  relig.,  Rom. 
1835,  56  ff.  KRAus. 

BIBLISCHE  DARSTELLUNGEN.  I.Wenn 
die  heidnische  Kunst  in  ihrer  Gotterlehre 
und  Mythologie  eine  unerschopfliche  Fund- 
grube  neuer  Ideen  besass,  so  eroffiiete  das 
Christen thnm  in  den  hhl.  Schriften  und 
in  den  Geheimnisslehren  der  Kirche  den 
Kiinstlern  eine  nicht  minder  reiche  Quelle, 
und  sie  haben  aus  diesem  unversiegbaren 
Born  geschopft  bis  auf  unsere  Tage.  AUer- 
dings  ist  die  Art  und  Weise,  wie  die  alte 
christliche  Kunst  die  biblischen  Stoffe  be- 
handelte,  himmelweit  verschieden  von  der 
der  spateren  und  der  neueren  Kunstler; 
allein  so  einfach  dort  die  Compositionen 
sind,  so  geniigsam  die  alten  Meister  sieh 
mit  den  bescheidensten  Mitteln  der  Technik 
zeigen,  es  liegt  in  ihren  schlichten  Scho- 
pfungen  doch  ein  ganz  eigenthiimlicher  Reiz. 
Indem  wir  unter  dem  uns  fremden  Gewande 
eine  uns  bekannte  und  langst  vertraute  bi- 
blische Scene  wiedererkennen ,  fesselt  uns 
nicht  nur  die  Form  der  Darstellung,  son- 
dern  mehr  noch  die  Idee,  welche  hinter 
dem  durchsichtigen  Schleier  des  Bildes  durch- 
schimmert.  Dieser  Reiz  wird  durch  den  Um- 
stand  gesteigert,  dass  wir  Bildwerke  der 
Urkirche  vor  uns  haben,  Malereien  und 
Sculpturen,  aus  denen  die  Schiller  der  Apo- 
stel,  die  Sohne  der  Martyrer  zu  uns  reden, 
die  uns  immer  neue  Blicke  in  das  Leben 
und  Denken  der  ersten  Christen  thun  las- 
sen  und,  wie  sie  selber  durch  die  Schriften 
der  apostolischen  Vater  und  deren  Nach- 
folger  ihr  rechtes  Verstandniss  gewinnen, 
so  ihrerseits  hinwiederum  jene  erlautem. 
Denn  es  ist  eine  jetzt  nicht  mehr  bestreit- 
bare  Thatsache,  dass  wir  biblische  Scenen 
bereits  in  den  Katakomben  des  ersten  Jahr- 
hunderts  linden,  ja  nicht  selten  ist  der 
Charakter  und  Typus  gerade  dieser  altesten 
Darstellungen  fiir  die  spateren  Kiinstler  auf 
Jahrhunderte  massgebend  geblieben. 

Was  die  Auswahl  der  Stoffe  betrifft,  so 
richtete  sich  dieselbe  theils  nach  dem  Ge- 
genstande  selbst,  indem  man  mit  Vorliebe 
solche  Scenen  aussuchte,  die  sich  durch  irgend 
einen  charakteristischen  Zug  sofort  kenntlich 
machen  liessen,  theils  richtete  sie  sich  nach 
dem  besondem  Zwecke,  nach  der  Bestim- 
mung  des  Ortes  oder  Raumes,  den  der 
Kiinstler  auszustatten  hatte.  Da  nun  der  bei 
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Wei  tern  grdsste  Theil  der  una  erhaltenen 
Monumente  dieser  Art  der  Ausschmiickung 
der  Ruhestatten  diente,  so  sehen  wir  vor 
Allem  solche  Scenen  ausgewahlt,  welche  in 
naherer  oder  entfemterer  Beziehung  zu  dem 
Glauben  an  eine  Auferstehung  und  ein  gliick- 
lichee  Jenseits  standen,  um  so  mehr,  als  der 
dCLstem  Hoffnungslosigkeit  des  Heidenthums 
gegenuber  die  Kirche  ihre  trostreiche  Auf- 
gabe  darin  erkannte,  das  Dunkel  des  Gra- 
bes  durch  das  Licht  des  Glaubens  zu  er- 
hellen  und  durch  die  Nacht  des  Todes  hin- 
durch  den  Morgenschimmer  eines  ewig  seU- 
gen  Lebens  leuchten  zu  lassen. 

Zu   den  alttestamentlichen  Darstellungen 

dieser  Art  aus  der  fruhesten  Periode  zahlen : 

Noe  mit  der  Taube,  die  ihm  den  Oelzweig 

(des   ewigen  Friedens)  bringt;    der  in  der 

Lowengrube   (aus  dem  Rachen  des  Todes) 

errettete  Daniel  und  die  in  gleichor  Weise 

unversehrt  aus  den  Flammen  hervorgegan- 

genen  Junglinge  im  Feuerofen ;  endlich  der 

?om    Seethier   (vom   Tode)   verschlungene, 

aber  wieder  ans  Land   (des  Jenseits)   aus- 

gesetzte  und   dort  unter  der  Kiirbisstaude 

ruhende  Jonas.    Zu  den  altesten  neutesta- 

mentlichen    Bildem    gehoren:    die    Aufer- 

weckung  des  Lazarus  und   der  gute  Hirte, 

der  seine  getreuen  Schaflein  zu  den  Auen 

des  himmlischen  Paradieses  tragt.    Die  Vor- 

bedingung  aber  zu  einer  seligen  Auferstehung 

ist  der  Glaube  an  Christus  und  die  Theil- 

nahme  an  seinen  Heilsmitteln.  Daherschliesst 

«ich  an  die  genannten  Scenen  weiterhin  an 

besonders  Moses,   der  in   der  Wilste   (des 

Lebens)  aus  dem  Felsen  (Christus)  das  Was- 

ser  (des  Heils)  eroffnet,  upd  die  Anbetung 

der  Magier,  die  in  dem  Kinde  ihren  Gott 

erkannten,  sowie  da«  Opfer  Abrahams  und 

die  wunderbare  Brodvermehrung  als  Hinweis 

auf  den  Opfertod  des  Herm  und  auf  das  eu- 

charistischeMahl,  das  uns  derFruchte  seines 

Opfertodes  theilhaftig  macht.     Das  2.  und 

3.  Jahrh.  fiigten  diesen  eine  Reihe  weiterer 

biblischer  Scenen  hinzu,  w\e  den  Siindenfall, 

die  Erscheinxmg  Jehovah's  im  brennenden 

I>ombusch  und  die  Gesetzgebung  auf  Sinai, 

die  Hochzeit   zu  Kana,   die  Speisung  der 

J^nger  am  See  Tiberias,   die  Heilung  des 

Oichtbruchigen  und  Blindgebornen  u.  s.  f. 

Daran  reihen   sich  in  der  Folge  u.  A.  die 

Erschaffung  des  Menschen,  Kains  und  Abels 

()pfer,   der  Durchgang  durchs  rothe  Meer, 

die  Himmelfahrt  des  Elias,   die  drei  Jang- 

linge  vor   der  Statue  des  Nabuchodonosor, 

sowie  die  Verleugnung  Petri,    die  Parabel 

von  den  klugen  Jimgfrauen  und  die  ersten 

Vereuche   naturalistiscber   Darstellung    der 

Passion.     A  lie  diese  Bilder  kamen  in  ver- 

baltnissmassig  grosser   Anzahl   vor;    dane- 

ben  aber  erscheint  noch  eine  bedeutende 

AQswahl  weiterer  biblischer  Scenen  nur  das 

eme  oder  andere  Mai,  z.  B.   der  Manna- 


Regen,  die  Trauben  tragenden  Kundschaf- 
ter,  die  Magier  vor  Herodes  und  das  Weib 
am  Jakobsbrunnen.  (Die  erschopfende  Auf- 
zahlung  s.  unter  Bildercyclus.)  Ueber  die 
Muttergottesbilder  hat  de  Rossi  eine  eigene 
Abhandlung  geschrieben;  das  alteste  der- 
selben  gehort  noch  dem  ersten  Jahrhun- 
dert  an  und  findet  sich  auf  einem  Decken- 
gemalde  im  Coemeterium  der  Priscilla. 
Nicht  minder  reichen  die  Einzelbilder  der 
hhl.  Petrus  und  Paulus  bis  in  das  hochste 
Alterthum  hinauf ;  Bilder  der  Evangelisten 
erscheinen  erst  gegen  Ende  des  3.  oder  im 
Anfang  des  4.  Jahrh. ;  noch  spater  kommen 
die  evangelistischen  Zeichen. 

Was  die  Darstellungen  aus  den  <  eutero- 
kanonischen  Schriften  des  A.  Test,  und  aus 
den  Apokryphen  betrifft,  so  finden  wir  die 
Susanna  bereits  auf  einem  Gemalde  des 
altesten  Theiles  der  Katakomben  der  Pris- 
cilla, wofern  die  Erklarung  Garrucci's  rich- 
tig  ist;  jedenfalls  kommt  sie  unter  einer 
symbolischen  Darstellung  in  den  Katakom- 
ben des  Praetextatus  aus  dem  3.  Jahrh. 
und  in  mehreren  spateren  Bildem  vor.  To- 
bias erscheint  wiederholt,  bald  allein  mit 
dem  Fisch  in  der  Hand,  bald  in  Begleitung 
des  Engels,  sowol  auf  den  Fresken  der 
Grabkanmiem,  als  auch  auf  Glasschalen. 
Aus  den  Apokryphen  dagegen  ist  es  nur 
der  Thurmbau  aus  dem  Pastor  des  Hennas, 
der  ein  einziges  Mai  im  Coemeterium  des 
hi.  lanuarius  zu  Neapel  abgebildet  ist;  in 
Rom  findet  sich  keine  Anspielung  auf  die 
doch  so  zahlreichen  Gleichnisse  und  Bilder 
jener  Schrift,  obschon  sie  in  der  ewigen 
Stadt  verfasst  worden  ist  (de  Rossi  Bull. 
1863,  62).  Eine  Darstellung  der  Verkun- 
digung  Mariae  {Bugati  Memorie  di  S.  Celso, 
Tav.  II,  n.  3)  nach  dem  EvangeUum  des 
hi.  Jakobus  kommt  einmal,  aber  auf  einem 
Diptychon  spaterer  Zeit,  vor. 

An  diesen  Ueberblick  fugen  sich  nunmehr 
eine  Reihe  von  Einzelbemerkungen.  Die  Art 
und  Weise  zunachst,  wie  die  biblischen  Sce- 
nen dargestellt  sind,  besteht  in  einer  der 
alten  christlichen  Kunst  eigenthiimlichen, 
hochst  einfachen  Composition,  die  mit  mog- 
lichst  wenigen  Mitteln  das  Ereigniss  fixirt, 
und  zwar  nicht  zunachst  in  der  Absicht, 
die  Scene  um  ihrer  selbst  willen  darzustel- 
len,  sondem  um  unter  ihrer  Hulle  eine 
tiefere  Idee  anzudeuten.  (Man  vergleiche 
damit,  was  Clew.  Alex,  Strom.  1.  IV,  c.  2. 
p.  565  fiber  seine  eigene  Schrift  sagt,  dass 
Worte  und  Context  etwas  Anderes  andeuten, 
etwas  Anderes  bezeichnen.)  Daher  genfigt 
es  dem  Kfinstler,  durch  irgend  ein  charak- 
teristisches  Moment  das  Ereigniss  erkennbar 
gemacht  zu  haben.  So  reicht  eine  Reihe 
von  Brodkorben  hin,  um  auf  die  wunder- 
bare Brodvermehrung  hinzuweisen;  so  be- 
schrankt  sich  die  Schilderung  der  Hochzeit 
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zu  Kana  darauf ,   den   Heiland   und  neben  | 
ihm  einige  Mischkriige  darzustellen.    Hier- j 
au8  begreift  sich   die  Schwierigkeit  in   der  I 
Erklarung  mancher  Bilder,  die  verschiedenen 
Deutungen  der  einen ,   die  vollige  Rathsel- 1 
haftigkeit  der  andern.    Diese  Schwierigkeit  | 
wachst  durch  den  Umstand,  dass  der  Kiinst- 1 
ler,  weil  sein  Werk  wesentlich  typisch  und  | 
symbolisch  sein  sollte ,   sich  nicht   gar   zu ; 
streng  an  den  biblischen  Bericht  halt.     Die  i 
Erscheinung  des  Herrn  vor  Moses  am  Ho- ' 
reb  z.  B.   ist ,   statt   im   brennenden  Dom- 1 
busch,  durch  eine  aus  Wolken  vorgestreckte  i 
Hand  abgebildet ;  die  Arche  Noe^s  hat  nicht  [ 
die  Form  eines  Fahrzeuges,   sondern  eines 
Sarges,   und  nur  die  Haltung  des  Moses, 
der  seine  Schuhe  auszieht,  und  die  Taube, 
die  den  Oelzweig  bringt,  geben  uns  Gewiss- 
heit  fiber  die  Bedeutung  und  den  Sinn  des 
Bildes.  Mit  jenem  typisch-symbolischen  Cha- 
rakter  der  altchristlichen  Kunstschopfungen 
hangt  endlich   auch    die  Eigenthfimlichkeit 
zusammen,    dass   wir  auf  Wandgemalden, 
besonders  aber  auf  Sarkophagen  eine  Reihe 
verschiedener   alt-   und   neutestamentlicher 
Scenen  unvermittelt   neben  einander  grup- 
pirt  sehen,   scheinbar   und   auf  den  ersten 
Blick   in  ganz   zufalliger   oder   nur   durch 
den   Raum  gebotener  Auswahl,  bis   durch 
Prufung  und  Vergleichung  sich  die  einheit- 
liche  Idee  erschliesst,   welche   der  bunten 
Zusammenstellung  zu  Grunde  liegt.     (Vgl. 
d.  Art.  Sarkophag.) 

Dass  ffir  eine  ganze  Reihe  biblischer 
Darstellungen  die  Kunstler  heidnische  Mo- 
tive verwendet  haben,  ist  ebenso  unbestreit- 
bar  als  erklarlich  (vgl.  Kratia  R.  S.  192  if., 
2.  Aufl.  S.  227).  So  erinnert  eine  An- 
zahl  von  guten  Hirten  auf  den  ersten  Blick 
an  den  Orpheus  zwischen  den  durch  seine 
Musik  gezahmten  wilden  Thieren ;  die  Him- 
melfahrt  des  Elias  geschieht  auf  einem  vier- 
spannigen  Wagen,  durchaus  in  der  Weise, 
wie  die  Wettfahrer  im  Circus,  oder  w\e 
der  aufgehende  Morgen  dargestellt  zu  wer- 
den  pflegten.  Der  Untergang  Pharao's  im 
rothen  Meere  ist  wiederum  ganz  als  eine 
Scene  aufgefasst,  wie  man  sie  bei  dem  fiber- 
sturzenden  Wettjagen  um  die  Meta  herum 
zu  sehen  gewohnt  war.  Das  eucharistische 
Mahl  ist  als  solches  meist  nur  durch  die  auf 
der  Tafel  liegende  Speise  von  den  Bildem 
heidnischer  Mahlzeiten  zu  unterscheiden. 

Manche  biblische  Bilder  haben  von  An- 
fang  an  emen  festen  Typus,  der  hochstens 
durch  Hinzuftigung  einer  weitern  Person, 
durch  eine  Besonderheit  in  der  korperhchen 
Haltung  u.  dgl.  eine  leichte  Aenderung  er- 
leidet.  Zu  diesen  BUdem  rechnen  wir  un- 
ter  andern  das  Schlagen  des  Wassers  aus 
dem  Felsen  durch  Moses,  Daniel  in  der 
Lowengrube,  die  Jtinglinge  im  Feuerofen, 
die  Anbetung  der  Magier.    So  erscheint  Da^ 


niel  in  der  Regel  nackt  und  in  der  Haltung 
der  Oranten,  wahrend  je  ein  Lowe  rechts 
und  links  sich  neben  ihm  aufrichtet.  In 
dieser  Weise  ist  er  auf  dem  altesten  Bilde 
im  Coemeterium  der  Domitilla  dargestellt, 
und  das  nach  Jahrhunderten  in  der  jetzi- 
gen  Unterkirche  von  S.  Clemente  gemalte 
Bild  zeigt  durchaus  noch  denselben  Typus. 
Andere  b.  D.  haben  eine  gewisse  grossere 
oder  geringere  Entwickelung  durchgemacht, 
so  zwar,  dass  die  alteren  Typen  spater  nicht 
mehr  vorkommen.  Das  gilt  u.  A.  vom  Opfer 
Isaaks,  das  in  der  altesten  Darstellung  in 
S.  Callisto  so  wesentlich  verschieden  ist  von 
alien  spateren  Darstellungen;  das  gilt  von 
der  Auferweckung  des  Lazarus,  der  auf  den 
fruhesten  Bildem  als  bereits  von  den  Todten 
erstanden  erscheint,  wahrend  die  Folge  ihn 
noch  im  Grabe  abbildet  in  dem  Augenblicke, 
wo  der  Herr  ihn  auferweekt. 

Vergleichen  wir  die  biblischen  Darstellun- 
gen der  romischen  Katakomben  mit  denen  in 
Neapel,  in  Gallien,  in  Aegypten,  so  uber- 
rascht  uns  in  alien  eine  gemeinsame  Gleich- 
heit  der  Grundidee  und  selbst  theilweise  der 
Acoidentien;  die  Einheit  der  Kirche  mani- 
festirte  sich  nicht  nur  in  der  Lehre,  auch 
die  Kunst  hat  an  derselben  Theil  genommen. 
Wie  durchaus  einander  ahnlich  sind  z.  B.  die 
wunderbare  Brodvermehrung  in  S.  Callisto 
(de  Rossi  R.  S.  II,  Tav.  d^aggiunta,  B)  und 
auf  Sarkophagen  des  Lateran-Museum,  und 
der  gleiche  Gegenstand  in  einem  agypti- 
schen  Coemeterium  (de  Rossi  Bull.  1865, 
60)!  Daneben  aber  tritt  uns  doch  in  den 
einzelnen  Kirchen  wiederum  eine  gewisse 
Eigenart  und  Selbstandigkeit  entgegen,  und 
so  treffen  wir  z.  B.  auf  Sarkophagen  in 
Gallien  biblische  Bilder,  die  auf  rdmischen 
Sarkophagen  viel  seltener  oder  gar  nicht 
vorkommen. 

Endlich  sei  noch  auf  einige  Besonder- 
heiten  aufmerksam  gemacht.  In  den  ziem- 
hch  zahlreichen  Darstellungen  der  Epipha- 
nie  erscheint  Maria  regelmassig  auf  einem 
Throne  sitzend,  das  Kind  vor  sich  auf  dem 
Schoosse  haltend,  die  Gaben  aber  sind  nicht 
Gold,  Weihrauch  und  Myrrhen,  sondern 
Krauze  und,  wie  es  scheint,  Spielzeug  fib* 
Kinder.  Weiterhin  ist  die  Besonderheit  auf- 
fallend,  dass  der  Herr  seine  Wunder  mit- 
telst  eines  Stabes  wirkt,  mit  welchem  er 
die  zu  vermehrenden  Brode,  den  aufzu- 
weckenden  Lazarus  u.  s.  w.  berfihrt.  Die 
alttestamentlichen  ErscheinungenGottes  wer- 
den  nicht  in  menschlicher  Gestalt,  sondern 
durch  die  Hand  aus  der  Wolke  abgebildet 
Eine  eigenthfimliche  AUegorisirung,  die  zu- 
mal  seit  dem  4.  Jahrh.  Aufnahme  fand, 
stellt  die  Heiligen  und  den  Heiland  selbst 
als  Lammer  dar  und  lasst  durch  diese  die 
Handlungen  jener  ausffihren.  So  sehen  wir 
Susanna  als  Lamm  zwischen  Wolf  und  Fuchs 
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im  Coemeterium  des  Praetextatus ;  auf  dem 
Sarkophag  des  Bassus  erscheinen  bei  der 
Taufe  Chnsti  Johannes  und  der  Heiland  als 
Lammer  u.  s.  w.;  eine  ahnliche  Thiersym- 
bolik  stellte  die  Apostel  als  Tauben  dar. 
Auf  andere,  weniger  generelle  Besonder- 
heiten  wird  bei  den  einzelnen  Gegenstanden 
hinzuweisen  sein. 

Die  altchristliche  Kunst  hat  die  biblischen 
Scenen,  mit  welchen  sie  die  hi.  Statten  ihres 
Cultns  schmuckte,  nicht  um  ihrer  selbst 
willen  ausgefuhrt,  nicht  also,  um  dieses  oder 
jenes  Ereigniss  der  hi.  Geschichte  als  sei- 
ches zur  Anschauung  zu  bringen,  vielmehr 
waren  dieselben  immer  nur  die  Hiille, 
unter  der  sich  fur  den  Eingeweihten  eine 
tiefere  Idee  verbarg,  nur  Symbole  und 
Typen  der  Geheimlehren  des  Chri- 
stenthums,  den  Heiden  unverstandlich, 
den  Katechumenen  eine  Art  biblia  paupe- 
nim,  den  Glaubigen  aber  wie  ein  Buch,  das 
zu  immer  wiederholtem  Lesen  reizt,  und 
in  welchem  man  immer  neue  Schonheiten 
und  tiefere  Gedanken  entdeckt. 

Dieser  wesentlich  symbolisch-dogmatische 
Charakter,  in  welchem  die  bibUschen  Stoffe 
behandelt  wurden,  beruht  theils  auf  dem 
Zwecke,  dem  die  altchristliche  Kunst  zu- 
nachst  diente,  namlich  die  Ruhestatte  der 
Todten  auszuschmiicken,  theils  auf  der  Ar- 
candisciphn^  welche  die  Geheinmisse  des 
Glaubens  mit  dem  Schleier  des  Symbols  be- 
deckte.  Was  der  Verstorbene  im  Leben 
geglaubt  hatte,  was  seine  Starkung  gewesen 
war  in  den  Stilrmen  der  Verfolgung,  was 
er  und  was  fiir  ihn  die  Zuriickgebliebenen 
hn  Tode  hofften,  das  suchten  die  Kilnstler 
dnrch  biblische  Bilder  anzudeuten.  Die  heid- 
nische  Kunst  hatte  der  Gegenwart  und  dem 
heitem  Genusse  des  Lebens  gedient,  hatte 
darum  jegliches  Gewand  hinweggeworfen 
von  der  idealen  Fulle  nackter  Formschon- 
heit;  die  christliche  Kunst  griif  ziichtig  den 
fallengelassenen  Schleier  wieder  auf  und 
umhuUte  ihre  Gestalten  mit  dem  dichten 
Gewande  geheimnissvoUer  Symbolik;  so 
stellte  sie  sich  an  die  Pforten  des  Grabes 
und  Bchmuckte  den  dunklen  Gang  in  das 
Jenseits  durch  Gebilde  unsterblicher  Hoff- 
nnng. 

Aus  dem  Gesi^ten  erklart  sich  zunachst, 
warum  die  alten  Kiinstler  sich  keineswegs 
streng  an  die  biblischen  Berichte  binden, 
sondem  nur  das  Wesen  des  Ereignisses  ins 
Auge  fassen  und  dieses  in  freier  Behand- 
king  zur  Anschauung  bringen.  Das  tritt 
Tielleicht  am  klarsten  hervor  in  dem  Bilde 
des  aus  der  Flut  erretteten  Noe.  Da  das- 
selbe  Sinnbild  der  Auferstehung  war,  so  er- 
Bcheint  Noe  regelmassig  statt  in  der  Arche 
in  einem  Sarge,  und  bald  als  mannliche,  bald 
ab  weibliche  Figur,  iiber  ihm  die  Taube, 
die  ihm  den  Oelzweig,  das  Sjmabol  des  ewi- 


gen  Friedens,  bringt.  Die  gleiche  Freiheit 
der  Behandlung  begegnet  uns  aber  uberall. 
Die  Gabon,  welche  die  Magier  dem  Christ- 
kindlein  bringen,  sind,  wie  bemerkt,  Krauze, 
Tauben,  Brod  und  selbst  Spielzeug;  statt  der 
Erscheinung  Jehovahs  im  brennenden  Dom- 
busch  erblicken  wir  auf  einem  Wandgemalde 
in  S.  Oallisto  eine  aus  den  Wolken  hervor- 
gestreckte  Hand  u.  s.  w.  Bei  dem  ersten 
Bilde  war  das  Kommen  der  heidnischen 
Magier  zum  gottlichen  Kinde  als  Sinnbild 
der  Bekehrung  der  heidnisch-romischen  Welt 
zum  Christenthum  das,  was  dem  Kiinstler 
die  Hauptsache  war;  da  blieben  also  die 
Gaben  Nebensache ;  im  zweiten  Falle  wahlte 
der  Kiinstler,  unbekiimmert  um  den  bibli- 
schen Bericht,  die  zu  seiner  Zeit  Ubliche 
Art,  die  Erscheinung  Gottes  und  sein  Reden 
zu  den  Menschen  darzustellen,  weil  er  eben 
dies  ausdriicken  wollte. 

Aus  dem  symbolischen  Charakter  der  Bil- 
der erklart  sich  weiterhin,  wie  nicht  selten 
verschiedene  Ereignisse  gleichsam  verschmol- 
zen  werden,  z.  B.  wenn  den  drei  Jiinglin- 
gen  im  Feuerofen  die  Taube  Noe's  den  Oel- 
zweig  bringt,  wie  wir  es  auf  einem  Gemalde 
im  Coemeterium  der  Priscilla  sehen  {Gar- 
rued  Storia,  Tav.  77),  oder  wenn  dieselbe 
Taube  fiber  dem  vom  Seeungeheuer  ans 
Land  geworfenen  Jonas  erscheint,  wie  das 
auf  einem  graffirten  Grabsteine  im  Lateran- 
Museum  der  Fall  ist.  Die  beiden  verwandten 
Wunder  auf  der  Hochzeit  zu  Kana  und  das 
der  Brodvermehrung  flossen  in  der  kfinst- 
lerischen  Darstellung  so  in  einander,  dass 
das  letztere  Wunder  auf  den  Wandgemal- 
den  und  Bildem  der  Glasschalen  regelmassig 
an  den  sieben  ubriggebliebenen  Korben, 
welche  gleich  den  Kriigen  von  Kana  vor 
dem  Herm  aufgestellt  sind,  gewirkt  er- 
scheint, wahrend  hinwiederum  das  Wunder 
bei  der  Hochzeit  gewohnlich  statt  an  sechs 
an  sieben  Krugen  voUzogen  wird.  Beide 
Wi^nder  waren  Vorbilder  der  Eucharistie, 
und  ihre  Verschmelzung  gab  der  Idee  nur 
einen  desto  bestimmtem  Ausdruck. 

Der  oben  angefuhrte  Zweck  erklart  end- 
lich  drittens  die  ungemein  schlichte  Ein- 
fachheit  der  Composition,  die  sich  einzig 
damit  zufrieden  giebt,  das  Factum  als  sei- 
ches hinlangUch  kenntlich  gemacht  zu  ha- 
ben.  Ein  Mann,  der  seine  Schuhe  auszieht, 
wahrend  er,  in  Aufmerksamkeit  lauschend, 
den  Kopf  emporrichtet,  genfigt,  die  Erschei- 
nung des  Herm  yor  Moses  am  Horeb  an- 
zudeuten ;  das  Wunder  der  Brodvermehrung 
wird  durch  die  ubriggebUebenen  Korbe  voD 
Brod  dargestellt ;  bei  der  Auferweckung  des 
Lazarus  erscheinen  weder  die  Schwestem, 
noch  die  sie  begleitenden  Juden,  ebenso- 
wenig  wie  die  Gaste  bei  dem  Wunder  zu 
Kana. 

II.  Bestimmt,  die  Ruhestatten  der  Verstor- 


Digitized  by 


Google 


158 


Biblische  Darstellungen. 


benen,  die  Wande  und  Decken  der  Grab- 
kammern  und  Arcosolien  zu  schmucken, 
wurden  aus  den  biblischen  Erzahlungen  zu- 
nachst  solche  Scenen  ausgewahlt,  welche 
dem  Glauben  Ausdruck  geben ,  der  den 
Christen  in  und  durch  das  Grab  geleitet. 
Daher  ist  eine  der  altesten  wie  der  belieb- 
testen  Darstellungen  Noe,  dem  die  Taube 
den  Oelzweig  des  Friedens  brings,  und  Jo- 
nas, der  vom  Seethier,  d.  h.  vora  Tode  ver- 
schlungen  und  wieder  an  das  Ufer  gewor- 
fen  wird,  wo  er  im  Frieden  unter  der  Kur- 
bisstaude  sehlummert;  aus  dem  N.  Test, 
aber  der  gute  Hirt,  der  sein  Schaflein  aus 
der  Wiiste  dieses  Lebens  zu  der  himmlischen 
Heerde  und  zu  den  seligen  Weiden  des  Pa- 
radieses  emportragt ;  Lazarus,  den  der  Herr 
von  den  Todten  erweckt,  und  das  bimm- 
lische  Gastmahl,  zu  welchem  der  ewige 
Konig  seine  Gaste  einladet.  Dazu  kommen 
seit  nicht  minder  friiher  Zeit  Darstellungen, 
die  mehr  durch  den  Geist  der  Bedrangniss 
in  den  Verfolgungen  an  die  Hand  gegeben 
waren :  Daniel ,  der  wunderbar  aus  dem 
Rachen  der  Lowen  befreit  wurde,  und  die 
aus  dem  Feuerofen  erretteten  Jiinglinge. 

Die  Quelle  aber,  wie  alles  Heiles,  so  auch 
aller  Hoffnung  war  Christus  und  seine 
Kirche.  Das  freudige  Gefuhl,  aus  der  Nacht 
des  Irrthums  zur  Erkenntniss  der  Wahrheit, 
von  den  Gotzen  zu  dem  einen,  wahren, 
Mensch  gewordenen  Gott  und  in  die  Mutter- 
arme  der  Kirche  gefiihrt  worden  zu  sein, 
musste  in  der  jungen,  aus  dem  Heidentlium 
berufenen  Kirche  ganz  besonders  tief  und 
lebendig  sein.  So  dtirfen  wir  erwarten, 
auch  Darstellungen  der  friihesten  Zeit  zu 
finden,  welche  diesen  Empfindungen  Aus- 
druck  gaben.  Als  solche  Bilder  begegnen 
uns  die  Anbetung  der  Magier,  dieser  Erst- 
linge  aus  dem  Heidenthum,  und  in  unver- 
kennbarer  Verwandtschaft  damit  jene  be- 
kannte,  dem  Ende  des  1.  Jahrh.  zugeho- 
rende  Darstellung  im  Coemeterium  Pris- 
cillae,  wo  vor  der  Mutter  Gottes  mit  dem 
Kindlein  auf  dem  Schoosse  der  Prophet 
Isaias  steht  und  mit  der  Hand  auf  den 
Stern  uber  dem  Haupte  des  Kindes  hin- 
weist.  Ferner  die  Samariterin  am  Jakobs- 
brunnen  (vgl.  Job.  4,  21 — 23);  Moses,  der 
das  Wasser  aus  dem  Felsen  schlagt,  als 
Sinnbild  der  Gnaden,  die  aus  dem  Felsen 
Christus  sich  in  die  Wiiste  des  Heidenthums 
durch  die  Predigt  der  Apostel  ergossen ;  der 
Fischfang,  anschliessend.an  die  Verheissung: 
,von  nun  an  werdet  ihr  Menschen  fangen' ; 
endlich  das  SchiflFlein  Petri,  das  diejenigen 
vor  dem  Verderben  rettet,  die  sich  in  dem- 
selben  befinden.  Zu  den  genannten  bibli- 
schen  Bildem  gesellen  sich  dann  noch  sym- 
bolische  Darstellungen  der  grossen  Geheim- 
nisse  der  Taufe  und  der  Eucharistie,  die 
Heilung  des  Gichtbruchigen  am  Teiche  Be- 


!  thesda,  das  Opfer  Abrahams  und  die  wun- 
1  derbare  Brodvermehrung. 
I      Das  sind  die  hauptsachlichsten  und  haufig- 
'  sten  biblischen  Darstellungen,  wie  sie  uns  in 
I  den  alteren  und  altesten  Theilen  der  auf  die 
I  apostolische  Zeit  zuriickgehenden  Katakom- 
I  ben  der  Domitilla,  der  Priscilla  und  der  Lu- 
I  cina  begegnen.     Nach  und  nach  erweiterte 
sich  der  Bilderkreis ,  wahrend  zugleieh  die 
fruheren  Darstellungen  in  neuer  Auffassung 
hervortreten ,    wie  es  z.  B.   bei  dem  Opfer 
I  Isaaks,  dem  guten  Hirten,  der  Auferweckung 
I  des  Lazarus  u.  s.  w.  der  Fall  ist.    Bei  man- 
I  chen  der  neu  hinzugekommenen  Bilder  ist  die 
I  Aufnahme  unverkennbar  in  den  die  Kirche 
I  gerade  beWegenden  Kampfen  und  do^mati- 
I  schen  Streitigkeiten  zu  suchen.   Das  ist  z.  B. 
I  der  Fall  bei  der  seit  der  Mitte  des  3.  Jahrh. 
haufigen  Darstellung   des   Herm    in    Mitte 
seiner  Jiinger,    um   die  kirchliche   Einheit 
den  Schismatikem  gegenuber  auszusprechen, 
und,  im  Zusammenhange  damit,  die  beson- 
dere  Vorliebe,   mit  welcher  man  fur   den 
Primat    nach    einem    bildlichen    Ausdruck 
suchte.     Zweimal   finden   wir   Moses ,    der 
das  Wasser  aus  dem  Felsen  schlagt,  durch 
die  ausdriickhche  Hinzufiigung  des  Namens 
Petri  als  Typus  fiir  den  Fiihrer  und  Lehrer 
des  neutestamentlichen  Volkes   erklart;    in 
der  Darstellung  der  Himmelfahrt  des  Elias 
ist   dem   Propheten   wiederholt   die  Gestalt 
des  Herrn,  dem  Elisaeus  aber,  auf  den  mit 
dem  Mantel  der  Geist  des  Propheten  iiber- 
ging,  die  des  Petrus  gegeben.     Auf  einem 
geschnittenen  Stein  sehen  wir  den  Apostel 
iiber  den  Wogen   zu   dem  Herrn   hinwan- 
deln,  daneben  aber  das  SchiflFlein  des  Apo- 
stels  und  auf  dem  Mastbaum  und  am  Steuer- 
ruder  die  Taube,   das  Symbol  des  hi.  Gei- 
stes.  Seit  den  Anfiingen   des  4.  Jahrh »  fin- 
den  wir  dann  auch  noch  die  Uebergabe  der 
Schliissel,  sowie  die  Vorhersagung  der  Ver- 
leugnung,  mit  der  Besonderheit,  dass  Petrus 
auch  in  seinem  Falle  den  ihm  allein  anver- 
trauten  Stab  der  Macht  und  Regierung  nicht 
verliert.     Mit   Riicksicht   auf  die   Irrlehre, 
welche  der  Kirche  die  Gewalt  bestritt,  auch 
nach  der  Taufe  begangene  schwere  Siinden 
zu  vergeben,  wurde  der  Sundenfall  der  er- 
sten  El  tern  und  die  ihnen  zu  Theil  gewor- 
dene  Erbarmung  durch   das  menschgewor- 
dene  Wort  in  den  Bilderkreis  aufgenommen. 
Ausserdem  sind  als  weitere,  seit  der  Mitte 
des  3.  Jahrh.  hinzukommende  Darstellungen 
zu  nennen:   Job,  die  Gesetzgebung  auf  Si- 
nai, das  Wunder  zu  Kana,  die  Heilung  des 
Blindgebornen,  des  blutflfissigen  Weibes  u.  a. 
Manche  Darstellungen  konmien  nur  verein- 
zelt  vor,   ohne  dass  sie  weitere  Aufnahme 
und  Verbreitung  fanden,  z.  B.  Susanna,  die 
Verkiindigung  Mariae,  die  wir  beide  in  dem 
altesten  Theile    des  Coemeterium  der  Pris- 
cilla finden  (Garrucci  Storia,  Tav.  75  u.  80), 
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Dayid  mit  der  Scbleuder  im  Coemeterium 
der  Domitilia  (Gan^ucci  Tav.  25),  die  Ge- 
schichte  des  Tobias  (Tav.  73),  die  Heilung 
des  Besessenen  (Tav.  83)  u.  s.  w. 

III.  Vielfach  einen  besondern  Charakter 
tragen  die  biblischen  Scenen  auf  den  Sculp- 
taren  der  Sarkophage.  Da  trat  eine  neue 
Kunst  in  den  Dienst  der  Kirche,  zugleicb 
in  einer  Zeit,  wo  das  Kreuz  seinen  Triumph 
fiber  das  romische  Weltreich  begann  und 
die  bisherige  Hiille  der  Arcandisciplin  von 
den  Geheimnissen  des  Glaubens  hinwegge- 
zogen  werden  durfte.  Zu  der  Anbetung 
der  K5nige  gesellte  sich  die  Geburt  Christi, 
der  zwolfjahrige  Knabe  im  Tempel,  die 
Taufe  im  Jordan,  ferner  verschiedene  Sce- 
nen aus  der  Passion,  nicht  mehr  mit  sym- 
bolischem,  sondem  mit  historischem  Cha- 
rakter. Unter  den  letzteren  sind  zu  nennen : 
der  Gang  Christi  mit  seinen  Jiingern  nach 
Jerusalem  und  der  Einzug  am  Palmsonn- 
tage,  der  Verrath  um  dreissig  Silberlinge, 
Christus  am  Oelberge,  vor  Kaiphas  und  vor 
Pilatus,  die  Domenkronung  und  die  Kreuz- 
tragung  und,  mit  Uebergehung  der  Kreuzi- 
gung,  die  am  Grabe  schlafenden  Wachter. 
Offene  Crucifixbilder  mit  vollstandiger  Aus- 
ffihrung  der  Scenen  auf  dem  Calvarienberge 
finden  wir  erst  seit  dem  5.  Jahrh.  (Dobbert 
Zur  Entstehungsgesch.  des  Crucifixes,  in 
Jahrb.  d.  k.  pr.  Kunstsamml.  1880,  I,  1). 
In  Betreif  des  eigenthiimlichen  Charakters 
dieser  Passionsbilder  ist  wiederholt  darauf 
aufmerksam  gemacht  worden,  wie  die  Kunst 
nur  mit  einer  gewissen  Scheu  sich  an  die 
Darstellung  der  Erniedrigung  des  Herm 
wagte  und  selbst  da  entweder  der  Schmach 
unmittelbar  die  Verherrlichung  entgegen- 
stellte,  Oder  solche  Scenen  wahlte,  in  denen 
auch  in  -der  Erniedrigung  das  Zeugniss  der 
Heiligkeit  und  Gottlichkeit  Christi  nicht 
fehlte.  Ganz  derselbe  Geist,  in  welchem  der 
Dichter  des  ,Heliand'  den  Erloser  als  den 
sieghaften  gottlichen  Helden  darstellt,  in- 
spirirte  auch  die  religiose  Kunst,  besonders 
die  christliche  Sculptur;  da  liess  sich  der 
Kreozestod  nicht  darstellen,  und  selbst  bei 
der  Scene  der  Kreuztragung ,  die  wir  auf 
zwei  Sarkophagen  des  Lateran-Museum  fin- 
den, ist  es  nicht  der  Herr,  sondern  einer 
der  Schacher  oder  Simon  von  Cyrene,  der 
das  Kreuz  tragt. 

AJs  weitere,  nur  auf  den  Sarkophagen 
Torkommende  biblische  Bilder  sind  noch  zu 
nennen :  die  ErschaiFung  des  Menschen,  das 
Opfer  Kains  und  Abels,  der  Durchgang 
durch  das  rothe  Meer,  Daniel,  der  den  Dra- 
chen  vergiftet,  und  die  Vision  des  Ezechiel, 
wo  Christus  es  ist,  der  mit  dem  Stabe  sei- 
ner Allmacht  die  Todten  auferweckt.  Aus 
dem  N.  Test. :  die  Auferweckung  der  Tech- 
ier des  Jairus,  die  Kanaaniterin ,  und  aus 
der  Apost^lgeschichte  die  Auferweckung  der 


Tabitha  auf  zwei  gallischen  Sarkophagen, 
die  Gefangennehmung  Petri  und  die  des 
Paulus.  Wahrend  aber  so  die  jetzt  mit  der 
ersten  Kraft  der  Jugend  schaffende  Sculp- 
tur eine  Reibe  neuer  Bilder  einfiihrte,  blieb 
auch  die  Malerei  nicht  zuriick,  und  der 
Manna-Regen  sowie  die  Parabel  von  den 
klugen  und  thorichten  Jungfrauen  begeg- 
nen  uns  hinwiederum  nur  auf  den  spateren 
Wandgemalden  der  Katakomben.  Als  dann 
die  Basilika  sich  mit  Mosaiken  schmilckte, 
erweiterte  sich  der  kirchliche  Bilderkreis 
noch  bedeutend.  Es  ist  bekannt,  wie  Six- 
tus  III  die  Wfinde  in  Maria  maggiore  mit 
einem  ganzen  Cyclus  alttestamentlicher  Sce- 
nen zierte;  wie  in  den  Elfenbeinschnitze- 
reien  der  Diptychen  und  in  den  alten  Co- 
dices uns  bald  hier,  bald  dort  eine  bibhsche 
Darstellung  begegnet,  welche  das  Alterthum 
nicht  kannte,  die  Engel  bei  Abraham,  das 
Opfer  des  Melchisedech,  die  Verkiindigung 
Mariae,  der  Kindermord  zu  Bethlehem  una 
die  Flucht  nach  Aegypten,  die  Verklarung, 
die  Frauen  am  Grabe,  Thomas,  Scenen 
aus  der  Apokalypse  u.  s.  w. 

Wie  im  MA.  die  Ausschmiickung  der 
Gotteshauser  mit  biblischen  Darstellungen 
der  Aufsicht  der  Kirche  unterstellt  war,  so 
hat  sie  auch  ohne  alle  Frage  in  der  alten 
Zeit  einen  ahnlichen  Einfluss  auf  die  Kunst 
ausgeiibt,  sei  es,  dass  sie  unmittelbar  durch 
ihre  Vorsteher  dem  Kiinstler  die  biblischen 
Stoffe  angab,  wie  es  de  Rossi  z.  B.  fiir  die 
sog.  Kapellen  der  Sacramenie  in  S.  Callisto 
annimmt,  sei  es,  dass  sie  es  mitteibar  durch 
ihre  Liturgie  that.  Gerade  dies  Letztere,  der 
Einfluss  der  Liturgie  auf  die  Kunst  der  alten 
Kirche,  ist  ein  Punkt,  der  unsere  ganz  be- 
sondere  Beachtung  verdient.  [Vgl.  dariiber 
die  Art.  Symbolik,  Liturgie,  und  Le  Blant 
Les  Basreliefs  des  Sarcoph.  chr6t.  et  les 
liturgies  fun^raires,  in  Rev.  arch.  1879,  X 
276  u.  XI  223.     K.]  de  waal. 

BILDEB^  vgl.  Kunst« 

BILDEBCICLUS.  Der  Kreis,  in  welchem 
die  bildlichen  Darstellungen  der  altchrist- 
lichen  Zeit  sich  bewegen,  wird  in  den  Art. 
Malerei,  Sculptur,  Symbolik,  Sarkophage, 
Mosaiken,  Goldglaser  u.  s.  f.  zur  eingehen- 
dem  Besprechung  kommen.  Eine  Verglei- 
chung  der  in  diesen  verschiedenen  Richtun- 
gen  auftretenden  Kunstvorstellungen  zeigt 
eine  so  regelmassige  Wiederkehr  bestimmter 
Gegenstande  und  Typen,  und  selbst  eine 
so  grosse  Uebereinstimmung  in  der  Auf- 
fassung,  dass  man  dem  Gedanken  Raum 
geben  muss,  es  babe  hier  nicht  die  Willkiir 
des  schafPenden  Kiinstlers,  sondern  ein  be- 
stimmtes  Gesetz,  eine  hieratische  Regel  ge- 
waltet.  Die  von  der  Kirche  iiberwachte 
Tradition  war  fiir  die  Wahl  der  Sujets  und 
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fur  deren  Behandlung  im  Ganzen  mass- 
gebend,  die  Kiinstler  batten  nach  den  An- 
ordnungen  der  den  Coemeterien  vorgesetzten 
Geistlichen  zu  arbeiten,  welcbe  sich  wieder 
durch  mehr  oder  weniger  allgemem  gel- 
tende  Kegeln  gebunden  sahen.  Eine  solche 
Kegel  war  z.  B.  vor  Allem  die,  dass  in  den 
ilber  der  Erde  gelegenen  und  dem  profanen 
Publikum  so  leicht  zuganglichen  Oratorien 
und  Basiliken  im  Zeitalter  der  Verfolgung 
nur  einfaches  Ornament,  keine  bibliscben 
Scenen  und  Beziehungen  auf  die  Geheim- 
lehren  des  Christenthums  gemalt  wurden  — 
eine  Tbatsache,  welcbe  durcb  die  neueren 
Entdeckungen  de  Rossi's  ausser  Zweifel 
gesetzt  wurde  und  welcbe  uns  aucb  den 
Scblussel  zum  Yerstandnisse  des  can.  26 
des  Concils  von  Elvira  (306)  giebt.  Der 
Bescbluss  dieser  spaniscben  Synode:  pla- 
cuit  picturas  in  ecclesia  esse  non  debere,  ne 
quod  colitur  et  adoratur  in  parietibus  de- 
pingatur,  ist  vielfacb  und  nocb  neuestens 
von  Herzog  Real-E.  f.  prot.  Theol.  II  472 
als  ein  Verbot  der  bildenden  Kunst  iiber- 
baupt  aufgefasst  worden :  die  Kircbe,  meinte 
man,  babe  sich  bier  gegen  die  Bilder  iiber- 
baupt  erklart,  aus  Besorgniss,  der  Anblick 
der  Bilder  moge  den  Christen  ein  Anlass 
zum  Riickfall  in  die  Idololatrie  werden. 
Heute,  wo  der  reiche  Gebrauch,  den  die 
vorconstantinische  Kircbe  von  alien  Zwei- 
gen  der  Kunst  macbte,  hinlanglich  constatirt 
ist,  ist  eine  derartige  Auffassung  geradezu 
unbaltbar,  und  der  Kanon  von  Elvira  kann 
nur  das  bedeuten,  was  uns  der  Thatbestand 
an  den  romiscben  Monumenten  zeigt:  die 
eigentlicben  Gemalde,  also  Vorstellungen 
aus  der  hi.  Schrift  u.  s.  f.,  werden  aus  den 
liber  der  Erde  gelegenen  Kircben  in  die 
Cubicula  der  Coemeterien  sub  terra  verwie- 
sen,  wo  sie  vor  Profanation  besser  gescbiitzt 
waren. 

Der  Cyclus  der  ftir  zulassig  eracbteten 
Kunstvorstellungen  ist  indessen  im  Laufe 
der  Jabrbunderte  aucb  im  christlicben  Alter- 
thum  sich  keineswegs  gleicb  geblieben.  Es 
lassen  sich  in  dieser  Hinsicht  zwei  sebr 
scharf  abgegrenzte  Epochen  unterscbeiden : 
in  der  ersten,  vom  1. — 4.  Jabrb.,  berrscht 
dss  symbolisebe  Element  vor;  es  ent- 
spricht  der  damaligen  Lage  der  Kircbe  und 
der  Vorsicht,  mit  welcher  die  junge  Ge- 
meinde  des  Herm  sich  nach  alien  Seiten 
bewegen  musste.  Sobald  dieselbe  mit  Con- 
stantm  ibre  Freibeit  gewonnen  und  gar 
siegreich  geworden,  verliert  die  Symbolik 
ibre  Bedeutimg  und  der  Charakter  der 
Kunstvorstellungen  wird  vorwaltend  b  i  s  t  o- 
riscb.  Eine  Menge  Sujets,  welcbe  friiher 
nicht  dargestellt  wurden,  erscheinen  jetzt 
in  den  Malereien,  auf  den  Sarkophagen  und 
besonders  den  Mosaiken  der  Basiliken ;  such- 
ten  die  Vorstellungen  der  Katakombenbilder 


den  gedriickten  Gemeinden  Muth  und  Ver- 
trauen  mitten  in   der  Trflbsal   der  Verfol- 
gung   einzuflossen,    so   kennzeichnet    sich 
die  Kunst   des  4.,  5.  und  6.  Jahrh.    durch 
die  Betonung  der  sieghaften  Freude   iiber 
den  errungenen  Sieg,  in  welchem    die  G^ 
meinde  aufgefordert  wird,  das  Vorbild  des 
Triumpbes   iiber  Tod  und  Welt   zu  sehen. 
Die  Gestalten  derer,   welcbe  den  Sieg  er- 
fochten,  werden  jetzt  gemalt,  wahrend  frii- 
her keine  Martyrien,   seiten  ein   Anklang 
an   das  Leiden   Christi  selbst  vorkommen. 
Schon  R.  Rochette  M^m.  sur  les  antiq.  chrei 
I  74  (vgl.  meine  Anfange  d.  christi.  Kunst 
104  f.)   hat   es   betont,   dass   die    friiheste 
Kunst  der  Christen  mitten  unter  dem  Ein- 
druck   so  -  qualvoUer  Prufungen  doch   kein 
Bild  der  Trauer,   kein  Zeichen   der   Kran- 
kung  oder  Rachbegierde  binterlassen    hat, 
dass  im  Gegentheil  alle  ibre  Denkmaler  den 
Geist  der  Sanftmuth,   des  Wolwollens,  der 
Liebe  athmen.    Das  anderte  sich  jetzt  viel- 
facb. Wir  begegnen  Darstellungen  der  Mar- 
tyrien, besonders  aber  aucb  Scenen  aus  dem 
Leiden  Christi,  endlich  kommt  das  Bild  des 
Gekreuzigten  auf  und  erhebt  sich  bald  zum 
wicbtigsten  und  beliebtesten  Gegenstand  der 
Malerei  und  Plastik.  Die  dogmatischen  Kam- 
pfe  iiber  die  Person  des  Gottmenschen  ban- 
gen  aufs  Innigste  mit  dieser  Veranderung 
der    Kunstvorstellungen    zusammen.      Der 
Kreis  der  dargestellten  Scenen  wird  iiber- 
haupt  reicher  und  erweitert  sich  allmalig  zu 
einer  Schilderung  des  gesammten   Reiches 
Gottes  in  seinen  Hauptepochen  bis  hinauf 
zum  Weltgericbt,  dessen  filteste  Darstellun- 
gen  (wie   die   auf  Befehl   des  B.  Paulinus 
von'Nola  zu  Fundi   in   der  Kircbe  des  hi. 
Felix  ausgeftibrte)  schon  in  den  Anfang  des 
5.  Jabrb.  fallen,  allerdings  um  ers^  im  MA. 
haufiger  zu  werden.   Der  wachsende  Reich- 
thum  der  gescbilderten  Scenen,  die  Menge 
der   Aufgaben  und   Bestellungen   bedingte 
dann  weiter   eine   weit  weniger  angsthche 
Ueberwachung  der  Kiinstler  durch  den  Kle- 
rus    und    ein    starkeres   Hervortreten    der 
kiinstlerischen  Individualitat.    Das  war  im 
Allgemeinen    der    Charakter    der    zweiten 
Epoche,  bis  der  Zusammensturz  der  romisch- 
cbristlicben  Cultur  und  die  beginnende  Er- 
starrung  des  Byzantinismus  seit  dem  6.  Jahrh. 
wieder  eine  neue,  wesentlich  dem  MA.  an- 
gehorende  Phase  schuf.   Vgl.  F,  Piper  Ueber 
den  christi.  Bilderkreis,  Berl.  1852.     kraus. 

BILBEBYEREHRUNO.  Bei  dem  gegen- 
wartigen  Standpunkt  unserer  arcbaologischen 
Wissenscbaft  ist  es  iiberfliissig,  diesem  Ar- 
tikel  einen  grossern  Raum  zu  gonnen.  Da 
der  Gebrauch  der  Bilder  seit  den  ersten 
drei  Jabrbunderten  iiber  jeden  Zweifel  er- 
wiesen,  da  die  Ausschmiickung  der  gottes- 
dienstbchen   und  Coemeterial-Anlagen  der 
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alien  Christen  mit  Bildwerken  eine  That- 
sache  ist,  so  ergiebt  sich  Yon  selbst,  dass 
.  die  an  diesen  Orten  angebrachten  religiosen 
Kunstrorstellungen  in  engster  Beziehung  zu 
dem  Oultus  standen.  Konnten  die  Glaubi- 
gen  anders  als  mit  Gef^len  der  Ehrfurcht, 
der  Bewunderung,  der  Liebe  zu  diesen  Ge- 
malden  aufblieken?  Dass  die  Einfalt  und 
der  verkehrte  Sinn  einzelner  Glaubigen  einen 
unrichtigen  Gebrauch  von  den  Bildern  ge- 
macht,  dass  Einzelne  das  materielle  Bild  in 
ahnlicher  Weise  verehrt  haben  mochten,  wie 
sie  es  im  Schoosse  des  Heidenthums  gewohnt 
waren,  soil  nicht  in  Abrede  gestellt  werden ; 
worauf  es  ankommt,  ist  aber,  zu  constatiren, 
dass  die  von  der  Kirche  geiibte  Praxis  hin- 
sichtlich  der  Bilder  in  vollkommener  Ueber- 
einstimmung  mit  dem  spiritualistischen  Cha- 
rakter  des  Christenthums  stand.  Wie  die 
Vater  dariiber  dachten,  lehren  die  zahlrei- 
ehen  Aeusserungen  der  Apologeten,  die  je- 
den  idololatrischen ,  der  Materie  geltenden 
Gedanken  hinsichtlich  der  Bilder  abweisen, 
Aeusserungen,  die  nur  zu  oft  im  Sinne  je- 
nes  vielberufenen  angeblichen  ^Eunsthasses, 
(s.  d.  A.  Kunst)  aiisgelegt  wurden,  und  de- 
ren  vollstandigste  Ziisammenstellung  man 
bei  Augusti  Beitr.  z.  christl.  Kunstgesch.  u. 
Liturgik  I  103—146,  U  81—183  finden 
kann.  Diese  Auslassungen  erfahren  ihren 
Commentar  in  den  Monumenten,  welche  den 
Beweis  lief^rn,  dass  nicht  der  Gebrauch, 
wol  aber  der  idololatrische  Missbrauch  der 
Bilder  verpont  wird.  Es  fehlt  aber  auch 
nicht  an  Auseinandersetzungen,  welche  den 
principiellen  Standpunkt  der  kirchlichen  Auc- 
toritat  in  dieser  Angelegenheit  genau  pra- 
cisiren.  Dahin  zahlen  vor  Allem  die  be- 
kannten  Aeusserungen  des  Papstes  Gregor 
d.  Gr.  Als  B.  Serenus  von  Marseille  Bil- 
der aus  den  Barchen  wegnahm  und  zer- 
storte,  well  man,  wie  er  bemerkt,  sie  an- 
gebetet  habe,  giebt  ihm  Gregor  seine  Zu- 
stnnmung  daruber  zu  erkennen,  dass  er  eine 
Anbetung  der  Bilder  nicht  gestattet,  fiigt 
aber  hinzu:  ,frangi  vero  non  debuit  quod 
non  ad  adorandum  in  ecclesiis,  sed  ad  in- 
struendas  solummodo  mentes  fuit  nescien- 
tium  coUocatum'  (Ep.  IX  105).  Dem  Se- 
cnndinus  sendet  er  die  Bilder  Christi,  Ma- 
riae  und  der  Apostel  Petrus  und  Paulus 
mit  der  Bemerkung:  ,8cio  quod  imaginem 
salvatoris  nostri  non  ideo  petis,  ut  quasi 
Deum  colas,  sed  ob  recordationem  filii  Dei 
in  eius  amore  recalescas,  cuius  te  imaginem 
Tidere  te  desideras.  Et  nos  quidem  non 
quasi  ante  divinitatem  ante  illam  proster- 
nimur,  sed  ilium  adoramus,  quem  per  ima- 
ginem aut  natum  aut  passum,  sed  et  in 
throno  sedentem  recordamur'  (Ep.  IX  52). 
Die  Bilder  sind  zu  betrachten  wie.  andere 
Creaturen,  die  uns  die  Vorstellung  des  Scho- 
pfers  nahelegen :  ,si  enim  quidquid  est,^  sagt 
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Augustin.  Enarr.  in  Ps.  93,  4  (0pp.  VI 261  b), 
,unde  similitude  ducitur  ad  sanctos,  adoran- 
dum tibi  putas  ...  si  autem  non  adoras  in 
Christo  ista  terrena,  quamvis  de  illis  simi- 
litude quaedam  data  est,  ad  significandos 
sanctos  de  quacumque  creatura  ducta  fuerit 
similitude,  tu  intellege  similitudinem  crea- 
turae,  et  adora  artificem  creaturae.^  In  die- 
sem  Sinne  spricht  Paulin  von  Nola  (Ep. 
XXII  3)  von  dem  Bilde  des  hi.  Martinus: 
,Martinum  veneranda  viri  testatur  imago.'^ 
Aus  derselben  Gesinnung  betet  und  fleht 
Prudentius  vor  dem  Bilde  des  Martyrers 
Cassian  (FeristepL  IX  9  if.).  Namentlich 
in  der  griechischen  Kirche  fand  auch  bald 
der  Cultus  der  Bilder  ausserlich  in  der 
Kniebeugung  vor  denselben  seinen  Aus- 
druck;  wir  lesen,  dass  die  der  Conferenz 
des  hi.  Maximus  und  des  B.  Theodosius  von 
Caesarea  beiwohnenden  Vater  die  Bilder  des 
Heilandes  und  seiner  Mutter  durch  Genu- 
flexion grussten.  Des  Nahern  auf  die  ins 
byzantinische  MA.  fallenden  Streitigkeiten 
iiber  die  B.  und  die  Jahrhunderte  langen 
ikonoklastischenKampfe  einzugehen,  ist  hier 
nicht  der  Ort.  Man  vgl.  Augusti  Hdb.  Ill 
611  ff.;  BintefHm  Denkw.  IV,  1,  461  ff.; 
CL  LUdtke  die  B.  und  die  bildl.  Darst.  in  den 
ersten  christl.  Jahrh.,  Freib.  1874.      kraus. 

BILDEBWAND  (elxov^aradtc) ,  die  Holz- 
wand,  die  in  den  byzantinischen  Kirchen 
den  Chorraum  vom  SchiflP  trennte  und  die 
an  die  Stelle  der  fruhem  Cancelli  und  der 
den  Altar  verhuUenden  Vorhange  (s.  d.  A.) 
trat,  so  genannt,  weil  sie  regelmassig  mit 
den  Bildern  Christi,  Mariae  u.  s.  f.  ge- 
schm&ckt  war.  Diese  B.  eignet  den  grie- 
chischen und  russischen  Kirchen  des  MA.s ; 
ob  sie  iiber  dasselbe  hinansgeht,  ist  frag- 
lich.  Vgl.  Lenoir  Archit.  monastique  1 342  flP. ; 
AU  d.  chr.  Cultus  I  90  if. 

BILDUNO  DEB  GEISTLIGHEN,  s.  Klerus. 

BIBBUS5  auch  Byrrhus,  ein  mantel- 
formiges,  kiirzeres  oder  langeres  Gewand 
mit  einer  Kapuze,  das  zunachst  zur  Be- 
deckung  des  Kopfes  und  der  Brust  uber 
den  anderen  Kleidern  zum  Schutz  gegen 
Nasse  und  Kiilte  schon  von  den  Alton  xmd 
bis  tief  ins  Mittelalter  hinein  getragen  wurde 
(Schol.  vet.  ad  luv.  Sat.  VIII  145).  In  der 
kurzem  Form,  als  Mantelkragen  mit  Ka- 
puze, vom  geschlosseri,  mit  langen  Tuch- 
flocken  (Noppen),  tragt  es  die  in  Pompeji 
aufgef undone  Statue  eines  schlafenden,  ju- 
gendlichen  Fischers  (Real  Museo-Borbonico 
VIII,  tav.  48  *).  Bis  an  die  Kniee  reichend 
und  vom  mit  einem  Knopfe  zusammenge- 
halten,  will  man  sie  erkennen  auf  einem 
etwa  aus  dem  7.  Jahrh.  stammenden  Bilde 
in  der  dritten  Kammer  der  Katakombe  des 
hi.  Pontianus,   welches  die  hi.  Abdon  imd 
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Sennen  darstellt.     Noch  langer  und  welter, 
iiberhaupt   unseren   Manteln    ahniicher   ist 
das  von   einigen  Archaologen,  z.  B.  Mar- 
tigny  Diet,  des  antiqq.  chr^t.  2.  Aufl.  104, 
ais  B.  bezeichnete  Gewand,  wie  es  das  Bild 
dee  hi.  Diakons  Laurentius  im  Coemeterium 
S.   lulii  pap.   an  der  Via 
Flaminia  tragt  {Bosio  581 ; 
Aringhi  K.  S.  II  355,  tav. 
^  II*;  vgl.  beistehende  Fig. 
73).     Auf   letztere   Form 
passt   also   nur,    was    H, 
Weiss  Kosttimk.   II   1011 
sagt:  ,war  die  Penula  (s. 
d.  A.)  ringsum  geschlossen, 
nannte  man    sie  vorzugs- 
weise  Casula;  war  sie  vom 
der  Lange  nach  oflPen,  ver- 
muthlich  Berrus  oder  B.^ 
Es  wird  sich  aber  zeigen, 
dass  man   bisweilen  auch 
den  B.  eine  Casula  nannte. 
Zufolge  seiner  Brauchbar- 
keit  und  Zweckmassigkeit 
*^' 'a  oSaf '***  *"*  wurde   der  B. ,   besonders 
^  in  der  spatem  Kaiserzeit, 

haufig  von  Reich  und  Arm,  Heiden  und 
Christen,  und  unter  diesen  von  Laien  und 
Geistlichen  aller  Grade  (nicht  nur,  wie  Ba- 
ron, ad  a.  261  behauptet,  von  Bischofen) 
und  ganz  besonders  auch  von  Soldaten  und 
Monchen  getragen,  xmd  auf  diesen  allge- 
meinen  Gebrauch  scheint  uns  die  Stelle  bei 
Martian,  CapelL  1.  rV  356,  ed.  Eyssenhardt 
1866,  anzuspielen:  univocum  est  quando 
duarum  aut  plurium  rerum  unum  nomen 
est  et  definitio  ut  vestis.  Nam  et  birrus  et 
tunica  et  nomen  vestis  habent  et  definitio- 
nem  possunt  accipere.  Ebenso  Augustinus 
Serm.  161  de  verb.  Apost.  I  Cor.  6.  c.  10 
(Maurinerausgabe).  Der  hi.  Cyprianus,  Bi- 
schof von  Carthago,  am  Orte  seiner  Ent- 
hauptung  angelangt,  ibi  se  lacerna  hyrro 
exspoliavit  (Cyprian,  0pp.  omn.  Ill  113,  ed. 
Hartel).  Athanasius,  Bischof  von  Alexan- 
dria, entfloh  vor  seinen  Verfolgern  tunica 
tantum  sua  birroque  vestitus  {Heracles  Vit. 
virg.  Alexandr.  ap.  H,  Rosweid  Vit.  Patr. 
974).  Aus  der  Vit.  s.  Pelagiae  (ibid.  379) 
zu  schliessen,  trug  um  457  der  hi.  Bischof 
Nonnus  zu  Antiochien  einen  B.  von  gerin- 
gem  Werthe.  Nach  Greg.  M,  Epp.  1.  IX, 
c.  6,  ed.  Gallicciolli ,  wurde  der  Neophyt 
mit  dem  B.  albus  bekleidet.  Noch  in  den 
Zeiten  der  Kreuzziige  wurden  Sache  und 
Name  gebraucht  (die  Beweise  bei  Ducange 
i,  v.).  Der  B.  der  Vomehmeren  war,  wenn 
auch  immerhin  etwas  steif  (Stdp,  Sever, 
Dial.  I,  c.  21,  ed.  Halm:  ilia  ut  byrrum 
ri§entem,  haec  ut  fluentem  texat  lacer- 
nam),  doch  von  besserm,  ja  kostbarem  Woll- 
gewebe  (Augi4st,  Serm.  356  de  vit.  et  mor. 
clericor.  c.  13:  offerat  mihi  v.  g.  byrrhum 


pretiosum:  forte  decet  episcopum,  quamvis 
non  deceat  Augustinum  i.  e.  hominem  pau- 
perem).  Vgl.  Synode  von  Gangra  can.  12  - 
bei  Hefele  Conc.-Gesch.  2.  A.  I  784.  Der 
B.,  besonders  der  Sklaven  (Cod.  Theod. 
lex  1  de  habitu  14,  10),  war  moistens  von 
grobem  und  dunkelfarbigem ,  namentlieh 
braunlichem  Wolltuche  mit  Knotchen.  loh. 
Cassian,  de  instit.  coenob.  1.  I,  c.  7  wollte, 
dass  die  Monche  planeticarum  atque  birro- 
rum  pretia  simul  ambitionemque  declinent. 
Den  B.  nannten  gallische  Schriftsteller,  wie 
sich  aus  Sulp,  Sever.  Dial.  II  1  und  der 
ViL  s.  Deicoli  c.  9  bei  MabiU,  Act.  SS. 
Ord.  s.  Bened.  saec.  11  105  ergiebt,  auch 
amphiballus,  wesshalb  Ducange  i.  v.  diesen 
als  B.  villosus  vel  planeta  bezeichnet.  Der 
amphiballus  heisst  aber  auch  in  der  Expos, 
brev.  antiq.  Liturgiae  Gallic,  bei  Marthie  t.  V. 
Anecdot.  col.  99:  casula,  woraus  hervor- 
geht,  dass  der  B.  auch  ganz  geschlossen  sein 
konnte.  Vgl.  noch  Nicet.  ep.  Lugd.  c.  5 
bei  Greg,  Turon.  Vitae  patr.,  ed.  Migne; 
Reeves  zur  Vit.  s.  Columbae  439.  Oft  suchte 
das  Volk  den  Saum  des  B.  oder  der  casula 
hi.  Manner  zu  berilhren  und  zu  kiissen. 
Beispiele  bei  Ducange,  der  ubrigens  hie  und 
da  seine  Quellen  missversteht.      lCtolf. 

BISCHOF.  Das  lirtjxoiroc  des  N.  Test. 
(zuerst  iirtcjxoTri^  Act.  1,  20;  vgl.  Ps.  109,  8) 
ist  ebenso  der  Septuaginta  entnommen,  wo 
es  den  Inhaber  religioser  wie  biirgerlicher 
Aemter  bezeichnet  (IV  Mos.  4,  16;  31,  14 
u.  s.  f.),  als  der  t.  t.  irped^Tspoc  (IV  Mos. 
11,  16;  Jer.  19,  1  u.  s.  f.).  Anfangs  wer- 
den  beide  Termini  vielfach  mit  demselben 
Werthe  angewendet  (Act.  20,  17.  28;  Tit. 
1,  5;  Clem,  ad  Cor.  I,  c.  42,  44,  47).  Noch 
im  2.  Jahrh.  findet  man  die  Bischofe  auch 
TTpejpoTEpot  genannt,  nicht  aber  umgekehrt. 
Sofort  fixirt  sich  denn  der  Sprachgebrauch : 
der  B.  ist  der  Vorsteher  der  icapotx(a,  6toC- 
xTjdtc  als  Nachfolger  der  Apostel;  ihm  un- 
terstehen  Volk  und  Geistlichkeit ;  ihm  wohnt 
die  Fiille  der  pries terlichen  Gewalt  inne. 
Ign,  ad  Polyc.  15,  6,  8;  ad  Eph.  1,  2; 
Uerm,  Past.  Ill  5;  Canon.  Murat.  §  20; 
Hegesipp,  ap.  Eus.  H.  e.  II  23  u.  s.  f. 

I.  Nam  en.  Die  verschiedenen  fOr  den 
B.  sonst  noch  vorkommenden  Bezeichnun- 
gen  haben  Mamachi  Origg.  lib.  IV,  c.  4 
(ed.  Rom.  1850,  IV  250  ff.)  und  nach  ihm 
A,  W,  H.  Haddan  im  Dictionary  of  Christ. 
Antiq.  I  209  am  sorgfaltigsten  zusammen- 
gestellt.  Es  sind  nachfolgende :  Apostolus 
(Theodor.  Mops,  in  I  Tim.  3,  1 ;  Theodoret, 
in  I  Tim.  3,  1;  in  Phil.  1,  1 ;  2,  25;  Am- 
hrosiast.  in  Eph.  4,  12),  Apostolicus  (s.  d. 
A.),  Successor  apostolorum  (Cypr,  LXVI  al. 
LXIX  ad  Florent.),  Vir  apostolicus  (Tert, 
de  praescr.  c.  32),  Hposcrxcuc  oder  lip o- 
s(JTci>c  T^c   ixxXTjcrtac   (Eus.   H.   e.   IV  23, 
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VI  3,  8  etc.).  Die  Bezeichnung  gait  auch 
noch  den  Presbytem  (Basil,  Reg.  Mon.  LXX 
36).  'O  TcpoaxaTcav  a-jfYsXoc  (Oecum,  et 
Aretk  in  Apoc.  2,  1),  npoicrTafievo  c 
(Em.),  np6e6poc  (Bus.  H.  e.  VIU  2,  von 
Presbytem  eb.  X  4;  Si/nes.  Epist.  XII), 
PraeposUtis  (Cypr.  Ep.  Ill,  IX  etc.;  Aug, 
de  Trin.  XV  26  u.  a.  o.;  von  Presbytem 
Cifpr.  Ep.  Ill  21),  Praesidens  (Teiitdl,  de 
coron.  mil.  lip,  Antistes  (sehr  oft,  aber 
auch  filr  Presbyter,  s.  AmbrosiasL  in  I  Tim. 
5;  Sidonius  Apollinaris  nennt  letztem  An- 
tistes ordine  in  secundo,  Ep.  IV  J 1),  Pri- 
mus presbyter   (Ambrosiast,   in    I   Tim.    3, 

10  u.  a.). 

Andere  Bezeichnungen  treflPen  nur  noch 
den  B.,  nicht  mehr  die  ubrigen  Presbyter: 
80*AY7eXoc,  angelus  ecclesiae  (nach  Apoc. 

I,  20;  vgl.  Gal.  1,  8;  4,  14;  Epiph,  Haer. 
25,  n.  3;  Augi$st.  Ep.  142;  Hieron,  in  I  Cor. 

11  etc.), ''E  (p  0  p  0  c  (i<popEta,  PhUosiorg.  Ill 
4,  15),  der  am  meisten  l7r(jxo7coc  identische 
Titel,  im  MA.  mit  speculator  (Cone.  Suess, 
862),  inspector  u.  s.  f.  wiedergegeben.  Die 
Regierungsgewalt  des  B.s  fassen  ins  Auge 
die  t.  t. :  Up oTj^oopLSvoc  und  ir p <u t o x a- 
deSptTTjC  (Hieron,  pa«tor.  Vis.  3,  9),  Ildt- 
irac  (papa),  Vater  (Tert.  de  Pudic.  c.  13; 
Dionys.  Al,  in  Philem.  bei  Eus.  H.  e.  VII  7, 
und  ofter  bei  Cyprian,  Hieronym.,  August., 
Prudent.,  Sulp.  Sev.,  Sidon.,  in  der  griech. 
Kirche  auch  auf  die  Presbyter  und  Aebte 
ausgedehnt,  im  Abendlande  seit  der  karo- 
lingischen  Zeit  nur  noch  auf  den  romischen 
B.  angewandt,  fflr  den  es  Gregor  VII  1083 
ausschliesslich  in  Anspmch  nimmt) ;  "Apycuv, 
princeps  ecclesiae,  pr.  popidi  (Grig,,  Eus., 
Hieron,,  Chrys.,  Paulin,  etc.).  Rector  (Hilar, 
Diac.  in  Ephes.  4 ;  Greg,  M.  de  cur.  past.), 
Praesul  (tul,  pap.  in  Ep.  ad  Euseb.  bei 
Constant  I  382). 

Auf  die  priesterlichen  Functionen  gehen 
vorwaltend  die  Bezeichnungen :  'lepapYTQ^ 
{Dionys,  Al,  de  eccl.  Hierarch.  c.  5 ;  6  jie^ac 
lepdfp^Tjc  Ps.  Amphiloch,  Vit.  s.  Basil,  c. 
13,  3),  Sacerdos,  Pontifex  (sehr  oft),  Sum- 
mus  Sacerdos,  auch  Summus  oder  Maximus 
Pontifex  (TertuU.  de  Bapt.  c.  17 ;  de  Pudic.  1 
und  so  oft),  Ms<y(TT)c,  mediator  (Const,  ap. 
IV  26;  Grig,,  Basil,,  Chrys,  etc.;  Wider- 
spruch  dagegen  bei  Aug,  c.  Parmen.  II  8). 

Dem  Hirtenamt  sind  weiter  entnommen: 
Pater  patrum  und  Episcopus  episcoporum 
(Widerspmch  gegen  letztem  Titel  bei  C^r,, 
Cone.  Carth.  a.  256,  spater  noch  bei  Gre- 
gor, M.);  Vicarius  Apostolorum,  dann  Vi- 
canus  Christi  oder  Dei  (Ambros,  in  I  Cor. 

II,  10;  PseudO' Dionys,  Ar.  eccl.  Hier.  II  2, 
Qu.  V.  N.  T.  127  bei  Aug.  0pp.  HI  etc.), 
uoijnrjv,  pastor  (Eus,  H.  e.  Ill  36;  Hilar., 
Greg.  Naz,  etc.),  llaTptap/Tjc  (Greg,  Naz. 
Or.  19,  41,  42;  Greg.  Nyss.). 

Ueberschwengliche  Uebertreibungen  sind 


9e6c  littTtioc  luxd  ds6v  und  AehnlicHes 
(Const,  apost.  II  26),  Thronus  Dei  (Cone. 
Tolet.  XI.  a.  675,  c.  5). 

Die  Anreden  an  den  B.  waren:  aposto- 
licus  (%.  d.  A.),  sanctissimus ,  heatissimus, 
reverendissimt^ ,  Deo  amabilis ,  piissimus, 
religiosissimus  —  dYttoTaToc,  wco^tXe- 
jtaTOC,  fiaxaptcotaTOC,  atdevifjiciiTa- 
Toc,  6jtc&TaT0c,  eiXap£jTaToc,  deo- 
pecTTaxoc,  Dominus  oder  Domnus,  A s j ir 6- 
T7)c  —  Sanctitas  tua,  t;  (j9)  xP^^'^^'^'^^^ 
i7toT7)c,  jiaxapt^TTjc.  Den  Titel  Servm 
servorum  legt  sich  zuerst  B.  Desiderius 
von  Cahors  (650)  bei  (Thomassin,  I  1,  4, 
§  4);  Dei  gratia  archiepiscopus  nennt  sich 
zuerst  B.  Theodor  (Concil.  Hatfeld.  680 
bei  Beda  H.  e.  IV  17).  Unter  sich  gaben 
sich  die  Bischofe  die  Titel  coepiscopi,  fra- 
tres,  comministri,  consacerdotes, 

II.  Wahl.  l)DieWahler.  Die  Wahl 
der  ersten  Bischofe  (xaTotcrraaic)  lag  in  der 
Hand  der  Apostel  (Tit.  1,  5).  Paulus  setzt 
im  Umkreis  seiner  Wirksamkeit  Bischofe 
ein;  die  Apostel  und  die  noch  lebenden 
Jflnger  des  Herrn  erheben  an  Stelle  des 
hingerichteten  Jakobus  Simeon,  den  Sohn 
des  Klopas,  zum  B.  in  Jerusalem  (a.  69, 
Eus,  H.  e.  in  11).  Bei  Clemens  Rom.  tritt 
schon  die  Mitwirkung  der  Gemeinde  klar 
henror:  den  Aposteln  und  ihren  Nachfol- 
gern  (zunachst  den  iXX67ifiot  SvSpec,  den 
Apostelschulern)  gebuhrt  nach  ihm  die  xa- 
Tairrajtc,  aber  nur  cTuveo8oxr)<Jci(Jif)c  x^c  IxxXtj- 
jiac  ira<y7)c.  Im  2.  und  3.  Jahrh.  wahlen 
die  umwohnenden  Bischofe,  aber  nur  mit 
Zustimmung  des  Volkes  und  der  Priester- 
schaft,  so  dass  dieser  Factor  geradezu  als 
den  Nachbarbischofen  in  dem  Wahlgeschaft 
coordinirt  erscheint.  Dies  erhellt  aus  Grig, 
Horn.  VI  in  Levit.,  0pp.  ed.  Delarue  11  216, 
aus  Eusehius  H.  e.  VI  10,  11,  29,  aus  dem 
Vorgange  in  Antiochien  und  der  Absetzung 
des  Paul  von  Samosata  (270),  dem  Cone, 
Aneyr,  (a.  314,  c.  18),  besonders  aber  aus 
zahlreichen  Aeusserungen  Cyprians  Epist. 
LXVII:  ,diligenter  de  traditione  divina  et 
apostolica  observatione  servandum  est  et 
tenendum  (quod  apud  nos  quoque  et  fere 
per  provincias  totas  tenetur),  ut  ad  ordina- 
tiones  rite  celebrandas,  ad  eam  plebem  cui 
praepositus  ordinatur,  episcopi  eiusdem  pro- 
vinciae  proximi  quique  convenient,  et  epi- 
scopus deligatur  plebe  praesente,  quae  sin- 
gulomm  vitam  plenissime  novit  et  unius- 
cuiusque  actum  de  eius  conversatione  pro- 
spexit.^  —  lb.:  ,in8truit  et  ostendit  (Deus), 
ordinationes  sacerdotales  nonnisi  sub  populi 
assistentis  conscientia  fieri  oportere.'  —  ,Sit 
ordinatio  iusta  et  legitima  quae  omnium 
suifragio  et  iudicio  fuerit  examinata.^  Vgl. 
Ep.  LV  u.  LIX:  ,po8t  divinum  iudicium, 
post  populi  suiFragium,  post  coepiscoporum 
consensum.^    Es  muss  als  eine  Ausnahme 
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betrachtet  werden,  wenn  der  Klerus  zu 
Alexandria  in  Anbetracht  dea  wilden,  lei- 
denschaftlichen  Charakters  des  dortigen  Vol- 
kes,  ohne  dessen  Gregenwart  und  Mitwir- 
kung  abzuwarten,  zurB.8wahl  schritt  (Epiph. 
Haer.  LXIX  11).  Die  Kegel  war,  wie  das 
Cyprian  namentlich  beweist,  dass  die  fra- 
ternitas,  also  Klerus  und  Volk,  das  suf- 
fragium  (van  Espen  I.  tit.  13.  n.  10  und 
ihm  folgend  Uefele  nennen  es  geradezu  ein 
Vorschlagsrecht)  batten,  die  eigent- 
liche  Entscheidung ,  das  indicium,  in  den 
Handen  der  Comprovincialbischofe  lag. 

Ein  neues  Stadium  fur  die  Geschichte 
der  B.swahl  bezeichnet  der  Can.  4  des  Con- 
cils  von  Nicaa  325:  ,der  B.  soil  eigentlich 
von  alien  (Bischofen)  der  Eparchie  (Pro- 
vinz)  aufgestellt  werden;  wenn  aber  dies 
schwer  ist,  sei  es  wegen  einee  dringenden 
Nothfalles  oder  wegen  zu  grosser  Entfer- 
nung,  so  mussen  wenigstens  drei  sich  ver- 
sammeln,  und  mit  schriftlicher  Einwilligung 
der  Abwesenden  die  Cheirotonie  (Weihe) 
vornehmen.  Die  Bestatigung  und  Oberlei- 
tung  des  Geschehenen  aber  soil  in  jeder 
Eparchie  dem  Metropoliten  zustehen'  {He- 
fele  CG.  2.  A.  I  382  f.).  Vgl.  die  Cano- 
nes  von  Laodicea  c.  12,  Antiochien  c.  19, 
Cod.  eccl.  Afric.  c.  13;  Cone.  Carih.  a.  390, 
e.  12;  a.  397,  c.  39;  a.  398,  c.  1;  Constan- 
tinop.  a.  381  bei  Theodoret.  V  9;  Synod. 
Tolet,  IV,  c.  19;  Nicam.  II,  c.  3.  Damit 
war  ein  neuer  Factor,  der  Metropolit,  in 
die  B.swahl  eingefuhrt;  bald  wurden  die 
Rechte  des  ehemaligen  zweiten  Factors, 
der  fraternitas,  beschnitten.  Es  lag  ja  ge- 
wiss  in  der  Mitwirkung  des  oft  turbulen- 
ten  Volkes  Manches,  was  unter  Umstan- 
den  bedenklich  war.  Hatten  schon  die  Sy- 
noden  zu  Sardica  (345)  und  Laodicea  (365) 
diesen  Uebelstanden  entgegenzuwirken  be- 
gonnen,  so  ging  der  griechische  hohe  Kle- 
rus bald  darauf  aus,  das  Wahlrecht  dem 
Volke  ganz  zu  entziehen,  und  die  VII.  all- 
gemeine  Synode  zu  Nicaa  e.  5  interpretirte 
demnach  den  Canon  4  des  ersten  Nicae- 
num  dahin,  dass  ein  B.  n  u  r  von  Bischofen, 
ohne  Zuthun  weltlicher  Gewalt,  gewahlt 
sein  durfe.  Aehnlich  die  VIII.  allg.  Syn. 
c.  22.  In  der  lateinischen  Kirche  ward  das 
Volk  erst  viel  spater,  zum  Theil  erst  im 
11.  Jahrh.,  ausgeschlossen ;  die  Wahl  kam 
aber  damit  nicht  ganz  an  die  Comprovin- 
zialbischofe ,  sondern  an  den  Klerus  der 
bischoflichen  Domkirche,  und  in  das  Be- 
statigungsrecht  theilten  sich  der  Metropolit 
(erst  spater  der  Papst)  xmd  der  Landesfurst. 
Die  Rechte  des  erstem  betonen  schon  die 
von  Haddan  a.  a.  O.  gesammelten  papst- 
lichen  Decrete  des  5.  Jahrh.:  Innocent  I 
Ep.  I  2  (extra  conscientiara  mctropolitani 
episcopi  nullus  audeat  ordinare  episcopum) ; 
Bonifac.  I  Ep.  Ill;  Leo  3/.  Ep.  LXXXIX, 


XCII;  Hilar.  Ep.  II;  dazu  Gone.  Taur.  a. 
401,  c.  1 ;  Cone.  Arel.  II.  a.  452,  c.  5.  Bei 
demselben  (215  f.)  sind  zahlreiche  Belege 
far  die  im  Abendlande  noch  sehr  lange  an- 
dauemde  Mitwirkung  des  Volkes  bei  der 
B.swahl  beigebracht,  wie  auch  der  Ueber- 
gang  zu  dem  Emennungsrecht  des  Konigs 
in  Spanien,  Frankreich  und  England  seit 
dem  7.  Jahrh.  aufgewiesen  ist. 

2)  Wahlbarkeit.  Die  dem  Eintritt  in 
den  Klerus  im  AUgemeinen  entgegenstehen- 
den  Hindemisse  (gewisse  Gewerbe,  Diga- 
mie,  oflPentliche  Busse,  Fall  in  der  Verfol- 
gung,  Klinikertaufe  oder  haretische  Taufe 
u.  s.  f.)  hatten  hinsichtlich  der  B.swahl 
natiirlich  nicht  minder  Platz.  Die  positiven 
Anforderungen  an  den  B.  resumirt  im  We- 
sentlichen  schon  der  Apostel  in  seinen  be- 
kannten  Anweisungen.  Zum  Theil  auf  Grund 
derselben,  zum  Theil  durch  Gewohnheits- 
recht  setzten  sich  dann  nachfolgende  Be- 
dingungen  fest:  1)  zum  B.  soil  kein  Neu- 
bekehrter  oder  Neophyt  genommen  werden 
(I  Tim.  3,  6;  Can.  Apost.  80;  Cone.  Nic. 
c.  2;  Cone.  Laodie,  a.  365,  c.  3).  Spater 
forderte  man,  dass  der  zu  Wahlende  we- 
nigstens ein  Jahr  getauft  sei  (Cone.  Aurel. 
III.  a.  538,  c.  6).  Docji  gab  es  Ausnah- 
men.  Cyprian  wurde  ■  adhuc  neophytus 
(Pont.).,  Ambrosius  und  Eusebius  von  Cae- 
sarea  im  Pontus  schon  als  Katechumenen 
gewahlt  und  sofort  geweiht  (Theodoret.  IV 
7  etc. ;  Ghreg.  Naz.  Or.  XIX) ,  ahnlich  Nee- 
tarius  (Sozom.  VII  8).  —  2)  Keiner,  der 
sich  selbst  verstiimmelte,  konnte  B.  werden, 
wol  aber,  wer  so  geboren  oder  durch  Ge- 
walt verstiimmelt  worden  (Can.  Ap.  c.  21, 
77,  78).  —  3)  Wahrend  die  Const.  Apost. 
II  1  noch  50  Jahre  fiir  den  zu  "Wahlenden 
fordem,  begnugt  man  sich  im  Allgemeinen 
(nach  Luc.  3,  23)  mit  30  Jahren  (Cone. 
Neocaes.  a.  314  und  oft),  doch  verlangen 
Siricius  ad  Himer.  Ep.  1,  9  und  Zosimus 
ad  Hesych.  Ep.  1,  3.  45,  lustinians  Novella 
CXXVII  1  und  Photius  35  Jahre.  Hervor- 
ragendes  Verdienst  konnte  indessen  auch 
hier  Ausnahmen  bewirken,  wie  bei  dem 
23jahrigen  Athanasius.  —  4)  Der  zu  Wah- 
lende sollte  der  Diosese  angehoren,  der  er 
vorstehen  solle :  diw  aStoo  fe^Tetoo  (lul.  pap. 
Ep.  ad  Oriental,  bei  Athan.  Apol.  II;  Coe- 
lestin.  Ep.  2,  4;  Leo  Ep.  84  und  oft).  Aus- 
nahmen waren  jedoch  sehr  haufig.  Der  zu 
Wahlende  bedurfte,  um  eine  fremde  Diocese 
zu  iibemehmen,  der  Zustimmung  seines  eige- 
nen  B.s  (Cone.  Nicaen.  c.  16).  —  5)  Nicht 
wahlbar  fur  das  betreffende  Mai  war  der 
Nachbar-B.,  welcher  in  der  Vacanz  als  In- 
terrector  fungirt  hatte.  —  6)  Der  zu  Wah- 
lende soil  die  Stufenleiter  der  verschiedenen 
ordines  regelmassig  durchlaufen  haben,  nicht 
per  saltem  B.  werden.  Cypnan  legt  Ge- 
wicht  darauf,  dass  Cornehus  ,non  ^  epi- 
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scopatum  subito  pervenit,  sed  per  omnia 
ecclesiastica  officia'  und  ,cuncti8  reliffionis 
^^radibus  ascendit^  Doch  stellt  Leo  M.  die 
Diakonen  hier  den  Priestern  gleich  (Ep. 
84,  6).  Ausnahmen  waren  indessen  haufig. 
Auch  Lectoren  {Aug,  Ep.  142),  Subdiako- 
nen,  selbst  Laien  werden  zu  Bischofen  ge- 
wahlt. 

Die  Zustimmung  des  Gewahlten  wurde 
nicht  eingeholt;  man  weihte  axovra  (Bei- 
spiele  bei  Bingham  IV  [VII]  2),  und  die 
Can.  Apost.  36  drohen  demjenigen  die  Ex- 
communication an,  der  die  Last  des  Episko- 
pats  ablehnt.  Spater  anderte  sich  die  An- 
schauung  und  es  hiess:  ,profectu8  indignus 
est  sacerdotis  nisi  fuerit  ordinatus  invitus'. 
Die  gezwungenen  Weihen  wurden  dann 
durch  Leo  undMaiorian  verboten  (Cod. 
Theodos.  VI  34,  App.  Nov.  2). 

3)  Zeit  und  Ort  der  Wahl.  Das 
Concil  von  Chalcedon(431)  fordert  die  Wahl 
innerhalb  drei  Monaten,  oft  fand  sie  unmit- 
telbar  nach  dem  Ableben  des  B.s  statt,  be- 
sondere  zu  Alexandria.  In  Nordafrica  war 
die  Frist  ein  Jahr.  Ein  romisches  Concil 
von  606  verlangt,  dass  die  Wahl  nicht  in- 
nerhalb der  drei  ersten  Tage  nach  Erledi- 
gung  des  Stuhles  statthabe.  Die  Wahl  ge- 
schah  in  der  alten  Zeit  regelmassig  in  der 
Diocese,  bez.  der  Stadt,  fiir  welche  und  von 
welcher  gewahlt  wurde.  Wo,  wird  in  den 
ersten  drei  Jahrhunderten  nirgends  gesagt; 
seit  Constantin  wol  in  der  Kegel  in  den 
Hauptkirchen.  Nach  Synesim  Ep.  64  fand 
eine  B.swahl  auch  in  der  gewohnlichen 
Burgerversammlung  statt  (auf  der  dYopdt?). 
Der  Modus  war  verschieden.  Urspriinglich 
wu^de  wol  durch  Acclamation  gewahlt,  spa- 
ter werden  Beauftragte  ausgesandt,  um  die 
Stimmen  des  Volkes  entgegenzunehmen(6rr^- 
gor,  M.  Ep.  Ill  35);  diese  Delegaten  sind 
die  mittelalterlichen  Compromissarii.  Fern- 
zuhalten  von  dem  Wahlgeschaft  sind  die 
Katechumenen  {Cone.  Laodic,  a.  365,  c.  5), 
vermuthlich  weil  sie  vor  Anstoss  bei  der 
Kritik  des  Lebens  der  Geistlichen  gehutet 
werden  sollten. 

4)  Ueber  Priifung  und  Bestatigung 
der  Wahl  durch  den  Metropolitan  istschon 
oben  gesprochen  worden.  Sie  hat  sich  Ende 
des  4.  Jahrh.  zu  einem  regelrechten  Ver- 
fahren  entwickelt.  Schon  das  Cone,  Carth, 
IV.  sagt :  qui  episcopus  ordinandus  est,  an- 
tea  examinetur,  si  natura  sit  prudens,  si 
docibilis ,  si  moribus  temperatus  etc. ,  si 
litteratus,  si  in  lege  Domini  instructus  etc. 
Oregor  d,  Gr,  Ep.  VII  lasst  sich  von  dem 
Erzbischof  von  Ravenna  ein  Zeugniss  aus- 
Btellen  fiber  den  von  ihm  zu  weihenden  B. 
von  Rimini. 

III.  Wei  he.  Vgl.  d.  A.  Ordination.  Der 
Ort  derselben  war  in  der  Regel  die  Kirche, 
^r  welche   der  B.  geweiht  wurde.     Cypr. 


Ep.  67;  Aug.  Ep.  261;  Cone.  Chale.  Act. 
11  u.  s.  f.  Bald  jedoch  bestimmte  der  Me- 
tropolitan, wo  und  wann  die  Weihe  statt- 
fand  (Synes.  Ep.  67;  Cone.  Tolet.  IV.  a. 
581,  c.  18),  und  nun  wurde  der  Sitz  des- 
selben  meist  zur  Weihe  der  Suffragan- 
bischofe  auserkoren.  Diese  Weihe  geschah 
immer  vor  dem  Altar  {Theodoref.  IV  15), 
und  zwar  meist  am  Bonntag  oder  an  einem 
Festtag  (legitimus  dies  fur  die  Bischofe,  Zos. 
Ep.  6).  Da  die  Weihe  innerhalb  der  Messe 
geschah,  fiel  sie  zeitlich  in  die  Morgen- 
stunde;  doch  wird  von  Novatian  gemeldet, 
dass  er  zur  10.  Stunde,  also  um  4  Uhr 
Nachmittags,  ordinirt  wurde  {Euseb.  H.  e. 
VI  43).  Der  Jahrestag  wird  vielfach  ge- 
feiert  als  dies  natalis  {Aug.  c.  Lit.  Petil. 
II  23  al.),  was  manche  Verwirrung  in  den 
Martyrologien  erklart.  Endlich  ward  die 
Weihe  durch  Circulare  wol  angezeigt, 
dem  Ordinaten  vom  Ordinaus  eine  Beschei- 
nigung  ausgestellt  (Cod.  eccl.  Afr.  c.  89) 
und  vom  Metropoliten  Buch  fiber  seine  Or- 
dinationen  geffihrt  (matricula,  archivus,  fjwc- 
TpCxtov,  eb.  86;  s.  Bingham  II  [XVI]  8). 

Ueber  die  Inthronisation  vgl.  Bing- 
ham II  (XI)  10,  wo  Beispiele  des  bei  der- 
selben gehaltenen  Sermo  enthronisticus  ge- 
geben  werden.  Eb,  sind  die  das  Ereigniss 
des  Amtsantrittes  den  fibrigen  Bischofen 
kundgebenden  YpajijiaTa  xotvcovtxdf,  <JuXXa^l 
Iv^povtffTtxat,  litterae  enthronisticae  oder  com- 
municatoriae  behandelt.  Dem  inthronisirten 
B.  brachte  man  vielfach  Geschenke  dar,  die 
sich  im  Orient  noch  jetzt  in  der  Form  sehr 
drfickender  Auflagen  ffir  den  Rlerus  er- 
halten  haben. 

Erst  seit  der  Mitte  des  5.  Jahrh.  scheint 
die  Uebung  aufgekommen  zu  sein,  dass  der 
neugeweihte  B.  dem  Metropoliten  ein  Glau- 
bensbekenntniss  und  einen  HuldigungBeid 
ablegte.  Die  altesten  Beispiele,  welche  Tho- 
massin  anzuffihren  weiss,  sind  vom  J.  450 
(die  voil  Leo  d.  Gr.  verworfene,  vom  Me- 
tropoliten von  Epirus  an  den  Erz-B.  von 
Thessalonich  ausgestellte  cartula  de  obe- 
dientiae  sponsione),  von  590;  auf  spanischen 
Synoden  ist  davon  Rede  seit  Cone.  Tolet. 
TV.  a.  581. 

V.  Austritt  aus  dem  Amte.  Der- 
selbe  geschah  entweder  1)  durch  Abdan- 
kung  (s.  d.  A.),  2)  durch  Absetzung 
(s.  Deposition),  3)  durch  Translation  (s. 
d.  A.). 

VI.  Das  Amt.  Es  kann  hier  nicht  auf 
die  zahlreichen  dogmatischen  und  kirchen- 
rechtlichen  Fragen  eingegangen  werden, 
welche  sich  an  diesen  Gegenstand  knfipfen. 
Wir  geben  nur  eine  Uebersicht.  Der  Ur- 
sprung  des  Amtes,  die  berfihmte  Frage,  ob 
der  Episkopat  gottlicher  oder  menschlicher 
Institution  ist,  fkUt  nicht  unter  unsern  Vor- 
wurf.     Der   Umfang    des    Amtes    begreift 
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1)  die  Fulle  der  priesterlichen 
(Weihe-)  Gewalt:  Ausspendung  der  Sa- 
cramente  (s.  d.  A.)  und  namentlich  der  Or- 
dination, die  ihm  vorbehalten  ist  (s.  d.  A.) ; 

2)  die  Lehrgewalt  (s.  Predigt);  3)  die 
Kegierungsgewalt. 

Die  Kegierungsgewalt  schliesst  eine  Keihe 
von  Attributen  in  sich:  das  Aufsichts-  und 
Visitationsrecht,  die  Gesetzgebung,  die  Ju- 
risdiction und  Strafgewalt,  die  Leitung  und 
Anstellung  des  Klerus,  dessen  Berufung  zur 
Diocesansynode,  die  Verwaltung  desKirchen- 
gutes,  endlich  gewisse  Einkiinfte  und  Ehren- 
vorziige. 

a)  Das  Aufsichtsrecht  erstreckte  sich  ilber 
die  gesammte  Diocese,  Exemptionen  kannte 
das  alte  Recht  nicht;   vgl.   Cone.  Chalced, 

c.  7 ,  8 ;  Cod.  lusiin.  I.  tit.  3  de  Episc.  1. 
40;  Cone.  Agath.  a.  506,  c.  38  u.  s.  f.  Man 
betrachtet  das  Privileg  des  P.  Zacharias  fur 
Monte  Casino  ut  nuUius  nisi  subiaceat  nisi 
solius  Romani  pontificis  (MabilL  Act.  ord. 
s.  Bened.  Ill  643)  als  erstes  Beispiel  einer 
solchen. 

b)  Die  Visitation  der  Diocese  wird 
als  Recht  und  Pflicht  allgemein  anerkannt : 
Athan.  Apol.  II.  §  74;  Chrys.  Horn  I  in 
Tit.;  August  Ep.  11  (0pp.  II  144);  Greg. 
Turon.  Hist.  V  5  etc.  Einscharfungen,  dass 
der  B.  wenigstens  einmal  im  Jahre  die  Di5- 
cese  besuchen  und  firmen  solle,  gehoren 
meist  erst  dem  MA.  an ;  die  ersten  diirften 
Cone.  Tarragon,  a.  516,  Braear.  a.  572,  c.  1 
sein.  Die  Visitation  geschah  entweder  durch 
den  B.  selbst  oder  durch  den  Chor-B. 
(s.  d.  A.)  und  den  Visitator  (s.  d.  A.). 

c)  In  der  Gesetzgebung  und  Lei- 
tung der  Diocese  war  der  B.  mit  nich- 
ten  Autokrat,  sondem  durchaus  an  den 
Rath  und  die  Zustiminung  der  Priesterschaft 
und  selbst  der  Diocese  gebunden.  ,Nihil,^ 
sagt  Cf/prian,  ,sine  consilio  vestro  (der  Pres- 
byter) et  sine  consensu  plebis  mea  privata 
sententia  gerere.*^  Daher  sprechen  Origenes 
von  der  pooX9)  exxXiQdtac,  Si/nesius  und  Chry- 
sostomus  von  einem  JuveSptov,  Hieronymus 
von  dem  Senate  des  B.s.  An  diesen  Bei- 
rath  war  der  B.  bis  tief  ins  MA.  bei  alien 
wichtigeren  Angelegenheiten  gebunden,  wie 
andererseits  die  fratemitas  in  solchen  ohne 
den  B.  (avsu  TvcoftTjc  tou  iicux^icou,  Cone. 
Laodic.  c.  57)  nichts  thun  durfte. 

d)  Verwaltung  des  Kirchengutes 
(s.  d.  A.  und  Archidiakon,  Diakon,  Wohl- 
thatigkeitsanstalten). 

e)  Ausstellung    von   Litterae    (s. 

d.  A.). 

•  f)  Die  richterliche  Thatigkeit 
des  B.s  erstreckte  sich  bis  Anfang  des 
5.  Jahrh.  durch  den  freien  Willen  der  Glau- 
bigen  auch  auf  die  weltlichen  Angelegen- 
heiten (nach  I  Kor.  6,  4),  fiir  welche  der 
Montags  zu  sitzen   pflegte.    FGr   seine 


geistliche  Jurisdiction   s.   d.   Art.   Kirchen- 
strafen  u.  s.  f. 

g)  Um  seinem  Amte  zu  gentigen,  wird 
der  B.  an  die  Residenzpflicht  gebun- 
den (s.  d.  A.). 

VII.  Ueber  das  Verhaltniss  des  B.s  zu 
dem  Metropolitan,  Primas,  Papst,  den  Sy- 
noden  s.  die  Art. 

VIII.  Zahl  der  Bischofe.  B.sitze 
sollten  bloss  in  ansehnUcheren  StUdten, 
nicht  in  Dorfern  {h  xcojito  tivi  if)  h  ppox^^qt 
ic(5Xet,  Cone.  Sardic.  a.  345,  c.  6 ;  vgl.  Cone. 
Laodie.  a.  366,  c.  57)  oder  in  Castellen 
{Leo  M.  Ep.  87,  2)  errichtet  werden.  An 
den  Donatisten  wird  es  gerugt,  dass  sie  in 
villis  et  in  fundis,  non  in  aliquibus  civita- 
tibus  Bischofe  einsetzien  {Collat.  Carth.  c. 
181);  doch  kam  das  auch  sonst,  namentlich 
in  entfemteren  Gegenden  des  Orients,  vor 
{Soz.  VII  19);  vgl.  andere  Falle  bei  Btng- 
ham  II  (XII)  2,  3.  Naturlich  war  die  Aus- 
dehnung  der  Diocesen  sehr  verschieden.  In 
Italien  und  Nordafrica,  wie  in  den  bevol- 
kerten  Gegenden  Griechenlands  und  Vorder- 
asiens  hatte  fast  jede  Stadt  ihren  B.;  in 
den  wusteren  Landern,  wie  Scythien,  stand 
Ein  B.  uber  ganzen  Landstrecken,  wie  der 
von  Tomi  {Soz.  VII  19:  iroXXal  ic^Xctc  ov- 
TEC  2xudat  ?va  icavxEc  iirtVxoTrov  l^ouat,  vgl. 
VI  21),  ein  Verhaltniss,  dajs  im  MA.  im 
Norden  Europa's  stehend  wird.  Die  Er- 
richtung  neuer  Bisthiimer  in  den  alten,  d.  h. 
also  die  Theilung  eines  Bisthums,  hing  von 
dem  Willen  des  B.s  und  der  Zustinmiung 
des  Primas  ab  {Cone.  Carth.  II.  a.  397,  e. 
5;  III.  a.  397,  c.  42;  Aug.  Ep.  261);  der 
Consens  des  Papstes  wurde  erst  seit  Gre- 
gor  V  eingenommen  und  auch  da  nur  in 
den  Missionsgebieten ;  ebenso  kommt  erst 
um  dieselbe  Zeit  im  Abendlande  die  Zu- 
stimmung  des  Konigs  als  nothwendig  auf, 
wahrend  im  Ostreich  der  Kaiser  die  Er- 
richtung  neuer  Bisthiimer  vollstandig  an 
sich  riss.  Oft  war  der  Ursprung  eines  Bis- 
thums zweifelhaft^  dreissigjahriger  Besitz 
entschied  dann  fiir  den  Rechtsbestand  (Cone. 
Chaleed.  a.  451,  c.  11;  Tolet.  a.  633,  c.  34; 
Emerit.  a.  666,  c.  8).  Eine  Statistik  der 
altchristlichen  B.sitze  fehlt  noch  und  ware 
eine  dankbare,  wenn  auch  schwierige  Arbeit. 
Die  bestimmte  oder  auch  nur  annahemde 
Berechnung  der  Zahl  derselben  ist  demnach 
sehr  schwierig;  Gibbon  glaubte  fiir  die  Zeit 
Constantins  1800  Diocesen,  1000  im  Morgen-, 
800  im  Abendlande  annehmen  zu  diJbrfen. 
Chaumard  Les  6glises  du  monde  remain  pen- 
dant les  trois  premiers  si^cles,  Par.  1879. 

IX.  Weltliche  Rechte.  1)  Recht 
der  Intercession  bei  Criminalverbre- 
chen,  vom  Cone.  Sardic.  c.  7  betont,  von 
Ambrosius,  Augustinus  (Ep.  158,  159),  Hie- 
ronymus (ad  Nepotian.  Ep.  34),  Socrates 
(V  14,  VII  17)  ebenfalls  bezeugt,  von  -4m- 
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gu^inus  a.  a.  O.  auch  ausgeiibt.  Bekannt 
ist  auch  die  Intercession  des  hi.  Martin  von 
Tours  fur  die  gefangenen  Priscillianisten.  Die 
Bischofe  hatten,  um  dies  Recht  auszuiiben, 
nach  Cod,  Theodos.  App.  c.  13  freien  Zutritt 
m  den  Kerkern.  Eingeschrankt  wurde  das- 
selbe  durch  Theoderich  Edict,  c.  14,  im  Ost- 
reich  durch  Cod.  Theodos,  IX.  tit.  XL.  cc. 
16,  17,  lustinian.  I.  tit.  IV  de  Ep.  aud. 

2)  Schutz  der  Waisen,  Wittwen, 
uberhaupt  der  Hulfsbediirftigen: 
AmbroH,  de  Offic.  II  29;  Augmt,  Ep.  252 
(al.217);  Serm.  176,  2;  Hieron.  ad  Geront.; 
CoHcU,  Sardic,  c.  7 ;  Aurel.  11.  a.  549,  c.  2 
and  oft.  Ein  in  grossartigem  Massstabe  von 
den  Bischofen  der  alten  Kirche  und  beson- 
ders  von  Gregor  d.  Gr.  geilbtes  Recht.  Da- 
mit  hing  auch  dasjenige  der  Sklaven- 
freilassung  {Cone,  Agath,  a.  506,  c.  7) 
und  des  Schutzes  der  Freigelassenen  zu- 
saminen  (eb.  c.  29  u.  a.).  Vgl.  Thomasstn, 
II,  m  87. 

3)  Eine Art  von  Aufsichtsrecht  selbst 
fiber  die  Staatsbeamten  glaubt  Haddan  Dic- 
tionary 237  aus  Cone,  Arelat,  a.  304,  c.  7 
herauszulesen :  ,de  praesidibus  qui  fideles 
ad  praesidatum  praesiliunt,  placuit  ut  cum 
promoti  fuerint,  litteras  accipiant  ecclesia- 
sticas  communicatorias ,  ita  tamen,  ut  in 
quibuscumque  locis  gesserint,  ab  episcopo 
eiusdem  loci  cura  de  illis  agatur:  ut  cum 
coeperint  contra  disciplinam  publicam  agere, 
turn  demum  a  communione  excludantur;  si- 
militer et  de  his  qui  rem  publicam  agere 
volunt,'  Auch  Baronius  ad  a.  314,  n.  57 
meinte,  die  Synode  habe  mit  ihrem  c.  7 
Hchismatiker  und  Haretiker  von  offentlichen 
Aemtem  ausgeschlossen.  So  lagen  aber  im 
J.  314  die  Dinge  noch  nicht,  dass  ein  Con- 
cil  gich  Derartiges  beifallen  lassen  konnte. 
Befele  CG.  I  208  f.  hat  die  richtige  Deu- 
tong  des  Kanons  gegeben.  Das  Concil  zu 
&mra  a.  306,  c.  56  hatte  durch  den  Be- 
schluss:  ,magistratu8  uno  anno  quo  agit 
duumviratum  prohibendum  placet  ut  se  ab 
ecclesia  cohibeat^  (Hefele  a.  a.  O.  181)  den 
Duam?im  in  weiser  Absicht  aufgegeben, 
eich  wahrend  des  Jahres  ihrer  Amtsfuhrung 
der  Communion  und  der  Theilnahme  an  der 
Liturgie  zu  enthalten,  da  diese  Beamten  in 
den  nachsten  Contact  mit  heidnischem  Cult 
kamen.  Diese  Praxis  wird  in  dem  Can.  7 
des  Arelatense  gemildert :  die  Gefahr  poly- 
theistischer  Befleckung  ist  seit  Constantins 
s^ieg  geringer,  die  Beamten  soUen  also  zur 
Communion  zuzulassen  sein  und  nur  da  von 
aosgeschlossen  werden,  falls  sie  (durch  po- 
Ntiv  polytheistische  Acte)  sich  gegen  die 
kirchliche  Disciplin  verfehlen.  Weiter  be- 
rnft  sich  Haddan  a.  a.  O.  auf  Cyrill  von 
Alexandrien  und  dessen  Verhaltniss  zu  dem 
Praefectos  angustalis,  Orestes,  als  auf  einen 
Beweis  fUr  das  Aufsichtsrecht  der  bischofe 


fiber  hohe  Staatsbeamte.  Allein  in  Alexan- 
drien lagen  die  Dinge  ganz  anders.  Der 
Episkopat  war  dort  mit  Theophilus,  dem 
sein  Neffe  Cyrill  folgte,  in  die  Hande  einer 
der  reichsten  und  machtigsten  Adelsfamilien 
gekommen,  und  der  naturliche  Einfluss  des 
B.s  dadurch  und  durch  die  Herrschsucht 
Theophils  wie  seines  Nachfolgers  in  einer 
Weise  gesteigert  worden,  dass  selbst  ein 
Praefectus  augustalis  hinter  ihm  zuruck- 
stehen  musste.  Ein  ganz  ahnliches  Verhalt- 
niss zeigte  sich  in  dem  Kampfe  des  Synesius 
mit  dem  Prafecten  Andronicus  (vgl.  Kraus 
Stud,  fiber  Synes.  v.  Kyrene:  theol.  Quar- 
talschr.  1865  u.  1866).  Wenn  Greg,  Naz. 
Or.  17  den  Sovajxat  und  (Jp^ovrec  erklart: 
6  TOO  XpujToo  v(5|i.oc  uirotCdTjCTtv  6jiac  ttq  ijif 
Sovaaretqt  xal  tw  Ijixd  ^r^imaxi,  so  lasst  sich 
das  auch  auf  die  kirchliche  Stellung  der 
Beamten,  die  als  Glaubige  unter  dem  B. 
stehen,  beziehen.  Das  christliche  Alter- 
thum  ist  von  der  Anmassung  freizusprechen, 
welche  dem  B.  und  selbst  demjenigen  von 
Rom  irgend  ein  directes  Recht  der  Beauf- 
sichtigung  oder  der  Oberleitung  gegenuber 
den  Staatsbeamten  oder  Ftirsten  zuspricht. 
Werden  Cone,  Tolet.  lU.  a.  589,  c.  18  die 
Bischofe  prospectores  qualiter  indices  cum 
populo  agant  genannt  (vgl.  Tolet,  FV.  a.  633, 
c.  32),  so  stand  ihnen  dieses  Inspectionsrecht 
in  Folge  ihrer  anerkannten  Stellung  als 
Protectoren  aller  Armen  und  Hfilfsbedfirf- 
tigen  zu.  Vgl.  noch  Cod.  lustin.  I.  IV  26. 
No^.  VIII  9,  LXXX  1,  4,   CXXVm  23. 

4)  Immunita^  (s.  d.  A.).  Mit  dersel- 
ben  hing  auch  das  Vorrecht  zusammen, 
welches  die  Bischofe  von  der  Pflicht  der 
Zeugenschaft  eximirte:  Cone.  Chalced,  act. 
11;  Cod.  lustin.  I.  tit.  HI  de  Ep.  et  Cleric. 
1.  7.  Nov.  CXXIII  7;  Nomocan.  tit.  EX. 
c.  27;  Cod,  Theodos,  lib.  XI.  tit.  XXXIX 
de  fide  testim.  1.  8.  Vgl.  Bingham  VII 
(II)  1.  Schon  ein  freilich  verdachtiges  theo- 
dosisches  Gesetz  (Cod,  Theodos,  XVI.  tit. 
XII  de  Episc.  audient.  1.  1)  stellt  das  ein- 
fache  Zeugniss  des  B.s  fiber  den  Eid  An- 
derer,  was  im  MA.  noch  viel  mehr  gait. 
Ebenso  gait  gegen  ihn  weder  das  Zeugniss 
eines  Haretikers,  noch  das  eines  einfachen 
Christen  (Can.  Apost.  74),  falls  nicht  be- 
sonderes  Ansehen  der  Person  ffir  letztern 
sprach  (Cone,  Chaleed,  c.  21).  Die  aposto- 
lischen  Canones  (c.  47)  sprechen  fiber  den 
Urheber  einer  falschen  Anklage  gegen  einen 
B.  die  Excommunication  aus,  was  das  Con- 
cil zu  Elvira  306  c.  75  auch  auf  Priester 
und  Diakonen  ausdehnt. 

X.  Beschrankungen  waren  dem  B. 
allezeit  auferlegt,  einmal  in  Bezug  auf  die 
geschlechtlichen  Verhaltnisse  durch  die  un- 
bedingte  Verpflichtung  zum  Colibat  (s.  d. 
A.),  dann  in  Bezug  auf  seinen  Besitz. 
Er   konnte   nur   fiber   das   testamentarisch 
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verfugeiL,  was  er  vor  seiner  Ordination  zum 
B.  besass  oder  durch  Erbschaft  erwarb; 
iiber  das  Land,  welches  er  als  B.  erworben, 
konnte  er  nicht  frei  testiren  (Cone.  Carth. 
a.  397,  c.  49;  vgl.  Cod,  lustin.  I  de  Episc. 
et  Cler.  1.  33).  Waren  des  B.s  Verwandte 
Heiden  oder  Haretiker,  so  durfte  er  ihnen 
uberhaupt  nichts  vererben  (Cod.  eccl.  Afric. 
48).  Verschiedene  gallische  und  spanische 
ConcOien  wahren  das  Recht  der  Kirche  an 
dem  Eigenthum  des  B.s :  Agath,  a.  506,  e.  6 ; 
Epaon,  a.  517,  c.  17;  Parts.  III.  a.  557, 
c.  2;  Lugd.  II.  a.  567,  c.  2;  Tarracon.  a. 
516,  c.  12;  Valentin,  a.  524,  c.  2  f.  Starb 
der  B.  ohne  Testament,  so  fiel  seine  Hinter- 
lassenschaft  an  die  Kirche  (Cod.  lustin,  a. 
a.  O.).  Ueber  das  Verbot  der  Jagd  u.  dgl. 
s.  Klerus.  Wenn  Cone.  Carth,  a.  398,  c. 
16  dem  B.  geboten  wird,  zu  lesen  genti- 
lium  libros,  haereticorum  autem  pro  neces- 
sitate et  tempore,  so  ist  dies  ein  vereinzelt 
dastehender  Kanon. 

XI.  Ehrenbezeugungen,  die  dem 
B.  galten,  waren :  1)  der  Gruss  durch  Nei- 
gung  des  Hauptes  (xX(vetv  xscpoXi^v),  vgl.  die 
Stellen  aus  TheodoreLf  Chrysost.y  Anibros,, 
Hilar,  bei  Bingham  II  (IX)  1;  2)  der 
Handkuss,  Sidon,  Apoll.  Ep.  VIII  11; 
Bingham  a.  a.  0.;  3)  der  Fusskuss,  wie 
er  dem  ostromischen  Kaiser  gebuhrte ;  nach 
dem  Ordo  Rom.  soil  der  Diakon,  ehe  er 
das  Evangelium  singt,  dem  B.  den  Fuss 
kiissen.  Ein  Beispiel  aus  dem  4./5.  Jahrh. 
vom  B.  von  Constantina  auf  Cypern  kat 
Him-on,  Ep.  61 ;  vgl.  Casaiihon.  Exerc.  XXIV, 
§  4.  Gregor  VII  nahm  dieses  Osculum  pe- 
dum fur  den  Papst  allein  in  Anspruch. 

XII.  Insignien  des  B.s:  1)  der  Ring 
(s.  d.  A.);  2)  der  Hirtenstab  (s.  Stab); 
3)  die  Mitra  oder  Inful;  4)  die  Hand- 
schuhe;  5)  die  Sandalen;  6)  Cali- 
gae;  7)  ev.  das  Pallium  (s.  d.  A.,  bez. 
Kleider,  liturgische) ;  8)  das  Brustkreuz 
(s.  Encolpia).  kraus. 

BISCHOFSSTUHL,  s.  Cathedra. 

BISOMUS,  s.  Sarkophag  und  Locus. 

BIQTIKOI,  saeculares,  Bezeichnung  der 
Laien  als  Weltlicher,  im  Gegensatz  zu  den 
Klerikern  sowol  als  den  Einsiedlern  und 
Monchen;  so  bei  Pseudo- lustin.  Mart.  Resp. 
ad  Quaest.  19 :  Ttj)  pwottxcjl  dv&pcoTccp  u.  s.  f., 
Chrysost,  Hom.  Ill  in  Lazar.  (ed.  Francof. 
V  36);  Hom.  XXIII  in  Rom.  (ib.  316). 

BLASPHEMIE.  Das  christliche  Alterthum 
unterschied  eine  vierfache  B.:  1)  bei  Sol- 
chen,  welche  in  der  Verfolgung  vom  Glau- 
ben  abfielen;  schon  Plin.  Epist.  X  37  er- 
wahnt,  dass  die  Apostaten  Christo  male- 
dixerunt.  Dass  ihnen  dies  stehend  befohlen 
wurde,  erhellt  aus  Euseh,  H.  e.  IV,  c.  15 
(wo  Polykarp   gesagt  wird:   Xot8<5pT)<yov  t6v 


XptTc6v),  aus  Dionys,  Alex,  bei  Euseh.  a.  a. 
O.  VI,  c.  41,  wie  auch  Barchobadie  Christen 
martern  liess,  welche  Christo  nicht  fluch- 
ten,  lustin,  Mat-t.  Apol.  II  72.  Diese  B.  ward 
naturlich  dem  Abfall  vollkommen  gleichge- 
setzt  und  gleich  diesem  bestraft.  2)  Die  B. 
der  Haretiker.  Oft  wird  Haresie  einfach  B. 
genannt :  Irenaeus  Praef.  in  lib.  IV  betr.  der 
Gnostiker;  Chrys.  Hom.  II  de  fato  et  prov. 
I  811  (ed.  Francof.  717):  xivec  eblv  ol  t^v 
Oe^v  xaxcoc  XsYovxec.  Vgl.  Cod.  Theodos.  lib. 
XVI.  tit.  V  de  haeret.  leg.  6.  Der  Aria- 
nismus  namentlich  war  die  B.  xar  l^oyrf^. 
Hilarii  Fragm.  p.  144.  3)  Auch  das  Flu- 
chen  der  im  Uebrigen  orthodoxen  Gemeinde- 
mitglieder  ward  mit  Censuren  belegt.  So 
bestimmen  die  B.n  des  Andronicus  den  Bi- 
schof  Synesius,  die  Excommunication  uber 
jenen  auszusprechen,  und  der  Cod.  Ltstin. 
Novell.  LXXVII  zahlt  die  B.  den  Verbre- 
chen  bei,  welchen  auch  bfirgerliche  Stra- 
fen  folgten.  Die  Bestrafung  der  Haretiker 
durch  das  weltliche  Recht  hangt,  wie  schon 
Bingham  VII  335  bemerkt,  offenbar  mit 
der  Gleichstellung  der  Haresie  und  B.  zu- 
sammen.  4)  Auch  die  Stinde  wider  den  hi. 
Geist,  die  endgiiltige  Unbussfertigkeit,  wird 
als  B.  bezeichnet.  Wie  die  Vater  darilber 
dachten  und  in  welchem  Sinne  sie  dieselbe 
als  keiner  Verzeihung  theilhaftig  betrach- 
teten,  geht  aus  zahlreichen,  von  Bingham 
VII  335—353  gesammelten  Aeusserungen 
derselben  hervor.  icracs. 

BLEISIBOE  kommen  schon  im  christ- 
lichen  Alterthum  vor.  Ein  merkwClrdiges 
Beispiel  eines  solchen  hat  de  Rossi  Bull.  1873, 
tav.  4,  p.  77  f.  bekannt  gemacht.  Der  Sarg 
stammt  nebst  einem  zweiten  Exemplar  aus 
Blei  von  Saida  in  Phonicien,  von  wo  ihn 
der  Baron  Lyklama  nach  Cannes  braehte; 
er  zeigt  zehnmal  das  Monogramm  Christi 
mit  dem  Wort  IXBTC,  de  Rossi  ist  geneigt, 
ihn  noch  ins  3.  Jahrh.  zu  setzen.  Andere 
altchristliche  B.  verzeichnet  derselbe  R.  S. 
I  95  vom  Coemeterium  in  Aries,  Weiter 
aus  Modena  (Bull.  1866,  76),  Terni  (BuU. 
1871,  87);  einer  aus  Asien  befindet  sich 
im  British  Museum.  Zweifelhaft  ist  der  alt- 
christliche Charakter  zweier  Bleikisten  aus 
einem  gallo-romischen  Coemeterium  bei  An- 
gers (Mus.  V.  Angers).  Auch  heidnische 
Graber  haben  deren  geliefert:  P/*ofwis  Storia 
deir  antica  Torino  188 ;  Caehet  Catalogue  du 
musee  de  Rouen  22,  99,  100.        kraus. 

BLEITAFELN  wurden,  angeblich  nach 
allerdings  mehr  oder  weniger  apokryphen 
Zeugnissen,  zur  Aufzeichnung  der  Martyrer- 
acten  benutzt  und  ofters  den  Grabern  beige- 
geben  (s.  d.  A).  Boldetti  glaubt,  dass  auch 
Epitaphien  auf  Blei  geschrieben  wurden,  weiss 
aber  kein  Beispiel  aus  den  Katakomben  bei- 
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zubringen.  Um  so  haufiger  geschah  dies  im 
MA.,  wo  auch  das  Credo,  welches  man  der 
Leiche  haufig  auf  die  Brust  legte,  gewohn- 
lich  auf  Bleiplatten  eingeschrieben  wurde. 
Das  so  leicht  zu  behandelnde  Material  gab 
dann  aber  auch  zu  rielen  Falschungen  Veran- 
lassung,  so  dass  geradezu  die  Mehrzahl  der 
mittelalterlichen  Inschriftenfalschungen  Blei- 
platten betreffen.  Ich  erinnere  nur  an  die- 
jenigen  von  Trier  und  jene  andere,  mit  der 
der  Kdnig  Ferrante  von  Neapel  getauscht 
werden  sollte.  kraus. 

BLDTDEN,  Heilung  der.  Das  N.  Test, 
berichtet  von  mehreren  B.heilungen.  In 
der  Nahe  von  Jericho  heilte  Jesus  den 
blinden  Bartiniaus  durch  ein  Wort  (Marc. 
10,  46—52;  Luc.  18,  35—42);  nach  der 
Erweckung  der  Tochter  des  Jairus  heilte 
er  zwei  Blinde,  die  ihm  folgten,  durch  Be- 
nihrung  ihrer  Augen  (Matth.  9,  27—31); 
den  Blmdgebornen  machte  er  dadurch  se- 
hend,  dass  er  dessen  Augen  mit  einem  Teige 
aos  Speichel  und  Erde  bestrich  (Job.  9,  1 — 8). 
Diese  verschiedenen  B.heilungen  findet  man 
auf  altchristlichen  Monumenten ,  besonders 
auf  Sarkophagen,  dargestellt,  hauptsachlich 
jedoch  die  Heilung  des  Blindgebornen. 

Auf  dem  Basrelief  eines  Sarkophages  bei 
Bcttari  I,  tav.  49  ist  der  Blindgebome  nur 
mit  Tunica  und  Sandalen  bekleidet,  einen 
langen  Stab  in  der  Hand,  ganz  klein  darge- 
stellt,  um  seine  Inferioritat  Christo  gegeniiber 
auszudrucken.  Mit  besonderer  kiinstlerischer 
Eleganz  ist  die  Heilung  des  Blindgebornen 
ansgefuhrt  auf  einem  antiken  Gefasse  {Ma- 
machi  Ant.  christ.  V  520).  Weitere  Dar- 
stellungen  dieses  Wunders  sieht  man  auf 
einer  Elfenbeinbiichse  (d'Agincourt  Sculpt. 

pi.  22*),  auf 
einem  Fres- 
kengemalde 
im  Coemete- 
rium  Callisti 
(wo  Jesus 
dem  knieen- 
den  und  fle- 
hentlich  die 
Hande  em- 
porhebenden 
Blindgebor- 
nen mit  dem 
Zeigefinger 
das  Auge  be- 
riihrt ,  Bot- 
tart  I,  tav. 
68  *)  und  auf 


FIf.  74.    Fretoo  mit  dem  Blind- 
l^bornen. 


einem  in  der  Paulskirche  zu  Rom  gefunde- 
nen  Sarkophage  (Kraus  R.  S.  314,  2.  A. 
355). 

Die  Heilung  des  blinden  Bartimaus  ist 
ansgehauen  auf  einem  Sarkophage  aus  dem 
Coemeterium  der  hi.  Agnes  (Bottan  I,  tav. 


136*)  und  auf  einem  solchen  im  Museum 
zu  Lyon  (Martigny  Diet.  64,  2.  ^d.  74).  Die 
Sculptur  weicht  insofern  etwas  vom  evange- 
lischen  Berichte  ab,  als  der  Vater  den  Blin- 
den dem  Messias  entgegenbringt. 

Die  Erleuchtung  der  zwei  Blinden  ist 
ausgemeisselt  auf  einem  der  vaticanischen 
Sarkophage  (Bottari  I,  tav.  39).  Jesus,  be- 
gleitet  von  zwei 
Aposteln ,  legt 
dem  einen  Blin- 
den die  rechte 
Handaufs  Haupt, 
wahrenddielinke 
eine  Buchrolle 
halt ;  von  den 
Blinden,  <iie  wie- 
derum  ganz  klein 
dargestellt  sind, 
fiihrt  der  vor- 
dere,  mit  einem 

Stabe    in    der 
Hand,  den  an  ihn 

sich     anklam- 
memden  zweiten 
(Fig.  75).  f 

Die  Abbildun-  '■ 

gen     der     B.hei-   ^8>-  '^'^^    Heilang  zweier  Blinden. 

lungen  sind  keine 

rein  historischen,  sondem  historisch-symbo- 
lische  Bilder.  Durch  dieselben  sollte  nach 
dem  Ausspruche  des  hi.  Isidor  von  Se- 
villa  (Allegor.  ex  Novo  Test.)  ausgedruckt 
werden,  dass  der  in  Geistesfinstemiss  ver- 
sunkenen  und  in  Todesschatten  sitzenden 
Menschheit  (Is.  9,  2)  durch  Christus  Er- 
leuchtung gebracht  wurde.  Die  Veranlas- 
sung  zu  dieser  symbolischen  Auffassung 
wird  man  leicht  in  dem  I.  Briefe  des  hi. 
Petrus  2,  9  finden,  wo  es  heisst:  ,ihr  seid 
das  erworbene  Eigenthum  dessen,  der  euch 
aus  der  Finsterniss  berufen  hat  zu  seinem* 
wundervollen  Lichte.^  Zur  grossem  Ver- 
deutlichung,  dass  allein  das  Evangelium 
Christi  der  Menschheit  Erleuchtung  bringt, 
halt  Christus  auf  manchen  Darstellungen 
eine  Schriftrolle  (Symbol  der  hi.  Schrift, 
des  Evangeliums)  in  seiner  Linken. 

Schliesslich  sei  noch  erwahnt,'  dass  die 
B.heilungen  nach  dem  hi.  Augustinm  (Tract. 
44  in  loh.),  dem  hi.  Irenaeus  (Haeres.  V 
15)  und  Sedulim  (Opus  paschale  III)  auch 
Vorbilder  sind  der  Auferstehung  und  der 
darauf  folgenden  Anschauung  Gottes,  wo- 
durch  uns  iibernatiirliche  Erleuchtung  zu 
Theil  wird,  nach  den  Worten  des  Apostels : 
,jetzt  sehen  wir  wie  durch  einen  Spiegel 
rathselhaft,  alsdann  aber  von  Angesicht  zu 
Angesicht.'  mOnz. 

BLUIKEN.  Dass  der  Ernst  der  alten  christ- 
lichen  Lebensanschauung  die  Freude  an  dem 
Duft   und   der  Farbenpracht  der  B.   nicht 
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verbot,  das  spricht  sich  in  den  Worten  des 
Minucius  Felix  aus:  ,qui8  ille,  qui  dubitat, 
nos  vemis  indulgere  floribus,  cum  capiamus 
et  rosam  veris  et  lilium  et  quidquid  aliud 
in  floribus  blandi  colons  et  odoris  est.  His 
enim  et  sparsis  utimur,  moUibus  ac  solutis, 
et  sertis  colla  amplectimur.  —  Sane,  quod 
caput  non  coronamus,  ignoscite :  auram  boni 
floris  naribus  ducere,  non  occipitib  capillisve 
solemus  haurire/  1st  an  dieser  Stelle  im 
ersten  Theile  die  Freude  an  den  Blumen 
und  ihre  Verwendung  als  erlaubt  unzwei- 
felhaft  hingestellt,  so  deutet  doch  der  zweite 
Theil  an,  dass  man  ebenso  entschieden  es 
ablehnte,  sich  im  Geiste  des  heidnischen 
Aberglaubens  und  der  heidnischen  Ueppig- 
keit  ihrer  zu  bedienen.  Dass  die  Kirche 
von  Anfang  an  demselben  Grundsatze  hul- 
digte,  das  lehren  uns  die  Decorationsmale- 
reien  der  altesten  Eatakomben ;  die  Wande 
und  Decken  der  Grabkammem,  wie  die 
Arcosolien  sind  mit  Genien,  welche  B.  in 
FuUhomem  tragen,  mit  Kranzen  und  B.- 
gewinden  geschmUckt;  B.  sind  auf  die 
Grabsteine  eingemeisselt,  die  Seelen  werden 
als  Tauben  dargestellt,  welche  B.zweige 
oder  Kranze  im  Schnabel  tragen  u.  s.  w. 
Wie  die  Kirchen  zumal  an  Festtagen  mit 
ihnen  bestreut  und  geziert  wurden,  lehrt 
uns  der  hi.  Hieronymus  Ep.  60  ad  Heliodor. 
340,  indem  er  den  Priester  Nepotianus  lobt, 
qui  basilicas  ecclesiae  et  martyrum  concilia- 
bula  diversis  floribus  et  arborum  comis  vi- 
tiumque  pampinis  adumbravit.  Und  Paulin 
V,  Nola  Fel.  Natal.  YI,  indem  er  am  Feste 
seines  Heiligen  die  Glaubigen  einladet: 
spargite  flore  solum,  praetexite  limina  ser- 
tis. Selbst  im  Winter  durften  bei  solcher 
Gelegenheit  die  naturlichen  B.  nicht  fehlen ; 
in  seinem  Hymnus  auf  die  hi.  Eulalia  fordert 
Prudentim  Peristeph.  Ill  201  die  Christen 
auf:  carpite  purpureas  violas  \\  sanguineos- 
que  crocos  metite;  ||  non  caret  his  genialis 
hiems . . .  ||  Ista  comantibus  e  foHis  ||  munera 
virgo  puerque  date.  Der  hi.  Gregor  v.  Tours 
(de  gloria  Conf.  51)  erwahnt  der  Frommig- 
keit  eines  Mannes,  der  solitus  erat,  flores 
liliorum  tempore  quo  nascuntur  coUigere  ac 
per  parietes  aedis  appendere.  Ganz  beson- 
ders  aber  wurden  die  Graber  der  Martyrer 
mit  B.  geschmuckt.  [Putti  mit  B.-  oder 
Fruchtkorben  sieht  man  in  S.  Agnese  (Bottari 
tav.  139,  vgl.  die  Abbildung  Fig.  76).  K.] 
Der  hi.  Augustinus  riihmt  es  an  einer  ar- 
men  blinden  Frau,  dass  sie  auf  das  Grab 
des  hi.  Stephanus  B.  bringe,  weil  sie  nichts 
Anderes  zu  opfem  hatte,  und  Gregor  v. 
Tours  (Mirac.  I  71)  erwahnt  des  folium 
herbae  salviae,  quod  pro  honore  martyrum 
in  crypta  conspersum  erat.  Daher  betrach- 
ten  auch  die  Vater  den  bunten  Schmuck 
der  Mosaikboden  in  den  Basiliken  als  Nach- 
bildung  gestreuter  B. :  saxaque  caesa  solum 


Fig.  76.    FrMoo  ftut  8.  Agnete. 

variant  ||  floribus  ut  resoluta  putes  ||  prata 
rubescere  multimodis  (Prudeniius  Peristeph. 
in  198—200). 

Allein  bei  dem  Aeussem  blieben  die  alten 
Christen  nicht  stehen.  Die  Sprache  der  Zei- 
chen,  Sinnbilder  und  Allegorien  war  ja  so- 
zusagen  ihre  geistige  Muttersprache ;  wie 
batten  da  nicht  die  B.  Aufnahme  in  den 
Wortschatz  dieser  Sprache  finden  sollen, 
um  dann  nur  so  durch  die  Kirche  mit  iiber- 
natiirlichem  Duft  iibergossen,  in  iibematiii^ 
licher  Schonheit  verklart  zu  werden?  Da- 
her erscheint  denn  die  Pflanzenwelt  in  ihrera 
Absterben  und  verjtingten  Wiedererwachen 
in  den  vier  Jahreszeiten  zunachst  als  Sinn- 
bild  unserer  Auferstehung ,  und  in  diesem 
Sinne  sehen  wir  im  Coemeterium  des  Prae- 
textatus  tiber  dem  Grabe  der  Martyrer  Fe- 
licissimus  und  Agapitus  in  vier  Abtheilun- 
gen  iiber  einander  Rosengewinde,  Aehren- 
biischel,  Weinranken  und  Lorbeerblatter. 
An  diese  Auffassung  schloss  sich  die  wei- 
tere  an,  welche  sich  die  Seligkeit  des  Him- 
mels  unter'dem  Bilde  einer  blumenreicben 
Au  dachte,  auf  welcher  die  Heiligen  wan- 
deln.  So  schaute  schon  Perpetua  in  ihrer 
Vision  den  Himmel  als  ein  spatium  horti 
immensum,  und  ihr  Begleiter  Saturus  als 
ein  viridarium,  arbores  habens  rosae  et 
omne  genus  floris  .  .  .  odore  inenarrabili 
alebamur,  qui  nos  satiabat  (Ruinart  Acta 
sincera  I  214).  Bildlich  findet  sich  diese 
Darstellung  ausgesprochen  auf  einem  Wand- 
gemalde  in  S.  Callisto,  wo  Nemesius  mit 
seinen  vier  Gefahrten  als  Oranten,  d.  h.  als 
selig  Yerklarte,  in  einem  B.garten  stehen, 
in  dessen  Baumen  die  Yogel  umherfliegen 
(Garrucci  Storia  tav.  16).  Eben  dieselbe 
Idee  liegt  den  so  haufigen  Darstellungen 
zu  Grunde,  welche  uns  den  guten  Hirten 
mit  seinen  um  ihn  lagemden  Schaflein  auf 
den  Auen  des  himmlischen  Paradieses  zwi- 
schen  bliihenden  Baumen  darstellt.  In  glei- 
cher  Anschauung  bewegt  sich  der  Gedanke 
einer  altchristlichen  Grabinschrift :  inde  per 
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eximios  paradisi  regnat  odores,  tempore 
continuo  vemant  ubi  gramma  rivis  (de  Rossi 
Inscr.  I  141,  n.  317).  Und  in  demselben 
Sinne  sagt  Minacius  Felix :  non  adnectimus 
arescentem  coronam,  sed  a  Deo  aeternis 
floribos  vividam  sustinemus  (Ootay.  349). 
Bonifaz  I  schmiickt  die  Kirche  der  bl.  Fe- 
licitas  mit  einer  Inschrift,  in  welcber  er 
die  Heilige  mit  ihren  Eindem  im  Himmel 
schildert:  insontes  pueros  sequitur  peramoe- 
na  vireta;  tempera  victricis  florea  serta  li- 
gant  (de  Rossi  Bull.  1863,  43).  Dieselbe 
Heilige  erscbeint  mit  ibren  Kindern  auf 
einem  alten  Gemalde,  stebend  in  einem  B.- 
garten  {  und  in  gleicher  Weise  sind  ja  aucb 
auf  den  Mosaiken  der  Basiliken  die  Heili- 
gen  wandelnd  auf  einem  mit  B.  iippig  be- 
wacbsenen  Grunde  dargestellt. 

Im  Nabem  aber  batte  die  alte  Kirebe 
auch  schon  ibre  besondere  Pflanzensymbolik. 
Der  Lorbeer,  der  im  Wintertode  der  gan- 
zen  Natur  sein  Griin  bewahrt,  war  Sinnbild 
der  einstigen  Auferstebung ;  die  Palme,  der 
Oelzweig,  die  Traube  als  Symbole  des  Sie- 
ges, des  ewigen  Friedena  und  des  bimm- 
liflchen  Genusses  begegnen  uns  auf  unzab- 
ligen  Monumenten.  Scbon  bei  Cyprian  er- 
scbeint die  Lilie  als  Sinnbild  eines  reinen 
Tugendwandels  und  die  Rose  als  Zeicben 
des  Martyrtbums;  in  jenen  Tagen,  wo  De- 
cius  gegen  die  Kirebe  wiitbete,  ruft  er  aus : 
0  beatam  Ecclesiam  nostram,  quam  tempo- 
ribus  nostris  gloriosus  martyrum  sanguis 
illustrat!  Erat  ante  in  operibus  fratrum 
Candida ;  nunc  facta  est  in  martyrum  cruore 
purpurea:  floribus  eius  nee  lilia  nee  rosae 
desunt  (Epist.  VIII  in  fine).  Ueberbaupt 
gait  die  Rose  allgemein  als  Bild  des  Mar- 
tyrtbums, und  so  erscbeint  sie  wiederbolt 
auf  Grabsteinen  eingeritzt  (de  Rossi  Bull. 


Fif.  77.    Grabttein  des  Sabinianae  aut  8.  Alessandro  in 
Via  NonMDtana. 

1868,  14).  Sie  ist  aber  aucb  das  Sinnbild 
Christi,  eine  Auffassung,  die  sicb  in  der 
Weibe  der  goldenen  Rose  durcb  den  Papst 
am  Sonntag  Laetare  erbalten  bat  (vgl. 
^cca  Trattato  della  rosa  d'oro ;  Herhst  Die 
goldene  Rose,  Muncben  1838,  u.  A.).  Im 
Coemeterium  der  Domitilla  zeigt  der  Ein- 
gang  in  der  Gewolbemalerei  einen  Wein- 
8tock,  der  mit  seinen  Reben  und  Ranken 


die  ganze  Deeke  iiberziebt.  Es  ist  das  eine 
Hinweisung  auf  den  lebendigen  Weinstock 
Cbristus,  an  welcbem  die  Glaubigen  die 
Reben  sind,  wie  es  auf  dem  Mosaik  in  der 
Kirebe  von  S.  Clemente  beisst:  ecclesiam 
Cbristi  viti  similabimus  isti,  quem  lex  aren- 
tem,  sed  crux  facit  esse  viventem.  de  waal. 
[Auf  zwei  Goldglasem  siebt  man  inmit- 
ten  des  tiber  Petrus  und  Paulus  schweben- 
den  Krauzes  eine  Rose:  Buonarrmti  Vetri 
tav.  XVI  *;  Garrucci  Vetri  tav.  XIV  2  u.  4, 
ebenso  auf  einem  andem :  Buonarruoti  tav. 
VI  ^  =  Garrucci  tav.  X®.  Buonarruoti 
siebt  bier  erne  Anspielung  auf  die  Gabon 
des  bl.  Geistes,  welcbe  durcb  die  Rosen 
symbolisirt  wiirden  (?).     K.] 

BLUTAMPULLEN,  s.  Martyrer,  Blut  der- 
selben. 

BLUTFLCsSIGES  WEIB,  s.  Hamar- 
rboissa. 

BLUTSCHAKBE,  s.  Incest. 

BLUTTAUFE,   s.  Feuer-  und  Bluttaufe. 

B02K0I,  pascentes,  beissen  bei  Sozomen, 
lib.  VI,  c.  33  und  Euagr,  lib.  I,  c.  21 
Monche  oder  Einsiedler,  welcbe  in  syriscben 
und  mesopotamiscben  Wusten  lebten,  Man- 
ner und  Frauen,  fast  unbekleidet,  jeder 
Witterung  ausgesetzt,  und  statt  aller  an- 
dem Nabrung  sicb  mit  Gras  und  Kraut 
begniigend,  das  sie  zur  bestimmten  Elssens- 
zeit  mit  Sicbeln  abmabten. 

BOYAEYTIKAI,  s.  Curiales. 

BQMOAOXIA,  s.  Reden,  scblecbte. 

BRACHIALE,  aucb  dextrale,  soviel  als 
Armilla  (s.  d.  A.),  docb  nicbt  inmier  in  der- 
selben  Bedeutung.  Das  bei  Xenoph.  Cyrop. 
VI  4  als  Theil  der  persiscben  Tracbt  er- 
wabnte  B.  ist  eine  Defensivriistung,  die  den 
Unterarm  bedeckte.  Bei  Trebell,  Pollio  Claud. 
14  kann  B.  aucb  ein  Armband  sein.  An- 
dererseits  kommt  es  als  weiblicber  Arm- 
scbmuck  vor  (s.  Ducange  i.  v.),  wie  aucb 
Tertull,  de  muliebri  babitu  die  Bracbialia 
definirt:  circuli  ex  auro  quibus  bracbia  ar- 
tantur.  Das  Tragen  solcber  Brachialien 
scbeint  vielfacb  als  beidniscbe  (gotbiscbe!) 
Sitte  gegolten  zu  baben;  man  vgl.  das 
Scbreiben  des  Condi.  Aquileiense  an  die  KK. 
Valentiniali  und  Theodosius,  sowie  Vigil, 
Thapsens,  an  den  von  Ducange  a.  a.  0. 
ausgebobenen  Stellen.  kraus. 

BBANDEUM^  ein  seidenes  Tucb  (velum), 
welcbes  man  um  die  Reliquien  der  Marty- 
rer wickelte  oder  auf  ibr  Grab  legte,  und 
was  dann  vielfacb  selbst  als  Reliquie  mit- 
getbeilt  wurde,  Classiscb  ist  die  Aeusserung 
Gregors  d.  Gr,,  der  Epist.  Ill  30  an  die 
K.  Constantia  scbreibt:  .  .  .  ,Romani8  con- 
suetude non  est,  quando  sanctorum  reliquias 
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dant,  ut  quidquam  tangere  praesument  de 
corpore,  sed  tantummodo  in  pyxide  bran- 
deum  mittitur  atque  ad  sacratissima  cor- 
pora ponitur ;  quod  levatum  in  ecclesia  quae 
est  dedicanda  debita  cum  yeneratione  re- 
conditur'  u.  s.  f.  Er  erzahlt  dann  weiter, 
solche  Brandea  batten,  als  Leo  d.  Gr.  sie 
einem  Zweifler  gegenuber  zerschnitten,  ge- 
blutet.  Die  Glaubigen  pflegten  Brandea 
durch  die  Fenestella  (s.  d.  A.)  den  Grabem 
der  Martyrer  zu  nahem  und  sie  so  anzu- 
ruhren;  vgl.  Niceph,  Call,  H.  e.  XV  3;  Baron, 
Ann.  416,  n.  22;  Boldetti  36,  139,  661  f. 
Beispiele  aus  dem  MA.,  wo  diese  Sitte  fort- 
bestand,  sammelte  Ducange  i.  v.      kraus. 

BRAUT ,  BRAUTFtHRER ,  BRAUT- 
SGHLEIER,  s.  Ehe. 

BPE(DOTPOa)EIA,  s.  Wohlthatigkeitsan- 
stalten. 

BRIEFE  und  BBIEFWECHSEL ,  s.  Lit- 
terae. 

BROD,  eucharistisches.i  Die  Materie 
des  eucharistischen  B.es  ist  aus  reinem  Wei- 
zenmehl  gebacken.  Solches  gobrauchte  der 
Herr  beim  letzten  Abendmahle,  und  so  ist 
es  zu  alien  Zeiten  Vorschrift  geblieben. 
Irenaeus  sagt,  Christus  babe  seinen  Jiingern 
befoblen,  die  Erstlinge  aus  seiner  Scbopfung 
darzubringen;  das  seien  B.  und  Wein,  und 
er  bezeicbnet  dann  dieses  B.  als  Weizen-B. 
(vgl.  Probst  Liturgie  120;  Sacr.  200).  Cle- 
mens V,  Alexandrien  (Strom.  1.  6,  c.  11) 
setzt  dem  Gersten-B.  als  Symbol  des  Juden- 
tbums  den  gottlichen  Weizen  (OsToc  rup'Sc) 
des  Cbristentbums  entgegen,  und  in  glei- 
cber  Weise  redet  Origenes  vom  Weizen 
als  der  Speise  des  Evangeliums,  der  Voll- 
kommenen  und  Geistigen,  wahrend  aucb  er 
die  Gerste  als  Sinnbild  des  A.  Bundes  fasst. 

Ueber  die  Frage,  ob  die  alten  Cbristen 
gesauertes  oder  aber  ungesauertes  B.  zur 
Eucharistie  genommen,  ist  viel  gestritten 
worden.  Zunacbst  gait  zwar  im  Altertbum 
der  Grundsatz,  von  den  vegetabiliscben 
Opfergaben  sollen  Sauerteig  una  Honig  fort- 
bleiben,  da  sie  Gabrung  bervorbringen  und 
die  Reinbeit  des  Stoffes  alteriren  (Dollinger 
Heidentb.  und  Judentb.  812).  Allein  der 
Teig  zu  den  panes  propositionis  wurde  docb 
von  den  Leviten  mit  Oel  und  Wein,  also 
aucb  mit  einem  Gabrungsstoffe,  angemacbt. 
Was  das  N.  Test,  betrifft,  so  ist  es  unzwei- 
felbaft,  dass  der  Herr  beim  letzten  Abend- 
mable  in  azymis  consecrirte,  da  um  Ostem 
sieben  Tage  lang  vom  Volke  nur  unge- 
sauertes B.  gegessen  wurde  zum  Andenken 
an  die  Knecbtscbaft  in  Aegypten  und  an 
die  eilige  Flucbt,  welcbe  es  ibren  Vatern 
nicbt  gestattet  batte,  das  B.  zu  sauern. 
Berubt  dagegen  die  von  den  Vatern  und 
katboliscben  Exegeten  allgemein  angenom- 


mene  Auffassung  auf  Wabrbeit,  dass  der 
Herr  zu  Emmaus  und  bei  seinen  spateren 
Erscbeinungen ,  wo  vom  Brecben  des  B.es 
die  Rede  ist,  die  Eucbaristie  gefeiert  habe, 
dann  bat  er  dort  sicb  gewiss  gesauerter  B.e 
bedient,  indem  ungesauerte  nur  in  den  Ta- 
gen  des  Pascba  gebacken  wurden. 

Probst  (Sacr.   203)   bebauptet  nun,    die 
ersten  Cbristen  batten  sicb  bei  der  Feier 
der  bl.  Gebeimnisse  des  ungesauerten  B.es 
bedient,  und  allerdings  spricbt  die  auch  von 
Cyprian  so  laut  betonte  Aengstlicbkeit,  mit 
welcber  die  Cbristen,  zumal  bei  der  heilig- 
sten  Feier,  sicb  an  dem  Vorgange  und  Vor- 
bilde  Cbristi  (bier  beim  letzten  Abenclmahle) 
bielten,   fiir   seine   Bebauptung.    Dennoch 
kann  icb  ibm  nicbt  beistimmen.   Wenn  die 
Ebioniten  nacb  dem  Bericbte  des  Epipha- 
nius  (Haeres.  30,  n.  16)  alljabrlicb  Myste- 
rien,   abnlicb  der  cbristlicben  Eucharistie, 
6td  dCofidDv  feierten,  so  lasst  sicb  daraus  auf 
die   cbristlicbe   Sitte  kein   Scbluss   ziehen; 
jene   alljabrlicbe   Feier  fiel   wol  mit    dem 
Pascba   der  Juden  zusammen,   von   denen 
die    Ebioniten   eine    Secte   waren.     Dahin- 
gegen  kann  man  auf  die  Sitten  der  alteren 
Tberapeuten  binweisen,   von  denen   Philo 
bericbtet,  dass  sie  ibre  Hymnen  bei  einem 
Tiscbe  gesungen  batten,  auf  welcbem  cibus 
ille  sacratissimus  panis  fermentatus  cum  sale 
apponitur.    Weiterbin  aber  ergiebt  sich  der 
Gebraucb  der  gesauerten  B.e  bei   der  Eu- 
cbaristie auf  das  Bestimmteste  aus  der  wie- 
derbolt  vorkommenden  Bezeicbnung  dersel- 
ben  als  fermentum  im  Lib.  Pont,  bei  Mel- 
cbiades,  Siricius  und  Innocenz  I  (oblationes 
consecratae  . . .,  quod  declaratur  fermentum; 
—  ut  nullus  presbyter  celebraret  nisi  con- 
secratam  susciperet,   quod  nominatur   fer- 
mentum; —  presbyteri  fermentum  a  nobis 
confectum  per  acolytbos   accipiunt).     Aucb 
macbten  weder  Pbotius  nocb   andere  grie- 
cbiscbe  Scbriftsteller  vor  Micbael  Caerula- 
rius  (1051)  den  Abendlandern  den  Vorwurf, 
dass  sie  ungesauertes  B.  gebraucbten.     Es 
muss  also  in  der  abendlandiscben  wie  in  der 
morgenlandiscben  Kircbe   bis  dabin  gleich- 
massig  gesauertes  B.  verwendet  worden  sein, 
sonst  batten  die  Griecben  sicberlich  aucb 
auf  diese  Verscbiedenbeit  und  Abweicbung 
ibre  Angriffe  gericbtet.  Demnacb  vermutbet 
Bona  mit  Recbt,  dass  in  der  occidentalischen 
Kircbe   der   Gebraucb  der   azymi  erst  all- 
malig  seit  dem  11.  Jabrb.  aufgekommen  sei. 

Die  panes  propositionis  wurden  von  den 
Priestem  des  A.  Bundes  selber  an  bl.  Statte 
bereitet;  in  abnlicber  Weise  wurden  die 
Opferkucben  bei  den  Heiden  unter  beson- 
derer  Bebandlung  von  einer  eigenen  Klasse 
von  Backern  gebacken.  In  der  cbristlicben 
Kircbe  war  es  Sitte  bis  in  das  MA.  binein, 
dass  die  Glaubigen  dem  Priester  das  B.  fiir 
die  Eucbaristie  darbracbten.    Cyprian  z.  B. 
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macht  es  einer  reichen,  aber  geizigen  Frau 

zam  Yorwurfe,  dass  sie  in  dominicum  sine 

sacrificio  komme  und  partem   de  sacrificio, 

qaod  pauper  obtulit,   empfange.    Es  darf 

aus  dieser  Sitte  jedoch  nicht  der  Schluss 

gezogen  werden,  dass  das  von  den  Glaubi- 

gen  in  der  Kirche  fiir  die  Eucharistie  dar- 

gebrachte  B.  gewShnliches,   alltaglicbes  B. 

gewesen  sei,   entweder  hausbackenes  oder 

Yon  einem  gew5hnlichen  Backer   auf  dem 

Markte  gekauftes.     Es  wird  dies  zwar  yiel- 

facb  angenommen ,    in  dem   man    sicb   auf 

Aeusserungen  bei  Amhrosms  (panis   mens 

est  usitatus)  und  Gregor  d.  Gr,  (in  vit.  II, 

c  41)   beruft,   allein  mit  Unrecht.     Denn 

wenn  sehon   das  naturlicbe  Scbicklichkeits- 

gefuhl   selbst  bei  den  Juden   und  Heiden 

das  Opfer-B.  einer  besondem  Bereitung  un- 

terwarf,  so  ist  das  noch  viel  eher  von  der 

Ehrfurcht  zu  erwarten,  welche  die  Christen 

der  hi.  Eucharistie  zoUten.    Zudem  war  das 

gewohnliche  B.  ja  vielfach  mit  Eiern,   Ge- 

wiirzen  u.  dgl.  angemacht.  Auf  dem  Markte 

gar  und  bei  heidnischen  Backem  das  eucha- 

ristische  B.   zu  kaufen,   widerstrebt   ganz 

dem  Geiste   der  alten  Kirche  und  war  in 

manchen  Perioden  der  Verfolgung  geradezu 

unzulassig,  da  unter  Diocletian,  lulian  u.  A. 

die  sammtlichen  auf  den  Markt  kommenden 

Lebensmittel  durch  Besprengung  mit  heid- 

nischem  Weihwasser  den  Gottern   geweiht 

wurden.  "Wir  miissen  daher  annehmen,  dass 

das  eucharistische  B.  entweder  in  den  Fa- 

milien  oder  aber  von  christlichen  Backem, 

deren  es  ja  auch  unzweifelhaft  in  den  ersten 

Jahrhunderten  gegeben  hat,   besonders  zu- 

bereitet  worden  ist.    Spater  allerdings  wird 

es,  jedoch  als  abusus,  erwahnt,  dass  auch 

gewohnliches  B.  zum  hi.  Opfer  verwendet 

wurde^   Die  Synode  von  Toledo  vom  J.  693 

{Eefele  CG.  UI  321,  2.  A.  351)  spricht  da- 

ruber  also :  es  geschieht,  dass  Geistliche  zur 

Messe  nicht  besonders  gefertigte  B.e  verwen- 

den,  sondern  dass  sie  von  ihrem  Haus-B. 

(de  panibus    suis   usibus    praeparatis)    ein 

nindes  Stiick  ausschneiden  und  zum  Opfer 

gebrauchen.  Das  darf  nicht  mehr  geschehen. 

Nut  ganzes  B.,  nicht  abgeschnittene  Stucke, 

und  zwar  mit  Sorgfalt  bereitetes  ganzes  B., 

darf  auf  den  Altar  zur  Consecration  gelegt 

werden. 

Bei  den  Heiden  wie  bei  den  Juden  hat- 
ten  die  Opfer-B.e  eine  besondere  Form, 
diirch  welche  sie  sich  minder  oder  mehr 
von  dem  taglichen  B.  uiiterschieden.  Im 
alten  Rom  war  es  sogar  Sitte,  dass  man 
8chwer  zu  beschaffende  Opferthiere  aus  Teig 
formte  und  die  Bilder  statt  der  Thiere  opferte ; 
ein  Gleiches  pflegten  die  Armen  zu  thun, 
ffir  welche  die  Opferbacker  derartige  Figu- 
ren  bucken  (DoUinger  a.  a.  O.  530,  535).  Die 
jfidiscben  Opferkuchen  waren  runde,  platte 
Scheiben,   so  dass  man  keines  Messers  be- 


durfte,  sie  zu  zerschneiden ;  man  brach  sie ; 
die  panes  propositionis  batten  auch  runde 
Form,  waren  aber  dicker.  In  der  alten 
Kirche  bis  ins  MA.  finden  wir  eine  dop- 
pelte  Form  des  eucharistischen  B.es.  Zu- 
nachst  bediente  man  sich  runder  B.platten, 
etwa  von  der  Grosse  eines  Tellers,  ahnlich 
den  judischen  Mazen.  Epiphanius  (Ancho- 
rat.  n.  57)  sagt:  wir  sehen  in  der  Hostie 
nichts,  was  einer  menschlichen  Gestalt .  .  . 
ahnlich  ist;  denn  das,  was  wir  sehen,  hat 
eine  runde  Gestalt  (jrpoTTuXoet^lc).  Saphro- 
nius  V.  Jerusalem,  der  um  630  lebte,  giebt 
uns  fur  die  Zeit  eine  genaue  Beschreibung 
in  seinem  liturgischen  Commentar  (Mai  Spi- 
cileg.  IV  33).  Er  sagt,  die  Partikeln  wiir- 
den  je  nach  der  Zahl  der  Communicirenden 
gebrochen,  indem  man  die  einzelnen  Stiicke 
auf  dem  Teller,  oder  der  Patene ,  zurecht- 
lege  mit  den  Worten:  ,wie  das  Lamm  zur 
Schlachtbank  geffihrt  ward'.  Fiir  den  Opfer- 
priester  selber  wurde  von  ihm  oder  vom 
Diakon  aus  dem  ganzen  B.  ein  StUck  mit 
einem  Messer  ausgeschnitten ,  was  ihn  zu 
dem  schonen  Vergleich  mit  der  Mensch- 
werdung  aus  Maria  fiihrt:  o5tcd  xal  ti  xat- 
v^v  (Tcufxa  oic  ex  tivoc  xotX(ac  xal  at(i.aT(0v 
xal  (japx^c  tou  icap^txou  dtoLLaxoc,  tou  ^ou 
apTou  ^Tifil,  icapa  too  Staxovou  )j  xal  too 
leplcoc  otaT^fAvexat  ^ifii^pcf)  xtvC,  8v  X^t^tjv  X^- 
7ou<jtv.  Diese  platten  B.kuchen  waren  ge- 
wohnlich  mit  einer  Kreuzkerbe  versehen, 
wesshalb  die  Griechen  sie  TSTpapXcofjLOt,  die 
Romer  panes  decussati  nannten.  Von  dem 
Kreuze  auf  denselben  redet  der  hi.  Chry- 
sostomus  (Quod  Christus  sit  Deus  c.  9),  in- 
dem er  sagt ,  das  Kreuz  erscheine  auf  dem 
Altare,  bei  den  Weihungen  der  Priester 
und  ebenso  mit  dem*Leibe  des  Herm  beim 
geheimnissvollen  Mahle  (p^xdi  too  JcufjiaToc 
TOO  XpKTTou  ItzX  zh  puxJTix^v  SeTiTvov  6iaXa[jLiret). 
Das  Gleiche  lehrt  Sophronius  a.  a.  O.,  sich 
stiitzend  auf  die  Vorschrift  des  hi.  Basilius 
Ozh  dk  o<^por(iCt(sbai  t?jv  irpoacpopotv  6  p^dic 
BaaiXetoc  ^apeScDxev).  Die  spateren  Griechen 
fCigten  dem  Kreuze  noch  den  Namenszug 
Christi  bei  oder  setzteri  oberhalb  eines  Ajq- 
dreaskreuzes  die  Buchstaben  IC  AC  und 
dariiber  NIKA  (Mone  Messen  144). 

Neben  dieser  Form  der  B.e  hatte  man 
auch  B.e  in  Form  eines  Reifes  oder  Krau- 
zes, wie  sie  noch  jetzt  in  Rom  von  den 
Backern  bereitet  werden.  Der  Papst  Ze- 
phyrinus  verordnete,  dass  die  Priester  von 
der  Glaspatene  die  corona  consecrata  dem 
Volke  austheilen  sollten.  Derselbe  Ausdruck 
kommt  auch  bei  (h-egorius  Magnus  vor,  der 
die  Hostien  oblationum  coronae  nennt.  Eben- 
so heisst  es  noch  bei  Bemoldus,  der  um 
1100  in  Constanz  lebte  (de  Ord.  Rom.,  Bing- 
ham Lib.  XV,  c.  11.  §  6),  die  Priester  miiss- 
ten  eucharistische  B.e  opfem  ad  speciem 
coronae,  quod  est  tortum  panis.     Auch  ho 
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Monachus  (de  mirac.  s.  Othomari  c.  3)  nennt 
sie  rotulae. 

[Die  verschiedenen  Formen   der  Hostien 
illustriren  wir  mit  Martigny  2.  A.  nach  Sir- 


20):  ?va  aprov  xXwvtec.  Auf  dies  eine  B. 
weist  auch  die  Marcusliturgie  hin,  in  wel- 
cher  nach  dem  Offertorium  die  Bitte  aus- 
gesprochen  wird:  ,Herr,  zeige  dein  Antlitz 


Minifttor  aut  8.  Oermain-det-Prit. 


mond  de  Azym.  pan.  5  durch 
die  beistehenden  vier  Abbildun- 
gen.  Die  erste  ist  aus  einer 
Handschrift  von  8.  Germain-des- 
Pr^s  gezogen  und  versinnbildet 
den  Priester  zwischen  dem  jiidi- 
schen  und  christlichen  Altar;  auf 
letzterm  die  B.e,  wol  der  friih- 
romanischen  Zeit.  Die  zweite 
zeigt  die  griechische  Hostie  mit 


Fig.  79.    Oriechisohe 
Hostie. 


liber  diesem  Erode  und  diesen 
Kelchew'  {Probst  Liturgie  324). 
Die  Stficke,  welche  fiir  die  Glau- 
bigen  gebrochen  wurden,  waren 
ziemlich  gross,  so  dass  sie  nicht 
einfach  verschluckt,  sondem  erst 
mit  den  Zahnen  zermahlen  war- 
den mussten.  Der  hi.  AugusHnus 
(Tract.  26  in  loan.)  gebraucht 
den  Ausdruck :  carnaliter  et  visi- 


Fig.  80.    Aegyptltohe  Hottie. 

der  Inschrift  R  5CC  TJ(t)  K(a)  in  den 
Ecken  des  Kreuzes;  die  dritte  die  agyp- 
tische  und  syrische  Hostie,  die  vierte  eben- 
falls  eine  orientalische  Form  mit  der  Auf- 
schrift  APIOC  •  ICXYPOC.    K.] 

Die  Consecration  eines  einzigen  grossen 
B.es,  das  dann  in  Stiicken  unter  die  Glaubi- 
gen  vertheilt  wurde,  ergiebt  sich  als  alteste 
Sitte  schon  aus  dem  hi.  Ignatius  (ad  Ephes. 


Fig.  81.    OrienUlitohe  Hostie. 

I  biliter  premere  dentibus  sacramentum  Cor- 
poris et   Sanguinis  Christi.     Noch  Agndli, 

I  der   um  850  seine  G^schichte  der  Bischofe 
von  Ravenna   schrieb,   gebraucht   fiir  das 

!  Theilen   der  Hostien  den  Ausdruck :  obla- 
tiones  discerpere. 

Auf  die  angeblich  von  Papst  Alexander 
erlassene  Verordnung:  ut  oblatio  fieret  in 
azymo  et  in  modica  quantitate,  dicens:  baec 
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oblatio  quanto  potior,  tanto  parcior  (s.  Mai 
Spicil.  Rom.  torn.  VI  16),  legen  wir,  well 
816  aus  Tiel  spaterer  Zeit  entstammt,  kein 
Gewicht.  Das  erwahnte  Concil  von  Toledo 
yon  693  bestimmte,  dass  ganzes  B.,  nicht 
zu  gross,  sondem  eine  modica  oblata,  auf 
den  Altar  gelegt  werde.  Erst  im  11.  Jahrh. 
kam  die  Sitte  auf,  das  eucharistische  B. 
ad  imaginem  nummorum  zu  machen  und 
zwar  leTissimae  formae.  Zwar  tadelt  dieses 
der  obengenannte  Bemoldus,  weil  solche 
Form  aliena  a  vere  panis  specie  sei ;  allein 
aus  Honorius  Augiistodunensis,  der  um  1180 
lebte,  ergiebt  sich,  dass  zu  seiner  Zeit  Ho- 
stien  in  modum  denarii  (Erinnerung  an  die 
Silberlinge,  die  der  Preis  des  Herm  waren) 
schon  ziemlich  allgemein  im  Gebrauch  wa- 
ren. So  fallt  das  Aufhoren  des  gesauerten 
B.es,  sowie  der  Darbringung  der  Opfer- 
gaben  durch  das  Volk  und  die  Einfiihrung 
unserer  kleinen  Hostien  in  dieselbe  Periode 
des  10.  und  11.  Jahrh. 

Werfen  wir  noch  einen  Blick  auf  die 
Monumente,  so  werden  wir  vorab  auf  den- 
jenigen  bildlichen  Darstellungen ,  die  von 
den  Glaubigen  als  Vorbilder  der  Eucha- 
ristie  oder  als  Symbole  derselben  betrachtet 
wurden,  das  B.,  welches  dort  dargestellt 
ifit,  als  nach  Materie  und  Form  mit  dem 
eucharistischen  iibereinstimmend  halten  miis- 
8en.  In  Betreff  der  Materie  ist  zu  beach- 
ten,  dass  die  alten  Kiinstler  von  den  beiden 
Wundem  der  B.vermehrung  durchgehends 
dasjenige  darstellten,  bei  welchem  sieben 
Korbe  voll  Brocken  tLbrig  blieben,  nicht 
das  anscheinend  grossere,  wo  die  Ueber- 
reste  zwolf  Korbe  fiillten.  Letzteres  Wun- 
der  hatte  der Herr  aber  mit  Gersten- B.en 
gewirkt;  darin  liegt  die  Erklarung,  dass 
man  in  demselben  weniger  einen  Hinweis 
auf  die  Eucharistie  sah.  —  Auf  dem  be- 
kannten  Bilde  im  Coemeterium  der  Lucina, 
wo  der  Fisch  einen  Korb  mit  B.en  auf 
dem  Rficken  tragt,  haben  diese  eine  graue 
Farbe.  Es  sind  die  sog.  mamphula,  die 
als  Erstlingsgabe  fiir  die  Priester  in  der 
Asche  gebacken  wurden.  Zudem  haben  die- 
selben  die  Form  der  coronae,  wie  wir  sie 
auch  auf  einigen  andern  Monumenten,  z.  B. 
auf  der  schonen  Grabplatte  im  Lateran- 
Museum  dargestellt  finden.  Gewohnlich  zei- 
gen  jedoch  Gemalde  wie  Sculpturen  runde, 
voile  B.e  mit  Kreuzkerben.  jyAgincourt 
(Scult.  tav.  VIII,  20)  veroffentUcht  die  Dar- 
Btellung  eines  Mahles,  wo  neben  dem  sym- 
bolischen  Fisch  zwei  B.e  liegen,  von  denen 
das  eine  durch  vier  Linien  in  acht  Theile 
gekerbt  ist,  wahrend  das  andere  in  der 
Mitte  ein  Kreuz  zeigt,  dessen  Arme  abge- 
stumpft  sind.  de  waal. 

BRODYERMEHRUNO.  Die  wunderbare 
Vermehrung   von   fiinf  Broden    und    zwei 


Fischen  (Matth.  14,  17  ff.;  Luc.  9,  16;  Joh. 
6,  4)  und  diejenige  von  sieben  Broden  und 
wenigen  Fischen  (Matth.  15,  36  f.)  ist  eine 
der  haufigsten  Darstellungen  auf  Gemalden, 
Sarkophagen,  Grabsteinen,  Goldglasem,  Mo- 
saiken.     Man  sieht  den  Herrn  in  der  Regel 
die  eine  Hand  auf  die  dargebotenen  Brode, 
die  aildere  auf  die  Fische  gelegt;   zu  sei- 
nen  Fiissen  stehen  Korbe  mit  je  drei  Bro- 
den  (vgl.  den  grossen  Sarkophag  des   La- 
teran- Museum,    Kraus   R.    S.    Taf.    VII; 
Bottari  tav.  ^LXXXV);    oder  der   Erloser 
legt  die  Linke 
airf  die  Fische, 
wahrend    die 
Rechte      den 
Stab  nach  den 
in  Korben  am 
Boden  stehen- 
den     Broden 

ausstrockt 
{Bottari  tav. 
XIX;  8.  Ab- 
bildung  Fig. 
82).  EineVa- 
riantederletz- 
tem  Darstel- 
lungistdiedes 

SarkophagS  p,^  g^    Sarkopluv-ReUef  (nach 

von  S.  Mana  Bottari). 

di  Trastevere 

bei  Bottari  III  201,  wo  statt  des  Stabes 
drei  Doppelstrahlen  als  Versinnbildung  der 
gottlichen  Allmacht  von  der  Hand  Christi 
nach  den  Korben  ausgehen.  Als  eine  hiero- 
glyphische  Andeutung  des  Vorgangs  hat 
man  die  fiinf  Brode  und  zwei  Fische  auf 


Fig.  83.    Orabstein,  bei  Per  ret. 

einem  Grabsteine  bei  Ferret  (V,  pi.  XL VII", 
vgl.  die  beistehende  Abbildung  Fig.  83)  an- 
zusehen. 

Die  regelmassig  wiederkehrende  Zusam- 
menstellung  des  Wunders  mit  der  Hochzeit 
zu  Kana,  der  Heilung  der  Blutfliissigen  oder 
des  Blindgebomen  legt  nahe,  dass  der  Sinn 
des  Beschauers  zunachst  im  Allgemeinen 
auf  die  Allmacht  Gottes  und  seine  Gewalt, 
die  Kirche  aus  aller  Drangsal  zu  reissen, 
hingewiesen  wird.  Diese  Erklarung  scheint 
durch  das  e?c  iX^tda  Xawv  in  der  Erzahlung 
des  Wunders  in  den  sibyll.  Biichem  VIII 
278  bestatigt   zu  werden.     Dass   auch   der 
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Dank  fur  die  irdischen  Gaben  nahegelegt 
werden  soil,  wie  Martigny  meint,  soil  nicht 
in  Abrede  gestellt  werden.  Die  Ausdeu- 
tung  der  Parabel  auf  das  Geheimnise  der 
Eucharistie  legt  sich  indessen  naher  und 
wird  auch  durch  den  Vorzug  unterstiitzt, 
den  man  der  Darstellung  des  zweiten  Wun- 
dere,  wo  von  Gerstenbroden  nicht  wie  bei 
dem  ersten  (nach  Job.)  Rede  ist,  zu  geben 
pflegte.  Man  dachte  bier  an  Weizenbrod, 
und  fand  darin  um  so  eher  eine  Beziebung 
auf  das  Sacrament.  Ich  mochte  gleiehwol 
nicht  behaupten,  dass  dies  der  nachstlie- 
gende  Gedanke  bei  der  so  haufigen  Dar- 
stellung des  Wunders  gewesen  sei.  Augu- 
stifif  der  zu  wiederholten  Malen  (Tract. 
XXV  in  loh.  6  =  0pp.  IV  647;  Serm. 
in  Evang.  Marc.  8  =  O^p.  VU  508 ;  Lib. 
de  div.  Quaest.  =  0pp.  XI  351)  die  Aus- 
deutung  desselben  giebt,  spricht  von  jener 
Erklarung  nicht.  An  letzterer  Stelle  aussert 
er  sich  vielmehr  in  folgender,  filr  die  Aus- 
deutung  unserer  Darstellungen  vielleicht 
massgebender  Weise:  ,et  ideo  secunda  pa- 
stio  populi  quae  de  septem  panibus  facta 
est,  ad  novi  testamenti  praedicationem  recte 
intelligitur  pertinere.  Non  enim  ab  aliquo 
evangelista  dictum  est,  quod  isti  panes  hor- 
deacei  fuerint,  sicut  de  illis  quinque  dixit 
lohannes.  Haec  ergo  pa^tio  de  panibus 
septem  ad  gratiam  pertinet  ecclesiae,  quae 
notissima  ilia  septenaria  sancti  Spiritus  ope- 
ratione  refecta  cognoscitur.  Et  ideo  non 
hie  duo  pisces  fuisse  scribuntur,  sicut  in 
veteri  lege,  ubi  duo  soli  unguebantur,  rex 
et  sacerdos;  sed  pauci  pisces,  id  est  qui 
primo  Domino  lesu  Christo  crediderunt  et 
in  eius  nomine  uncti  sunt  et  missi  ad  prae- 
dicandum  evangelium  et  ad  sustinendum 
turbulentum  mare  huius  saeculi,  ut  pro  ipso 
magno  pisce,  id  est,  pro  Christo  legatione 
fungerentur,   sicut  Paulus  apostolus  dicit' 

U.   S.   f.  KRAUS. 

BRUDERKUSS^  s.  Friedenskuss. 

BBCdEBLICHKEIT^  s.  Fratemitas. 

BRUMALIA^  ppou}iaXia,  heidnische  Fest- 
schmause,  die  mit  den  Ealenden  und  Vota 
auf  dem  Cone,  Trullan,  c.  62  den  Christen 
verboten  werden  (Totc  outco  XsYOfj-evac  xaXav- 
8ac,  xal  Tot  Xe^ojieva  ^oxa,  xal  xot  xoXoufieva 
PpoujioXia  u.  s.  f.). 

BRUNNEN,  s.  Basilika  S.  122,  und  Phiala. 

BUCHSTABEIC.  Boldetti  514  f.  berichtet, 
er  babe  in  den  Katakomben  aus  Elfenbein 
reliefartig  geschnitzte  und  andere  aus  Elfen- 
bein ganz  herausgearbeitete  B.  gefunden, 
welcTie  er  flir  solche  halt,  mit  denen  die 
Kinder  spielend  unterrichtet  wurden.  Quin- 
tilian  I  1 :  ad  discendum  initiandae  infan- 
tiae  gratia  eburneas  etiam  litterarum  for- 


mas  in  ludum  offerre  notum  est.  Hiermym, 
ad  Letam  ep.  U  15:  fiant  ei  litterae  vel 
buxeae  vel  ebumeae  et  suis  nominibus  ap- 
pellentur;  ludat  in  eis,  et  lusus  ipse  em- 
ditio  sit,  et  non  solum  ordinem  teneat  lit- 
terarum, ut  memoria  nominum  in  canticum 
transeat,  sed  et  ipsae  inter  se  crebro  or- 
dine  turbentur,  et  mediis  ultima  et  primis 
media  misceantur,  ut  eas  non  sono  tantum, 
sed  et  usu  noverit.  De  Rossi  R.  S.  Ill  587 
schliesst  sich  Boldetti's  Ansicht  an.  Es  ist 
fibrigens  bekannt,  dass  das  Alterthum  mit 
B.  auch  manchen  Aberglauben  trieb;  8. 
liber  solche  characteres  magici  Bingham  VII 
251  und  d.  Art.  Amulet.  kraus. 

BUCHSTABEN  auf  Kleidem.  Die  Sitte, 
die  Gewander  (Chlamys,  Pallium  wie  Tu- 
nica) mit  B.  zu  schmucken,  erwahnt  zuerst 
Apuleius  Metam.  VI:  vides  dona  pretiosa 
et  lacrimas  auro  litteratas  ramis  arbonun 
postibusque  suffixas.  Da  Vopiscus  (Carin. 
20)  ausdriicklich  bezeugt,  dass  man  Pallien 
mit  dem  Namen  des  Besitzers  trug,  so  liegt 
nahe,  solche  B.  als  Initialen  von  Namen 
anzusehen.  Dagegen  steht  durch  Boethius 
fest,  dass  ihnen  in  anderen  Fallen  symbo- 
lisch-allegorische  Bedeutung  zukam.  Im 
Eingang  der  Phil,  consol.  I  1  lasst  derselbe 
die  ,Philosophie'  in  Gestalt  eines  Weibes 
auftreten,  auf  dessen  Kleidern  in  extrema 
margine  'H'  graecum  in  supremo  vero  6 
legebatur  ihtextum.  Die  B.  deutet  der  hi. 
Thomas  auf  ,Theorie  und  ,Praxi8'.  Nicht 
selten  bemerkt  man  solche  B.  auf  christ- 
lichen  Darstellungen.  In  dem  Cod.  Vatic, 
des  Vergil  sieht  man  zweimal  das  H  auf 
dem  Pallium  des  Dichters  (A,  Mai  Virgilii 
pict.  ant.  1835,  1).  Auf  Goldglasem  er- 
scheint  dasselbe  Zeichen,  aber  horizontal 
gelegt  S  auf  dem  Pallium  Christi  und 
einiger  Martyrer  bei  Gartnicci  Yetri  tav.  18*; 
auf  denjenigen  der  hhl.  Laurentius  and  Cy- 
prianus  eb.  tav.  20^;  auf  den  Gewandem 
der  hi.  Agnes  und  der  Apostel  Petrus  und 
Paulus  eb.  tav.  21';  auf  den  Pallien  der 
hhl.  Sixtus  und  Timotheus  eb.  tav.  23*; 
auf  dem  des  Erlosers  eb.  tav.  29  ^  Eb.  tav. 
10  ^  sieht  man  auf  dem  Pallium  Petri  ein  ", 
das  auch  auch  auf  den  Mosaiken  in  S.  Ma- 
ria Maggiore  und  S.  Andrea  in  Barbara, 
Arbeiten  des  5.  Jahrh.,  in  dem  von  S.  Lo- 
renzo (J.  578)  und  zu  Capua  (8.  Jahrh.) 
wiederkehrt  (Ciampini  II,  tav.  54).  Auf 
Gemalden  der  Katakomben  verzeichnet  Bosio 
221  ein  H  auf  dem  Pallium  Christi,  p.  245 
ein  Y,  p.  343,  381  ein  I,  p.  249  ein  X.  Das- 
selbe Zeichen  tragen  zwei  Personen  neben 
einer  Orans  eb.  p.  389,  das  T  eine  mann- 
liche  Gestalt  eb.  p.  247,  die  Crux  Gazaea 
der  Raphael  bei  rerret  I  26.  Das  neuer- 
dings  publicirte  Gemalde  R.  S.  Ill,  tav.  13 
zeigt  auf  dem   Pallium   des  Moses-Petrus 
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ein  T.  Auf  Mosaiken  begegnet  uns  das  H 
in  S.  Andrea  in  Barbara  (Zeitalter  des  P. 
Simplicius),  das  X  in  S.  Cosma  e  Damiano 
(J.  530),  I  in  S.  Caecilia  (J.  820).  Auch 
in  Ravenna  und  Mailand  hat  Garrucci  solche 
B.  nachgewiesen.  In  S.  Aquilino  tragt  das 
Pallium  Christi  wiederholt  ein  L  (umge- 
kehrte  T  kommen  auch  auf  dem  Goldglas 
Garrucci  Vetri  tav^  18*  auf  dem  Kleid 
eines  Martyrers  vor),  wo  die  Apostel  alle 
ein  S  haben.  Auf  dem  Pallium  des  Herm 
in  S.  Vitale  zu  Ravenna  sieht  man  ein  Z, 
auf  dem  der  beiden  Engel  ein  F,  bei  Je- 
remias  gleichfalls  ein  F,  bei  der  ihm  gegen- 
uberstehenden  Person  ein  td,  bei  Abraham 
and  Isaak  ein  Z  (Ciampint  Mon.  vet.  11  66). 
Auf  den  Mosaiken  von  S.  Lorenzo  (J.  578) 
hat  der  P.  Pelagius  auf  seinem  Gewande 
ein  P,  Laurentius  ein  P  und  L;  auf  dem- 
jenigen  des  Triclinium  Leo's  III  (797)  be- 
merkt  man  die  Zeichen  H  I  L  und  ^ 
:>*  :X:  Buonarruoti  versucht  die  B.  zu 
erklaren,  ohne  selbst  seiner  Sache  sicher 
zu  sein ;  er  meint  z.  B.,  das  X  konne  ein  S 
bedeuten,  welche  Zahl  (60)  den  Jungfrauen 
geweiht  sei ;  oder  als  H  =  8  sein,  welches 
auf  die  acht  Seligkeiten  gehe  u.  s.  f.  Vgl. 
dessen  Vetri  90,  Bosio  638  D,  BoldeUi  196, 
Garrucci  zu  Macar,  Hagiogl.  27,  bes.  Ve- 
tri  113.  KRAUS. 

BCcHER,  liturgische.  Das  MA.  kennt 
als  liturgische  B.  das  Sacramentarium,  Mis- 
sale,  Pontificale,  Evangeliarium ,  Lectio- 
narium  (comes),  Benedictionale ,  Graduale 
und  Antiphonarium.  Dazu  treten  noch  Se- 
quentiale,  Troparium,  Manuale  (Enchiri- 
dium),  Poenitentiale,  Passionale,  Hymna- 
rium;  in  dfer  griechischen  Kirche:  TUTttx6v, 
e^p^^lfwv,  fjiTjvatov,  ji.t)voXo710v  und  (JuvoEotptov, 
xovraxiov  und  viele  andere,  zum  Theil  schwer 
festzustellende  Bezeichnungen  (vgl.  Augusti 
Hdb.  m  708  f.).  Von  diesen  kommt  fiir 
das  christliche  Alterthum  zunachst  nur  das 
Sacramentariufn ,  Evangeliarium ,  Lectiona- 
rium  und  Antiphonarium  (s.  die  Art.)  in 
Betracht.  Das  Missale  ist  in  jener  Zeit 
noch  identisch  mit  dem  Sacramentar,  auch 
das  Benedictionale  geht  schwerUch  iiber 
das  MA.  hinauf.  Das  sog.  Benedictionale 
Gregors  d.  Gr.  (vgl.  Lambecius  Bibl.  Caesar. 
I,  n.  14  u.  II)  im  Anhang  zu  dessen  Sa- 
cramentar gehort  ihm  schwerlich  mehr  an ; 
in  dem  gothischen  Missale  (Tomasi  Codd, 
8acr.  263,  MabUlon  Lib.  sacr.  Eccl.  Gallic, 
in  It.  Ital.  I,  2,  278)  und  ebenso  dem  galU- 
canischen  bilden  die  Benedictionen  noch 
keine  eigene,  von  jenem  getrennte  Ab- 
theilung. 

In  gewisser  Beziehung  konnen  dagegen 
den  liturgischen  B.n  des  Alterthums  die 
Diptychen,  Matriculae,  Albi  (s.  die  Art.) 
beigezahlt  werden. 

Real-Enejklopidie. 


BCCHER,  BtCHERROLLEN.  Das  Alter- 
thum unterschied  zwischen  Volumina  und 
Codices,  Ersteres  waren  Biicher  in  der 
Form  von  Rollen,  lange,  beschriebene  Blat- 
ter, aus  zusammengeleimten  Papyrusstreifen 
bestehend,  die  nach  Beendigung  der  Schrift 
um  einen  Cylinder  gewickelt  wurden;  beim 
Lesen  musste  die  Rolle  aufgerollt  werden 
(evolvere  volumen,  Cic.  ad  Att.  X  10  u.  A.). 
Abbildungen  solcher  Volumina  geben  z.  B, 
Donati  de'  Dittici  degli  antichi  17,  Mont- 
faucon,  dem  wir  nach  Martigny  beistehende 
Fig.  84  entlehnen.  Man  sieht  darin  die  Vm- 


\^^ 


T 


Fif.  84.    Volnteen  (n«oh  Montfaaoon). 

hUici  des  Cylinders  hervorragen,  um  welche 
das  Papier  geroUt  ist ;  desgieichen  die  Lora 
(Riemen),  mit  denen  das  Volumen  zusam- 
mengebunden  wird ;  endlich  die  aufgeklebte 
Aufschrift  desselben.  Man  nannte  diese 
Rollen,  namenthch  im  MA.,  Rotulae  {Ana- 
stas,  Apocris,  bei  Sirmond,  0pp.  Ill  579; 
Durand.  Rat.  div.  off.  I,  c.  3.  n.  11).  Die 
Codices  haben  die  Form  unserer  heutigen 
Biicher,  d.  h.  sie  bestehen  aus  einer  Lage 
von  Blattem,  die  an  dem  einen  Ende  zu- 
sammengeheftet  oder  gebunden  sind.  Beide 
Arten  von  Biichern  finden  sich  auf  unseren 
Denkmalem  dargestellt. 

I.  Volumina,  Das  classische  Alterthum 
gab  sie  seinen  Rhetoren  und  Philosophen, 
auch  den  Musen  in  die  Hand  (vgl.  bei- 
stehende Figur  85  von  der  Augustus-Statue 


Fig.  85.    Volumen  yon  der  Aagnsttis-SUttie  im  Vatican. 

des  Vatican,  Mus.  Pio-Clement.  II 45).  Auch 
die  Senatoren  und  andere  hervorragende 
Personen  trugen  deren.  Es  ergab  sich  da- 
her  leicht  der  Gebrauch,  die  in  der  Kirche 
als  Lehrer  verehrten  Personen  mit  solchen 
zu  begaben,  um  so  mehr,  als  die  Beziehung 
auf  das  Evangelium  so  nahe  lag.  Dahin 
gehoren : 

a)   Der  Logos  und  Jesus  Christ  us, 
12 
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dessen  Incarnation.  Martigny  nennt  auch 
Gott  den  Vater,  und  findet  denselben  dar- 
gestellt  bei  Bottari  Tav.  84,  wo  ein  bartiger 
Greis  dem  Moses  beidemDornbusch  erscheint. 
Aber  nach  der  Auffassung  der  Vater  ist  es 
jedesmal  der  Logos,  der  sich  der  Mensch- 
heit  offenbart,  und  es  muss  auch  hier  an 
ihn  gedacht  werden.  Ein  zweites  Beispiel, 
welches  Martigny  fttr  seine  Ansicht  bei- 
bringt,  ist  die  Taufe  des  Agilulf  auf  einem 
Sarkophag  des  6.  (?)  Jahrh.  bei  Ciampini 
Vett.  Mon.  II,  tav.  5.  Die  Hand  Gottes, 
welche  aus  den  Wolken  fiber  den  Tauf- 
stein  herabreicht,  hat  einen  langlich  ge- 
kriimmten  Gegenstand  in  der  Hand,  in  wel- 
chem  ich  kein  Yolumen  erkennen  kann. 
Ware  es  eher  ein  Salbflaschchen ,  um  das 
hi.  Oel  (vgl.  Reims  und  die  Taufe  Chlod- 
wigs)  anzuzeigen? 

Auf  den  Wandmalereien  der  Katakomben 
sieht  man  Christus  gewohnlich  ohne  Buch 
seine  Wunder  wirken.  Mit  dem  Buch  er- 
scheint er  einmal  {Ferret  I,  pi.  29)  auf  der 
einzigen  Darstellung  des  Abendmahls.  Um 
so  haufiger  treffen  wir  ihn  mit  dem  Vo- 
lumen  auf  den  Reliefs  der  Sarkophage.  Ist 
der  Erloser  thatig,  mit  Wunderwirken  be- 
schaftigt,  so  tragt  er  die  RoUe  zusammen- 
gerollt  in  der  Linken;  vgl.  Bosio  Tav.  61, 
63,  67,  69,  75,  85,  157,  261,  285,  293,  295, 
423,  425,  427,  429,  565;  de  Rossi  R.  S. 
Ill,  Tav.  40.  Lehrt  er,  so  ist  die  Rolle 
aufgerollt  und  zuweilen  mit  Schrift  bedeckt, 
so  Bosio  p.  423 ;  vgl.  AUegrama  Sacr.  mon. 
di  Milano  tav.  1.  Zur  Andeutung  seiner 
Herrschaft  iiber  die  beiden  Testamente  sieht 
man  auch  in  einer  oder  zwei  Cisten  Buch- 
rollen,  ohne  Zweifel  •die  hhl.  Schriften,  ihm 
zu  Fussen  stehen.  Bosio  221,  Aringhi  I 
579,  n.  213,  Ferret  II,  pi.  50.  Vielleicht, 
ja  wahrscheinlich  gehort  hierhin  auch  die 
Darstellung  bei  de  Rossi  R.  S.  Ill,  tav.  38, 
wo  hinter  und  vor  einer  sitzenden  (ob  mann- 
lichen  ?)  Figur  zwei  solcher  Cisten  gesehen 
werden.  Sitzende  Lehrer,  iiber  deren  Cha- 
rakter  wir  im  Ungewissen  sind,  giebt  Bosio 
235  und  de  Rossi  R.  S.  II,  tav.  17.  Cisten 
ohne  die  RoUen  hat  Bosio  311.  GeoflPnet 
ist  auch  die  Rolle,  wo  er  sie  Petrus  ilber- 
giebt,  z.  B.  auf  dem  Mosaik  von  S.  Co- 
stanza,  wo  die  Rolle  die  Aufschrift  DOMI- 
NVS  PACEM  DAT  tragt  (Ciampini  De  sacr. 
aedif.  tab.  32). 

b)  Anscheinend  die  M  a  d  o  n  n  a,  Bosio  29 1 . 

c)  Die  Patriarchen  und  Prophe- 
ten  (?);  Martigny  behauptet  dies  nach  Du- 
randus,  ohne  indessen  aus  dem  Alterthum 
ein  anderes  Beispiel  als  Moses  beizubringen. 
Moses  erhalt  da«  Buch  mit  dem  Gesetz  aus 
der  Hand  Gottes,  s.  Bosio  59,  73,  295, 
367,  393,  411  u.  s.  f.,  erscheint  aber  sonst 
nie  mit  dem  Yolumen;  nur  einmal,  bei 
Garrucci  Vetri  tav.  11  *®,  sieht  man  es  hin- 


ter seinem  Kopfe,  im  freien  Felde.  Im 
Uebrigen  ist  mir  kein  Beispiel  von  Patri- 
archen und  Propheten  bekannt. 

d)  Die  A  post  el,  wo  sie  auf  Sarkopha- 
gen  und  Mosaiken  um  Christus  geordnet 
sind,  tragen  meist  in  der  Linken  die  ge- 
schlossene  Buchrolle  als  Abzeichen  ihrer 
Sendung  als  Lehrer  der  Yolker  (Bosio  53, 
57,  59,  61,  65,  67,  69,  75,  77,  79,  81,  83, 
87,  101,  155,  157,  159,  221,  285,  287,  291, 
293,  295,  411,  425,  427,  475,  565;  Ciam- 
pini Yett.  Mon.  I,  tav.  66  u.  s.  f.).  Be- 
sonders  haufig  haben  Petrus  und  Paulus 
dieses  Abzeichen.  Auf  den  Gx)ldglasem 
sieht  man  ein  Yolumen  zwischen  beiden, 
darfiber  meist  eine  kleine  Krone ;  vgl.  z.  B. 
Garrucci  Yetri  tav.  13.  Soil  dadurch,  wie 
Martigny  vermuthet,  die  Einheit  ihrer  Lehre 
angedeutet  werden  ?  Auf  den  Mosaiken  be- 
gegnet  man  den  beiden  Aposteln  mit  auf- 
gerollten  Yolumina.  Die  Apsidialmosaik  der 
alten  S.  Peterskirche  zeigte  sie  zur  Rech- 
ten  und  Linken  des  sitzenden  Erlosers;  auf 
dem  Spruchband  Petri  stand :  XPS  FILIVS 
DEI  YIYI,  auf  demjenigen  Pauli:  MIHI 
YIYERE  CHRISTYS  EST. 

e)  Bischofe  und  andere  Heilige.  Zu 
erwahnen  sind  hier  einige  Goldglaser:  Gar- 
rucci tav.  20*  mit  der  Insc^ft:  LAY- 
RENTIYS  —  CRIPRANYS  (Cyprian),  zwi- 
schen beiden  Heiligen  liegt  noch  ein  Yo- 
lumen am  Boden.  Interessant  ist  die  Dar- 
stellung namentlich,  weil  die  Yolumina  in 
der  Hand  des  Laurentius  und  Cyprianus 
das  Fittacium  aufweisen,  einen  Streifen  Pa- 
pier, eine  Art  Etikette,  die  an  dem  Um- 
bilicus zuweilen  befestigt  war  und  auf  wel- 
chem  die  Nummer  der  aufrecht  in  der  Cap- 
sula  stehenden  Rolle  angeschrieben  wurde 
(vgl.  Winckelmann  0pp.  ed.  Prat.  YU  13). 
Weiter  hat  Laurentius  das  Yolumen  bei 
Garrucci  t.  20',  wo  er  auffallender  Weise 
in  der  Mitte  zwischen  Petrus  und  Paulus 
sitzt.  Eb.  24»  u.  «  haben  TIMOTEYS  und 
SYSTYS  Yolumina  in  den  Handen  und  zur 
Seite.  Eb.  23'  tragen  es  lYLIYS  und 
ELECTYS.  Martigny  sieht  in  der  Dar- 
stellung dieser  beiden  Heiligen  zur  Rechten 
und  Linken  des  die  Anne  fiber  sie  auB- 
breitenden  Erlosers  eine  Diakonenweihe. 
Aber  das  Glas  ist  beschadigt  und  die  aus- 
gebreiteten  Hande  Christ!  konnen  ebeniso- 
wol  Kronen  getragen  haben,  wie  so  oft, 
wo  Christus  zwischen  zwei  Heiligen  er- 
scheint. Der  Schluss  Martigny's,  dass  auch 
Lectoren  mit  den  Yolumina  dargestellt  wer- 
den, \at  also,  so  glaublich  dies  ist,  unge- 
rechtfertigt,  abgesehen  davon,  dass  wir  gar 
nicht  wissen,  wer  lulius  und  Electus  waren. 
Eb.  23^  sieht  man  Christus  mit  ausgebrei- 
teten  Handen  (ohne  Kronen)  zwischen  lY- 
LIYS  und  CASTYS,  von  denen  nur  der 
erstere  eine  Rolle  hat. 
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Andere  Beispiele,  in  denen  die  Yolumina 
in  der  Hand  unbekannter  Personen  bemerkt 
werden,  sind  Boaio  499,  de  Rossi  R.  S.  II, 
Tav.  15,  wo  ein  die  Taufe  spendender  Mann 
eine  Rolle  hat.  ' 

Waiter  sieht  man  RoUen  in  der  Hand  eini- 
ger  abgeschiedenen  Personen,  welche  in  den 
Medaillons  der  Sarkophage  d^rgestellt  sind, 
80  Bosio  91,  155,  285,  295;  wol  nur  ein 
Abzeichen  ihres  hervorragenden  Standes, 
wie  auf  profanen  Bildwerken,  schwerlich 
ein  Zeugniss  der  Orthodoxie. 

Auf  Goldglasem  findet  man  ofters  (vgl. 
Garrucci  Vetri  tav.  18*-«,  17*-*,  23 »,  26" 
u.  8.  f.)  im  freien  Felde  Rollen  angebracht. 
Buonanmott  wollte  in  der  von  ihm  wieder- 
gegebenen  entsprechenden  Darstellung  die 
hi.  Felicitas  und  ihre  sieben  Sohne  erken- 
nen  (tav.  20  *).  Indess  ist  hier  die  Ausdeu- 
tnng  sehr  schwierig,  und  man  kann  kaum 
uber  einen  allgemeinen  Bezug  auf  die  hi. 
Schrift  hinausgehen. 

II.  Codices.  Anscheinend  einen  Codex, 
in  Wirklichkeit  aber  wol  ein  Diptychon  oder 
Polyptyehon  bemerkt  man  in  der  linken 
Hand  jener  Person,  die  auf  dem  beriihm- 
ten,  schon  v.on  Buonarruoti  tav.  5'  und 
Ciampini  Sacr.  hist.  Disquisitio  de  duobus 
emblematis  16  abgebildet  ist  (Garrucci  Vetri 
tav.  26*®;  Ferret  pi.  27*')  und  neben  der 
die  rathselhafte ,  wol  am  besten  von  Gar- 
rued  Vetri  147  f.  erklarte  Inschrift  steht: 
A  8AECVLARE  BENEDICTE  PIEZ(ese«), 
Yermuthlich  der  Zuruf  des  Taufenden  (5a«- 
ndaris)  an  den  Taufling  (Benedictus), 

Das  Buch  erscheint  entweder  geschlossen 
oder  geoffnet  in  der  Hand  Christi  und 
Ton  Heiligen.  Geschlossen  sieht  man  es 
z.  B.  bei  Christus  R.  S.  lib  (Christuskopf 
des  Callistus-Coemeterium) ;  bei  Heiligen  R. 
8. 1  *,  *, '  (Cornelius  und  Cyprian  in  S.  Lu- 
cina);  aufgeschlagen  in  der  Hand  Christi 
Bosio  129  (mit  Inschrift:  DOMINVS  lES . . . ; 
68  ist  der  Christuskopf  von  S.  Ponziano); 
eb.  429  (Sarkophag  aus  S.  Agnese:  barti- 
ger  Christus,  stehend,  zu  Fussen  Capsula 
mit  Vohimina),  475  (Wandgemalde:  jugend- 
licher,  bartloser  Christus,  zu  FtLssen  zwei 
Capsulae  mit  Volumina),  491D(Buchdeckel? 
Christus  bartig,  sitzend). 

In  der  Hand  der  Madonna  oder  einer 
Abgestorbenen  im  Mittelpunkt  der  Sarko- 
phagfront  sieht  man  ein  aufgeschlagenes 
Buch  Bosio  159,  425.  Ein  Apostel  halt 
einen  aufgeschlagenen  Codex,  wo  Andere 
ein  Volumen  haben,  Bosio  73.  Johannes 
mit  geschlossenem  Buche  in  der  Linken, 
Bosio  581  (der  Evangelist  unter  dem  Kreuz: 
Kreuzigung  in  8.  Giuliano),  591 D.  Eine 
bartige  mannliche  Gestalt  im  Centrum  eines 
Deckengem&ldes  halt  ein  Buch  (oder  Volu- 
men) mit  einem  Griff,  Bosio  247.  Auf  dem 
grossen  Fresco  von  S.  Generosa  (7.  Jahrh.) 


hat  Christus  in  der  Linken  einen  mit  Edel- 
steinen  besetzten,  verschlossenen  Codex  (R. 
S.  Ill,  tav.  57). 

Es  erhellt  aus  dem  beigebrachten  Mate- 
rial,  dass,  abgesehen  von  dem  Moses  ge- 
reichten  Buch,  welches  ofter  mehr  einem 
Codex  (oder  einer  Schreibtafel  ?)  als  einem 
Volumen  gleicht,  wenigstens  in  zwei  oder 
drei  dem  4.  Jahrh.  vermuthlich  angehorigen 
Darstellungen  Codices  vorkommen ;  alle  an- 
deren  Bilder  mit  solchen  fallen  in  eine  spS- 
tere  Zeit.  Dass  die  Mosaiken  wie  iiberhaupt 
die  Bildwerke  des  MA.s  unzahligemal  das 
Buch  Christus  in  dieser  Gestalt  in  die  Hand 
geben,  entweder  mit  dem  AQ  oder  einem 
Bibelspruch,  bedarf  kaum  der  Bemerkung. 
Der  Unterpchied,  den  Durandus  Rat.  I,  c.  3 
zwischen  dem  aufgeschlagenen  und  geschlos- 
senen  Buche  macht,  hat  kaum  fiir  das  MA., 
geschweige  fiir  das  Alterthum  Geltung. 
Seine  Forderung,  ein  geschlossenes  Buch 
soUten  die  Maler  bloss  Gott  dem  Vater  in 
die  Hand  geben,  dem  Sohne  und  den  Evan- 
gelisten  aber  ein  offenes,  ist  in  den  Monu- 
menten  nicht  begriindet.    .  kraus. 

bCSSEITDE^  s.  Busse  II. 

BUSSE.  I.  Der  Heiland  gebot  nicht  l>1o8s 
den  sfindigenden  Bruder  zurechtzuweisen 
und  zur  Besserung  anzuhalten,  sondem  auch 
den  hartnackigen  Sender  gleich  einem  Hei- 
den  und  Zollner  zu  meiden  (Matth.  18, 
15 — 17),  und  entsprechend  dieser  Weisung 
verhangte  sein  Apostel  iiber  den  Blutschan- 
der  in  Korinth  den  Ausschluss  aus  der  Ge- 
meinde  (I  Kor.  5,  1—5).  Er  fibergab  ihn 
,dem  Satan  zum  Verderben  des  Fleisohes, 
damit  der  Geist  errettet  werde  am  Tage 
des  Herm  Jesus  Christus^  und  als  er  seine 
Absicht  erfailte  und  den  Sender  dem  La- 
ster  entsagen  sah,  nahm  er  ihn  wieder  in 
die  Gemeinschaft  der  Glaubigen  auf  (II  Kor. 
2,  8).  Er  machte  damit  von  der  SchlUssel- 
gewalt  Gebrauch,  die  der  Herr  den  Apo- 
steln  verliehen  hatte,  und  wie  er,  so  ver- 
fuhr  auch  die  Kirche  in  der  Folgezeit.  Sie 
schloss  einerseits  die  schweren  Sender  aus 
ihrer  Gemeinschaft  aus  und  liess  sie  ande- 
rerseits  nach  eingetretener  Besserung  wie- 
der in  sie  zu;  Zeugen  dafnr  sind  zunachst 
Clemens  v.  Bom  (ad  Cor.  I,  c.  7  f.),  der 
Pastor  Hermae  (Vis.  II,  c.  2;  Mand.  IV, 
c.  1),  Dionysius  v,  Korinth  (Eus,  H.  e.  IV, 
c.  23),  Irenaeus  (Adv.  haer.  IV,  c.  40. 
n.  1  ed.  Stieren)  und  Tertidlian  (De  poenit. 
c.  4).  Die  Siinden,  welche  in  der  ersten 
Zeit  diese  Folge  nach  sich  zogen,  waren 
Idololatrie,  Mord  und  Unzucht,  und  sie 
hiessen  desshalb  crimina  mortalia  {Cypr,  De 
bono  patient,  c.  14)  oder  peccata  capitalia 
seu  mortifera  (Pacian,  Ad  poenit.  c.  4).  Sie 
begegnen  uns  in  dieser  Zusammenstellung 
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vom  Anfang  des  3.  Jahrh.  an  (Tertull.  De 
pudic.  c.  5)  bis  ins  4,  und  5.  Jahrh.  hinein 
(Greg.  Nyss.  Ep.  can.  c.  2 — 5;  Pacian,  Ad 
poenit.  c.  4;  August.  De  fide  et  op.  c.  19; 
Serm.  352.  n.  8),  und  da  sie  zugleich  als 
die  Sunden,  die  durch  offentliche  B.  ge- 
siihnt  werden  mussten,  von  denjenigen,  die 
auf  andere  Weise  zu  tilgen  seien,  ausdriick- 
lich  unterschieden  werden,  so  ist  klar,  dass 
sie  Anfangs  die  einzigen  kanonischen  Yer- 
gehen  waren  und  dass  die  Aussprfiche  Ter- 
tuUians  De  pudic.  c.  19  und  Cyprians  De 
bono  pat.  c.  14,  in  denen  auch  der  Betrug 
unter  den  unvergebbaren  oder  todtlichen 
.Vergehen  angefiihrt  wird,  bei  der  Bestim- 
mung  der  bezuglichen  Praxis  nicht  als  mass- 
gebend  zu  Grunde  gelegt  werdeji.  Da  und 
dort  und  in  einzelnen  Fallen  mogen  fruh- 
zeitig  auch  noch  einige  andere  Siinden  mit 
dem  Ausschluss  bestraft  worden  sein,  und 
es  lasst  sich  namentlich  die  Wahrnehmung 
machen,  dass  die  Zahl  der  kanonischen 
Vergehen  mit  der  Zeit  wachst.  Aber  trotz- 
dem  bleibt  die  ursprungliche  Dreizahl  deut- 
lich  erkennbar,  und  Idololatrie,  Mord  und 
Unzucht  galten  somit  Anfangs  allein  als 
Capitalsunden.  Wenn  sich  die  Kirche  nach 
den  oben  angefiihrten  Zeugnissen  auch  ihnen 
gegeniiber  eine  Losegewalt  zuerkannte ,  so 
machte  sie  doch  nicht  immer  und  iiberall 
von  derselben  Gebrauch  und  schloss  sie  die 
fraglichen  Sunder  aus  discipUnaren  und  pa- 
dagogischen  Grunden  bisweilen  fur  immer 
aus  ihrer  Gemeinschaft  aus.  Wie  wir  aus 
Tertullian  De  pudic.  c.  5 — 9  ersehen,  be- 
stand  diese  strengere  Praxis  in  der  zweiten 
Halfte  des  2.  Jahrh.  insbesondere  in  der 
romischen  Kirche  und  sie  wurde  wahrschein- 
lich  durch  den  Pastor  Hermae  angebahnt, 
der  einerseits  (Mand.  IV,  c.  1,  3)  bezeugt, 
dass  alien  Sunden  Verzeihung  zu  Theil 
werde,  und  andererseits,  um  einen  hohern 
sittlichen  Ernst  zu  wecken,  will  (Vis.  11, 
c.  2),  dass  diese  Milde  fur  die  Glaubigen 
fortan  ein  Ende  habe.  Am  Anfang  des 
3.  Jahrh.  kehrte  man  aber  wieder  zu  der 
friihem  Praxis  zuriick,  und  P.  Zephyrin 
(202 — 219)  Uess  in  seinem  peremptorischen 
Bussedict  (Tertull.  De  pudic.  c.  1)  zunachst 
die  Unzuchtigen  wieder  zur  B.  und  Verzei- 
hung zu.-  Da  die  Unkeuschheit  unter  den 
Capitalsunden  unzweifelhaft  die .  haufigere 
war,  so  konnte  es,  um  nicht  zu  viele  Per- 
sonen  fiir  immer  von  der  Kirche  auszu- 
schliessen,  rathlich  erscheinen,  gerade  in 
diesem  Punkte  von  der  ublichen  Strenge 
abzulassen,  und  einen  theilweisen  Anlass 
hiezu  gab  vielleicht  auch  der  vor  nicht  gar 
langer  Zeit  entstandene  Montanismus  mit 
seiner  Lehre,  die  Kirche  habe  keine  Voll- 
macht,  die  schweren  Stinden  und  namentlich 
die  der  Unkeuschheit  zu  vergehen.  Vollig 
war  damit  die   frfihere  Praxis   noch  nicht 


hergestellt.  Sie  sollte  es  aber  bald  werden, 
indem  bereits  der  folgende  Papst  Callistus 
(219—222)  die  kirchliche  Milde  auf  die  fibri- 
gen  Oapitalsiinder,  die  Idololatren  und  Mor- 
der,  ausdehnte,  sei  es  aus  Rdcksicht  auf 
die  Polemik,  die  Tertullian  in  seiner  Schrift 
De  pudicitia  gegen  das  Edict  seines  Vor- 
gangers  als  eine  Halbheit  ffihrte,  sei  es  aus 
einem  andem  unbekannten  Grunde  (Hippol. 
Philos.  IX,  c.  12),  und  fortan  wurde  sie  nicht 
mehr  unterbrochen,  wie  ein  Brief  der  romi- 
schen Kleriker  an  Cyprian  (Cypr.  Ep.  30,  ed. 
Hartel)  und  namentlich  das  novatianische 
Schisma  zeigt,  das  gerade  im  Gegensatz  zu 
dieser  Milde  seinen  Grund  hat.  Um  die 
Mitte  des  3.  Jahrh.  hatte  auch  die  Strenge 
aufgehort,  die  friiher  in  Africa  bestand, 
wo  mehrere  Bischofe,  ohne  indessen  we- 
gen  dieses  DifFerenzpunktes  die  Gemeinschaft 
mit  den  iibrigen  zu  brechen,  den  Ehebre- 
chem  den  Frieden  nicht  gewahren  zu  kon- 
nen  glaubten,  und  es  wurden  daselbst  alle 
Sunder  zur  B.  und  Verzeihung  zugelassen 
(Cypr.  Ep.  55,  n.  21).  Eine  Ausnahme 
machte  die  africanische  Kirche  nur  in  Be- 
trefF  derjenigen,  die  erst  auf  dem  Todbette 
den  Entschluss  zur  Bekehrung  .fassten  (Cypr. 
Ep.  55,  n.  23),  und  ebenso  wurde  es  nach 
der  Synode  von  Aries  314  (c.  22)  in  Gal- 
lien  und  nach  dem  Schreiben  des  P.  In- 
nocenz  an  Exsuperius  von  Toulouse  (Ep.  3, 
c.  2)  in  Rom  gehalten.  In  Rom  wurde  den 
Capitalsundem  in  diesem  Falle  wenigst^ns 
die  kirchliche  Gemeinschaft,  wenn  auch  nicht 
die  B.  versagt;  uberboten  wurde  diese  ge- 
massigte  Strenge  nachweisbar  nur  in  der 
spanischen  Kirche,  wo  durch  die  Synode 
von  Elvira  306  achtzehn  Siinden,  danmt^r 
Idololatrie,  Mord  und  Wiederverheiratung 
bei  bosUchem  Verlassen  des  Gatten  (c.  1, 
6,  8),  mit  immerwahrender  Excommunica- 
tion bestraft  wurden.  Ihre  Dauer  erstreckte 
sich  indessen  wahrscheinlich  nicht  viel  iiber 
die  Periode  der  Verfolgung  hinaus.  Inno- 
cenz  I  (402 — 417)  unterscheidet  diese  Pra- 
xis bereits  als  aJtere  und  strengere  von 
einer  neuern  und  mildern,  die  auch  im  frag- 
lichen Fall  B.  und  Verzeihung  gewahrte, 
und  die  zu  seiner  Zeit  wol  die  allgemein 
herrschende  war.  Wenn  aber  die  Kirche 
im  Alterthum  alien  Sdndem  nach  einge- 
tretener  Besserung  Verzeihung  ertheilte,  so 
that  sie  dieses  doch  nur  einmal,  und  die  B. 
erscheint  darum  stets  als  eine  einmalige. 
Schon  im  Pastor  Hermae  wird  gesagt:  tote 
douXotc  Tou  Oeou  fxexavota  iav.  [da  (Mand. 
IV,  c.  1),  und  der  gleiche  Grundsatz  fijidet 
sich  auch  bei  den  Vatem  der  Folgezeit,  bei 
Clemens  v.  Alexandrien  (Strom.  II,  c.  13; 
Quis  dives  salvetur  c.  39),  Tertullian  (De 
poenit.  c.  7),  Ambrosius  (De  poenit.  II,  c. 
10)  und  Augustinus  (Ep.  152,  n.  2).  Wer 
daher  nach  geleisteter  B.   wieder  in  eine 
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CapitalsQnde  zurilckfiel,  ward  von  der  Kirche 
nicht  mehr  zur  B.  zugelassen,  sondern  fiir 
inimer  auB  ihrer  Mitte  ausgestossen  und  sich 
selbst  uberlassen.     Es  geschah  dieses,   um 
ihn  nach  Gebahr  zu  bestrafen  und  weil  die 
Aufrichtigkeit  seiner  Bekehrung  Zweifel  er- 
regte,  nicht  aber  etwa  im  Glauben,    dass 
er  vollig  verloren  sei;  im  Gegentheil  ward 
die  Hoffnung  gehegt,  dass  er  bei  Gott  Barm- 
herzigkeit  finden  werde,  wenn  er  sich  ihrer 
dorch  Rene  und  Besserung  wiirdig  mache. 
Im  Pastor  Hermae  wird  von  dem  Rfickfal- 
ligen   ausdrficklich   nur  bemerkt:   6o<yx<5X(i)c 
arfytxai  (Mand.  JT;  c.  4),  und  Augustin  er- 
klart  mit  aller  Entschiedenheit ,   dass   man 
an  seinem  Heil  nicht  zu  verzweifeln  brauche 
(Ep.  153,  n.  7).     Aber  die  Kirche  selbst  bot 
ihm  kein  Rettungsmittel  mehr  an,  nachdem 
er  diejenigen  missbraucht  hatte,  die  ihm  in 
der  Taufe  und   in  der  B.  zu  Theil  gewor- 
den  waren,  und  sie  beharrte  bei  der  voUen 
Strenge  dieses  Grundsatzes  bis  gegen  Ende 
des  4.  Jahrh.     Von  der  von   ihr  angeord- 
neten  und  geleiteten  B.  blieben  die  Rttck- 
falligen  zwar  auch  damals  noch  ausgeschlos- 
sen  und  in  dieser  Beziehung  sich  selbst  an- 
heimgegeben.   Aber  sie  wurden  in  Rom  und 
bei  dem  Ansehen  der  romischen  Kirche  wo  I 
bald  auch  anderwarts  wenigstens  zur  Theil- 
nahme  am  Gebete  der  Glaubigen  und  der 
Feier  der   hi.  Geheimnisse  (mit  Ausnahme 
der  Communion)  zugelassen   und   auf  dem 
Todbette  mit   dem   Sacramente  der   Weg- 
zehrung  versehen,  und  es  war  wahrschein- 
lich  P.  Siricius  (385—388),   durch  den  wir 
von  dieser   Milderung  erfahren   (Ep.  1  ad 
Himer.  c.  5),   der  sie  auch  einfiihrte  (vgl. 
Fechtrup  in  Tiib.  Theol.  Quartalschr.  1872). 
II.  Die  B.,  von  der  bisher.als  dem  Mittel 
die  Rede  war,  die  nach  der  Taufe  begange- 
nen  CapitalsQnden  zu  siihnen,  war  of  fen  t- 
lich,  und  nachweisbar  gab  es  im  Alterthum 
nur  eine  offentliche  kirchliche  B.   Die  Vater 
kennen  allerdings  noch  andere  Arten  von 
B.  und  Augustin  insbesondere  spricht  von 
dreien.    Die  erste  ist  die  B.,   der  der  Er- 
wachsene  zur  Suhnung  seiner  Sunden  vor 
der  Taufe   sich   zu   unterziehen   hat;    die 
zweite  ist   die   immerwahrende   demuthige 
Bitte  um  Nachlass  der   taglichen  Sunden; 
die  dritte  ist  die  besondere  B.,  die  bei  einem 
yergehen  gegen   den  Dekalog  oder  naher- 
hin  bei  Begehung   einer   Capitalsiinde   zu 
fibeniehmen  ist  (Serm.  351  u.  352;  Ep.  265). 
Allein  mit  jenen  beiden  Arten   war  keine 
Absolution  verbunden,   da   die   Reinigung 
▼on  Sfinden  bei  der  einen  durch  die  Taufe 
erfolgte,  bei  der  andem  die  siindentilgende 
Kraft  gewissermassen  in  ihr  selbst  liegt,  in- 
dem  Gott  das  flehentliche  Gebet  um  Nach- 
lass der  Schuld   erhort  oder,  wie   Pacian, 
Ad  poenit.  e.  4  sich  ausdrQckt,  die  kleineren 
Sfinden  durch  Vollbringung  von  guten  Wer- 


ken  getilgt  werden,  und  so  bleibt  zur  nahe- 
ren  Betrachtung  nur  die  dritte,  die  kano- 
nische  B.,  iibrig.  Sie  hiess  bei  den  Grie- 
chen  fJLETavota  und  per  synecdochen  iSofio- 
X<Sytj<jic  ,  bei  den  Lateinern  poenitentia ,  bei 
Tertullian,  Cyprian  und  Pacian  haufig  auch 
exomologesiSf  und  bestand  aus  dem  SUnden- 
bekenntniss,  der  Verrichtung  der  auferleg- 
ten  Busswerke  und  der  Reconciliation.  Das 
Bekenntniss,  kio[Lo\6'frpi^ ,  li<q6pt^<ji^ ,  con- 
fessiOj  war  entweder  nur  ein  geheimes  vor 
dem  Bischof  oder  Priester  allein,  oder  zu- 
gleich  ein  offentliches  vor  der  ganzen  Ge- 
meinde,  und  die  Frage,  ob  dieses  zu  jenem 
hinzuzutreten  habe,  bestimmte  sich  in  der 
Regel  nach  der  andern,  ob  die  zu  beken- 
nende  Siinde  geheim  oder  offenkundig  sei, 
oder  ob  das  offentliche  Bekenntniss  nicht 
Aergerniss  errege  und  so  statt  zur  Er- 
bauung  vielmehr  zur  Zerstorung  diene.  Da- 
bei  war  natiirlich  dem  subjectiven  Ermessen 
des  Priesters  ein  gewisser  Spielraum  ^e^^ 
ben,  und  der  eine  mochte  ein  Aergerniss 
schauen,  wo  der  andere  das  offentliche  Be- 
kenntniss forderte.  Dass  aber  der  fragliche 
Gesichtspunkt  dem  kirchlichen  Alterthum 
nicht  unbekannt  war  und  dass  dem  Be- 
kenntniss vor  der  Gemeinde  ein  Bekenntniss 
vor  dem  Priester  vorherging,  erhellt  aus 
dem  Rath,  den  Origeties  Hom.  II  in  Ps.  37, 
n.  6  dem  Siinder  giebt,  den  Arzt,  dem  er 
seine  Krankheit  offenbaren  wolle,  und  un- 
ter  dem  nach  Hom.  I  in  Ps.  37  ein  Prie- 
ster, nicht  aber  ein  erfahrener  Laie  zu  ver- 
stehen  ist,  zuvor  zu  priifen,  um  zu  erfah- 
ren, ob  er  verstehe,  mit  den  Weinenden 
zu  weinen,  und  dann,  wenn  dieser  es  fiir 
gut  finde,  die  Krankheit  in  der  Versamm- 
lung  der  ganzen  Kirche  zu  offenbaren,  da- 
mit  er  selbst  geheilt,  die  Uebrigen  erbaut 
werden,  sowie  aus  dem  Bericht  des  Ire- 
naeus  Adv.  haer.  I,  c.  13.  n.  7,  dass  einige 
der  von  den  Gnostikem  verfiihrten  Frauen 
ihr  Vergehen  auch  offentlich  bekann- 
ten,  wahrend  andere  aus  Scham  dieses  un- 
terliessen.  Bei  einem  ganz  geheimen  Ver- 
gehen setzte  die  Selbstanklage  die  Kirche 
erst  in  den  Stand,  von  ihrer  Strafgewalt 
Gebrauch  zu  machen,  den  Sunder  aus  ihrer 
Gemeinschaft  auszuschliessen  und  zur  B. 
zu  verweisen.  Bei  einem  offenkundigen 
Vergehen  dagegen,  das  vor  dem  weltlichen 
oder  kirchlichen  Gerichte  constatirt  war 
{Aug,  Serm.  351,  n.  10),  wurde  die  Excom- 
munication tiber  den  Sttnder  ausgesprochen, 
wenn  er  sich  auch  nicht  zum  Bekenntniss 
herbeiliess,  und  er  musste  sich  diesem  un- 
terziehen und  um  Zulassung  zur  B.  bitten, 
falls  er  wieder  in  die  kirchliche  Gemein- 
schaft aufgenommen  werden  woUte.  Hatte 
er  endlich  die  ihm  auferlegten  Busswerke 
genugend  verrichtet,  so  wurde  er  vom  Bi- 
schof unter  Auflegung  der   Hande   losge- 
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sprochen,  und  der  allgemeine  Tag  der  Re- 
conciliation war  in  der  romischen  Kirche 
der  GrUndonnerstag  (Innocent.  Ep.  1,  c.  7), 
in  anderen  und  namentlich  orientalischen 
Kirchen  der  Charfreitag,  Charsamstag  oder 
auch  der  Ostertag.  Bei  Krankheitsf&llen 
konnte  diese  Ordnung  natiirlich  nicht  be- 
obachtet  werden.  Wenn  Gefahr  im  Verzug 
war,  wurde  die  Reconciliation  auch  vorVoU- 
endung  der  B.  vorgenommen  (Cypr,  Ep. 
56,  n.  2),  und  die  Synode  von  Nicaa  nennt 
diese  Praxis  eine  alte  Sitte,  indem  sie  zu- 
gleich  verordnete,  daas  der  Ponitent  fur 
den  Fall  seiner  Wiedergenesung  (bis  zum 
Ablauf  der  Busszeit)  nur  am  Gebet  der 
Glaubigen  Theil  haben  soUe  (can.  13).  Eine 
zweite  Ausnahme  von  der  Regel  begriinde- 
ten  sodann  die  Friedensbriefe  der  Martyrer, 
Libelli  pacis,  von  denen  wir  besonders  durch 
Tertullian  (Ad  Martyr,  c.  1 ;  De  pudic.  c.  22), 
Cyprian  (Epp.  15,  21,  22,  23,  27  etc.)  und 
Dionysius  v.  Alexandrien  (Euseb.  H.  e.  VI, 
c.  42)  erfahren.  Sie  enthielten  eine  Ffir- 
sprache  fiir  einen  Gefallenen,  naherhin  die 
Bitte  um  Erlass  der  noch  zu  bestehenden 
Bussstrafen,  und  die  Reconciliation  trat  hier 
ebenfalls  vor  Ablauf  der  iiblichen  Busszeit 
ein.  In  Carthago  wurden  die  Gefallenen 
auf  Grund  derselben  von  einigen  Priestern 
sogar  ohne  Befragen  des  Bischofs  und  ohne 
Beobachtung  der  sonst  geltenden  Grund- 
satze  zur  Communion  zugelassen  (Cypr.  Ep. 
16).  Was  nun  die  Dauer  und  Ordnung  der 
B.  im  engem  Sinne,  oder  der  Bussfibungen 
anlangt,  so  scheint  die  erste  Zeit  ein  kurzes 
und  einfaches  Verfahren  gehabt  zu  haben. 
Nach  den  sparlichen  Andeutungen,  die  uns 
dariiber  vorliegen  (I  Kor.  5,  1  ff. ;  II  Kor. 
2,  8;  Clem,  Alex.  Quis  dives  salv.  c.  42), 
wurde  die  entzogene  kirchliche  Gemeinschaft 
nach  einer  emstlichen  Sinnesanderung  als- 
bald  wieder  zuriickgegeben.  Aber  bald  stellte 
sich  die  Nothwendigkeit  ein,  dies  erst  nach 
einer  langern  Priifung  und  Bewahrung  zu 
thun,  una  als  die  Busszeit  eine  grossere  ge- 
worden,  fing  man  im  Orient  auch  an,  die 
Biisser  in  vier  Klassen  einzutheilen.  In  der 
niedersten  standen  die  irpojxXatovrec,  flentes, 
die  im  Vorhofe  der  Kirche  ihren  Platz  hat- 
ten  und  die  Eintretenden  unter  Thranen 
um  ihre  Fiirbitte  anflehten.  In  der  zweiten 
waren  die  dxpotopievot,  audientes,  die  hinter 
den  Katechumenen  im  Narthex  der  Kirche 
standen  und  dem  didaktischen  Theile  des 
Gottesdienstes  oder  der  missa  catechume- 
norum  anwohnen  durften.  Die  6iro7ci7rTovTec, 
suhstratiy  die  Biisser  der  dritten  Klasse, 
denen  in  der  Kirche  der  Raum  von*  der 
Thiire  bis  zu  den  Ambonen  angewiesen  war, 
erhielten  nach  Entlassung  der  Horenden 
noch  die  bischofliche  Handauflegung  oder 
unter  Handauflegung  den  bischollichen  Se- 
gen,  und  die  Haltung,  die  sie  dabei  ein- 


nahmen,  gab  ihnen  den  Namen.   Die  ao<JTav- 
tec,   consistentea ,  endlich,   die   Biisser   der 
vierten  Station,  durften,    wenn  auch  nicht 
communiciren,  doch  sonst  dem  ganzen  €K)t- 
tesdienst  anwohnen,  und  ihr  Name   ruhrt 
entweder  daher,  dass  sie  wahrend  der  gan- 
zen Messe  bei  den  Glaubigen  stehen  durf- 
ten, oder  dass  sie  bei  der  Communion,   zu 
der  sich   die   Glaubigen  ins   Presbyterinm 
begaben,   an   ihrem  Platze   stehen  bleiben 
mussten.    Die  drei  hoheren  Stationen,    die 
im  Ganzen  denselben   Antheil  am   Gottes- 
dienst  batten,  wie  die  drei  Klassen  der  Ka- 
techumenen, werden  bereits  um  das  J.  26S 
in   dem   kanonischen   Brief  des    Gregorius 
Thaumaturgus  erwahnt,  und  die  beziigliehe 
Eintheilung   verdankt  diesem  Kirchenvater 
vielleicht  ihren  Ursprung  (can.  5).   Die  Wei- 
nenden  werden   von   ihm   noch   nicht    ge- 
nannt,  da  der  Schlusskanon  seines  Briefes 
sicherlich  unecht  ist.     Wol  aber  wird  mit 
der  Weisung,  die  Christen,  die  nach  ihrer 
Gefangennehmung  den  Barbaren  Henkers- 
dienste  leisteten,  seien  vorerst  und  bis  eine 
Synode  Anderes  verordne,    sogar  von  dem 
Horen  auszuschliessen  (can.  7),  zu  erkennen 
gegeben,   dass  nicht   alle  Siinder  sofort  in 
eine  der  drei  Klassen  zur  B.  aufgenommen 
wurden.    Die  schwersten  Siinder  batten  ihre 
Zulassung  vielmehr  erst  zu  erbitten,   und 
aus  dieser  Behandlung  ging   allmalig    die 
Station  der  Weinenden  hervor.   Wahrschein- 
lich  kennt  sie  bereits  die  Synode  von  An- 
cyra  314,  indem  die  xeijjwxC^fievot  in  can.  17 
als  irpoaxXafovxec   aufzufassen   sind   und    so 
genannt  wurden,   weil   sie   bei  ihrem  Auf- 
enthalte  in   dem  unhedeckten  Vorhof  dem 
Unwetter  ausgesetzt  waren,  und  sicher  wfirde 
sie  Basilius  a.  Gr.  kennen,  wenn  die  Echt- 
heit  seiner  kanonischen  Briefe  iiber  jeden 
Zweifel  erhaben  ware,  da  er  von  dem  Un- 
ziichtigen  bemerkt,  er  miisse  vor  seiner  Zu- 
lassung zu  den  iibrigen  Bussgraden  ein  Jahr 
lang  vor  der  Kirchthiire  weinen,  icpoJxXa&tv 
(Ep.  199,  can.  22),    und  von  dem  Morder, 
er  miisse  in  vier  von  den  zwanzig  Jahren, 
die  er  von  der  Eucharistie  ausgeschlossen 
blieb,  ,vor  den  Thiiren  des  Hauses  des  Ge- 
betes  stehend,   die  eintretenden  Glaubigen 
um  ihre  Fiirbitte  angehend  und  seine  Misse- 
that  bekennend'  weinen  (Ep.  217,  can.  56). 
Eine  zeitlich  bestimmte  Erwahnung  findet 
sich  erst  in  den  Scholien  des  Abtes  Johan- 
nes V,  Raiihu  zu   der  Paradiesesleiter   des 
Johannes  Klimakuis  um  die  Mitte  des  6.  Jahrh. 
(c.  12,  Migne  Patrol,  c.  c.  S.  gr.  LXXXVIII 
1231),   und  sie  fallt  somit  bereits  in  eine 
Zeit,   wo  die  Bussstationen  nicht  mehr  be- 
standen.    Im  Abendlande  scheinen  dieselben 
keinen  Eingang  gefunden  zu  haben.     Die 
Synoden   von   Elvira   306    und  Aries   314 
ordnen  wol  eine  mehrjahrige  oder  inmier- 
wahrende   Excommunication   fiir   die    ver- 
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schjedenen  Sunden  an,  spi^chen  aber  nicht 
Ton  Bossstationen,  wie  die  griechiechen  Va- 
ter  und  Synoden.  Die  Synode  .von  Nicaa 
hatte  zwar  Mr  die  ganze  Kirche  Geltung. 
Allein  die  einschlagigen  Canones  11,  12,  14 
mit  ihren  Verordnungen  fiber  die  Gefalle- 
nen  hatten  zunachst  nur  auf  den  Orient, 
das  Reich  des  Licinius,  Bezug,  und  jeden- 
fall8  hatten  sie  nicht  die  Kraft,  die  Buss- 
stationen  ins  Abendland  einzufuhren.  In 
der  Fassung,  die  ihnen  Rufin  H.  e.  X,  c.  10 
giebt,  ist  dajB  der  griechischen  Praxis  Ent- 
sprechende  geradezu  ausgelassen.  Wenn 
aber  hier  von  den  Bussstationen  nichts  wahr- 
zunehmen  ist,  so  begegnen  wir  bei  den  la- 
teinischen  Vatern  gewissen  Anforderungen. 
an  die  Btisser,  von  denen  die  griechischen 
nichts  berichten.  Schon  TertuUian  spricht 
(De  poenit.  c.  9)  von  einem  besondem  Kleid, 
das  sie  trugen,  und  die  Synode  von  Agde 
506  macht  ihnen  das  Abschneiden  derHaare 
und  das  Aendem  der  Kleidung  geradezu 
zur  Pflicht  (c.  15).  P.  Leo  I  verbietet  ihnen 
Handelsgeschafte ,  Advocatur  und  Kriegs- 
dienst  und  rath  auch  Enthaltung  vom  ehe- 
lichen  Umgang  an  (Ep.  167  ad  Rustic,  c. 
10 — 13).  P.  Siricius  verlangte  wie  Verzicht 
auf  den  ehelichen  Verkehr,  so  Enthaltung 
von  einer  zweiten  Ehe,  wenn  die  erste  durch 
den  Tod  eines  Gatten  gelost  wurde  (Ep.  1 
ad  Himer.  c.  5),  und  die  zweite  Synode  von 
Aries  452  bedroht  die  Eingehung  derselben 
sogar  mit  Excommunication  (c.  21).  Die 
Synode  von  Barcelona  541  gebietet  ihnen 
weiterhin,  keinen  Theil  an  Gastmahlem  zu 
nehmen  und  in  ihren  Hausern  ein  ntichter- 
nes  und  enthaltsames  Leben  zu  fuhren  (c  7). 
III.  Die  bisher  angefuhrten  Grundsatze 
bezugHch  der  B.  fanden  auf  die  Kleriker 
nicht  immer  Anwendung,  und  deren  Sonder- 
steUung  ist  daher  noch  kurz  ins  Auge  zu 
fassen.  Im  Anfang  zwar  scheint  zwischen 
Klerikem  und  Laien  kein  Unterschied  ge- 
macht  und  jene  ebenso  wie  diese  beim  Be- 
gehen  einer  Capitalsunde  zur  B.  verurtheilt 
worden  zu  sein.  Von  Ci/prian  erfahren  wir, 
dass  Bischofe  B.  thateii  (Ep.  52,  n.  8;  67, 
n.  6)  und  dass  zu  seiner  Zeit  die  Busspflicht 
tiberhaupt  auch  den  gefallenen  Klerikem 
gait  (Epp.  64,  65).  Die  Synode  von  Elvira 
verurteilte  die  Kleriker  ebenso  wie  die 
Laien  zur  B.  und  immerwahrenden  Excom- 
munication (c.  18,  76),  und  ahnlich  verfuhr 
die  Synode  von  Neocaesarea  314 — 325  (c.  1), 
80  dass  es  keinem  Zweifel  unterliegen  kann, 
dass  die  Kleriker  im  Anfang  zur  B.  ange- 
halten  wurden.  Aber  noch  im  4.  Jahrh. 
griff  eine  andere  Praxis  um  sich.  Da  der 
zttr  B.  verurtKeilte  Geistliche  zugleich  sein 
Amt  verlor,  so  erlitt  er  im  Vergleich  zu 
dem  Laien  eine  doppelte  Strafe,  und  da 
hierin  eine  Ungleichheit  zu  liegen  schien, 
80  wurde  er  mit  Berufung   auf  Nah.  1,  9 


bei  Begehung  einer  schweren  Sunde  nur 
mehr  abgesetzt  und  zur  Laiencommunion, 
nicht  aber  auch  zur  B.  verwiesen.  Der 
25.  apostolische  Kanon  schreibt  dieses  Ver- 
fahren  gegenfiber  dem  Bischof,  Priester  und 
Diakon  oder  den  hoheren  Klerikem  vor. 
Die  africanisc!  e  Synode  vom  J.  419  ver- 
ordnet,  dass  die  Priester  und  Diakonen  im 
Fall  einer  schweren  Sunde  wol  abzusetzen 
seien,  dass  ihnen  aber  nicht  wie  den  Laien 
die  Hand  zur  B.  aufgelegt  werden  durfe 
(c.  27  Harduin  Cone.  I  878),  und  P.  Leo  I 
erklart,  diese  Behandlung  beruhe  unzwei- 
felhaft  auf  apostolischer  Ueberlieferung  (Ep. 
167,  c.  2).  Diese  Behauptung  ist  schwer- 
lich  richtig.  In  den  ersten  drei  Jahrhun- 
derten  waren  die  Kleriker  vielmehr  gleich 
den  Laien  der  B.  unterworfen,  und  das 
Bestreben,  sie  derselben  zu  entziehen,  tritt 
nachweisbar  erst  etwa  seit  der  Mitte  des 
4.  Jahrh.  auf.  P.  Siricius  wollte  sogar*  dass 
sie  durch  die  Kleriker  nicht  einmal  soUte 
freiwillig  fibemommen  werden  durfen  (Ep. 
ad  Himer.  n.  14),  fand  aber  fur  diese  Forde- 
rung  nicht  fiberall  Zustimmung,  indem  die 
Synoden  von  OrUans  441  (c.  4)  und  Aries 
452  (c.  29)  verordneten,  sie  sei  ihnen  auf 
ihr  Verlangen  nicht  zu  verweigem. 

rV.  Die  Leitung  der  B.  stand,  wie  die 
Verwaltung  der  Kirche  fiberhaupt,  dem  Bi- 
schof zu.  Er  entschied  fiber  die  Zulassung 
zur  B.,  bestimmte  die  Dauer  derselben  oder 
die  Busstermine,  poenitentiae  tempera,  wie 
die  Synode  von  Hippo  393  (c.  30)  sich  aus- 
drfickt,  und  nahm  schliesslich  unter  Auf- 
legung  der  Hande  die  Reconciliation  vor. 
Die  Priester  handelten  nur  in  seinem  Auf- 
trag.  Die  erwahnte  Synode  verbot  ihnen 
ausdrficklich,  ohne  ihn  zu  befragen,  einen 
Poenitenten  zu  absolviren,  es  sei  denn  in 
einem  Nothfalle  und  in  seiner  Abwesenheit 
(c.  30),  und  noch  weniger  stand  dies  den 
Diakonen  zu.  Merkwfirdiger  Weise  ertheilte 
aber  Ct/prian  ffir  einen  Nothfall  auch  ihnen 
die  Vollmacht,  das  Bekenntniss  entgegen- 
zunehmen  und  die  Handauflegung  oder  Los- 
sprechung  zu  ertheilen  (Ep.  17,  n.  1),  und 
ahnUch  verfuhr  die  Synode  von  Elvira  (c. 
32).  Doch  handelte  der  Bischof  in  Verwal- 
tung der  Bussgeschafte  nicht  ausschliesslich 
allein.  Er  befragte  nicht  bloss  seinen  Kle- 
rus,  sondern  auch  die  Gemeinde,  und  Cy- 
prian  hebt  an  einer  Reconciliation  ausdrfick- 
lich tadelnd  hervor,  dass  sie  sine  petitu  et 
conscientia  plebis  erfolgt  sei  (Ep.  64,  n.  1). 
Im  Orient  wurden  die  Bussgeschafte  frfih- 
zeitig  einem  besondem  Priester  fibertragen, 
der  in  Folge  dessen  den  Namen  Bussprie- 
ster  (bei  Cktn,  Alex.  Quis  dives  salvetur  c. 
42  heisst  er  auch  Bussengel;  vgl.  Pastor 
Hermae  11  prooem.)  erhielt,  und  nach  So- 
crates H.  e.  V,  c.  19  geschah  dies  nach 
dem  Ausbruch  des  novatianischen  Schismas, 
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nach  Sozotnefius  H.  e.  VII,  c.  16,  dessen 
etwaa  abweichender  Bericht  den  Vorzug 
verdienen  durfte,  in  der  Anfangszeit  der 
Kirche.  Der  Entstehungsgrund  des  neuen 
Amtes  liegt  nach  letzterm  in  der  Absicht, 
das  zum  Nachlass  der  Stinden  nothwendige 
Bekenntniss  zu  erleichtern.  Das  offentliche 
Bekenntniss  vor  der  ganzen  Gemeinde  er- 
schien  namlich  als  schwer  und  lastig,  und 
da  es  aus  diesem  Grunde  vielfach  unter- 
blieb,  so  wahlte  der  Bischof  aus  der  Zahl 
seiner  Priester  einen  aus,  der  sich  dureh 
Unbescholtenheit ,  Versehwiegenheit  und 
Klugheit  auszeichnete ,  damit  er  den  Siin- 
dem  das  Bekenntniss  abnehme,  entspre- 
chende  Busswerke  auferlege  und  sie  von 
ihrer  Schuld  losspreche.  Die  oberste  Lei- 
tung  der  B.  verblieb  dabei  noch  immer 
dem  Bischof  und  er  durfte  insbesondere  die 
feierliche  Reconciliation  der  Busser  in  der 
Osterzeit  sich  vorbehalten  haben.  Aber  die 
Abnahme  der  einzelnen  Beichten,  die  Ent- 
scheidung,  ob  auch  ein  offentliches  Be- 
kenntniss abzulegen  sei,  die  Bestimmung 
der  Bussubungen  und  die  Ueberwachung 
der  Biisser  ward  Sache  des  Busspriesters. 
Das  Amt  desselben  erhielt  sich  bis  gegen 
Ende  des  4.  Jahrh.  Als  aber  um  das  Jahr 
390  ein  offentliches  Bekenntniss  in  Con- 
stantinopel  grosses  Aergerniss  erregte,  wurde 
es  durch  den  Patriarchen  Nektarius  aufge- 
hoben  und  die  katholischen  Kirchen  im 
Orient  folgten  dem  Beispiel  der  Hauptstadt, 
wahrend  die  Secten  bei  dem  Herkommen 
blieben.  Der  Vorfall  hatte.  noch  weitere 
Folgen  fiir  das  Busswesen.  Namentlich  hat- 
ten  das  offentliche  Bekenntniss  und  die  Buss- 
stationen  fortan  ein  Ende  und  die  offent- 
liche B.  iiberhaupt  horte  wenigstens  im 
Allgemeinen  auf,  wenn  sich  auch  noch  ver- 
einzelte  Beispiele  von  ihr  finden.  Die  Straf- 
gewalt  dagegen  wurde  von  der  Kirche  nicht 
aufgegeben.  Die  schweren  Sflnder  wurden 
auch  in  der  Folgezeit  mit  der  Excommuni- 
cation bestraft,  wie  verschiedene  Canones 
der  trullanischen  Synode  vom  J.  692  zei- 
gen,  und  die  geheime  Beicht,  die  sich  uns 
schon  neben  der  offentlichen  dargestellt  hat, 
gait  auch  femer  als  ein  Mittel,  sich  von 
den  Siinden  zu  reinigen  (Chrys,  Hom.  IX 
in  Ep.  ad  Hebr.  n.  4  u.  5 ;  Hom.  Ill  de  Da- 
vide  et  Saule  n.  2 ;  Anast,  Syn,  De  s.  svnaxi ; 
Migne  LXXXIX  833).  Auf  das  Abendland 
hatte  die  Massregel  des  Patriarchen  Nek- 
tarius keinen  Einfluss.  Die  offentliche  B. 
erhielt  sich  hier  auch  in  den  folgenden  Jahr- 
hunderten,  wie  aus  Concilsbeschlussen  und 
papstlichen  Decreten  hervorgeht,  und  zudem 
ist  es  zweifelhaft,  ob  es  hier,  wie  im  Orient, 
von  Alters  her  einen  Busspriester  gab.  Aus 
den  vier  ersten  Jahrhunderten  liegt  fur  den- 
selben  wenigstens  kein  Zeugniss  vor.  So- 
zomentis  H.  e.  VII,  c.  19   fand   ihn  Rom 


noch  nicht,  und  nach  dem  Liber  pontificalia 
war  es  erst  P.  Simplicius  (467—483),  der 
an  den  romischen  Kirchen  Busspriester  auf- 
stellte.  Eirie  Aenderung  trat  im  Abendlande 
im  7.  Jahrh.  insofern  ein,  als  seit  dieser 
Zeit  die  Entlassung  der  Ponitenten  aus  dem 
Gotteshaus  bei  dem  Beginn  der  missa  fide- 
Hum  nicht  mehr  nachzuweisen  ist.  Die  Sy- 
node von  Epaon  517  kennt  den  Ritus  noch 
(c.  29);  aber  die  alten  Sacramentarien,  die 
im  7.  Jahrh.  oder  noch  spater  geschrieben 
wurden,  haben  ihn  nicht  mehr. 

V.  Die  Bestimmung  der  B.  kam  dem  Bi- 
schof zu,  der  dariiber  auch  sein  Presbyte- 
rium  und  die  Gemeinde  zu  horen  pflegte. 
Gleiche  Falle  wurden  in  der  Regel  gleich 
behandelt,  und  der  innige  Verkehr  zwischen 
Bischof  en  und  Gemeinden  bahnte  allmalig 
auch  in  weiteren  Kreisen  ein  einheitliches 
Verfahren  an.  Es  wurden  Anfragen  ge- 
stellt  und  beantwortet,  und  so  entstanden 
die  Bussbriefe,  epistolae  canonicae,  die  an 
sich  nur  die  Privatansicht  eines  einzelnen 
Bischofs  oder  die  Praxis  einer  einzelnen 
Kirche  enthielten,  aber  durch  weitere  An- 
erkennung  grosseres  und  schliesslich  allge- 
meines  Ansehen  erlangten.  Aus  der  grie- 
chischen  Kirche  sind  mehrere  auf  die  Naeh- 
welt  gelangt  und  sie  finden  sich  in  der 
Ausgabe  der  Werke  Balsamons,  der  sie  er- 
klarte,  zusammengestellt  (Migne  Patrol,  c. 
c.  s.  gr.  t.  CXXXVIII).  Die  beruhmteren 
sind  die  von  Gregorius  Thaumaturgus,  Ba- 
silius  d.  Gr.  und  Gregor  von  Nyssa.  Die 
drei  Briefe  des  hi.  Basilius  sind  ziemlich  um- 
fangreich,  stellen  gewissermassen  ein  Buss- 
buch  dar  und  geben  in  84  Canones  eine 
nahezu  vollstandige  Bussordnung.  Nament- 
lich wird  die  Zeit  genau  bestimmt,  die  der 
Sunder  sowol  im  Ganzen,  als  auf  den  ein- 
zelnen Stationen  in  der  B.  zuzubringen 
hatte,  wahrend  in  dem  viel  kurzern  und 
nur  einzelne  Falle  behandelnden  Brief  des 
hi.  Gregorius  Thaumaturgus  nur  die  Sta- 
tionen angegeben  sind,  denen  die  einzelnen 
Sunder  zugewiesen  werden  soUten.  Doch 
sollte  die  Zeit  keineswegs  als  ausschliess- 
licher  Massstab  gelten,  sondern  auch  die 
Art  und  Weise  der  B.  oder  der  Ernst  der 
Bussgesinnung  in  Betracht  gezogen  werden 
(can.  84).  Ihre  Echtheit  ist  allerdings  zwei- 
felhaft {Binterim  Denkw.  d.  christkath.  K. 
V  3,  366  ff.).  Aber  jedenfalls  sind  sie  nicht 
viel  jflnger,  als  der  grosse  Bischof  von  Cae- 
sarea,  da  der  zweite  und  dritte  bereits  in 
der  Kanonensammlung  des  Patriarchen  Jo- 
hannes Scholasticus  v.  Constantinopel  (t  578) 
erscheinen,  und  ihr  Inhalt  mag  daher  wol 
im  Allgemeinen  mit  der  im  4.  Jahrh.  iibli- 
chen  Busspraxis  ttbereinstimmen.  Ungefahr 
gleichzeitig  mit  den  Epistolae  canonicae  tau- 
chen  auch  Synodalbeschliisse  fiber  die  Buss- 
disciplin  auf.    Die  africanischen  Bischofe  be- 


Digitized  by 


Google 


Busse. 


185 


fassten  sich  schon  um  die  Mitte  des  3.  Jahrh. 
auf  einer,  Synode  mit  ihr,  und  Cyprian 
spricht  von  einem  Libellus^  in  dem  die  Strafe 
der  Sunder  nach  Massgabe  der  Schuld  be- 
Btinmit  war  (Ep.  55,  n.  6).  Genauere  Ver- 
ordnungen  liegen  uns  noch  in  den  Canones 
der  Synoden  von  Elvira,  Ancyra,  Neocae- 
sarea,  Nicaa  u.  a.  vor.  Vom  Ende  des 
4.  Jahrh.  an  gaben  nachweisbar  auch  die 
Papste  einschlagige  Entscheidungen ,  und 
68  konunen  besonders  Siricius,  Innocenz  I 
and  Leo  I  in  Betracht.  Die  gegebenen  Ent- 
scheidungen  wurden  allmalig  zusanunenge- 
stellt  oder  auf  Grund  derselben  neue  ge- 
geben  und  bo  entstanden  die  B  u  s  s  b  ii  c  h  e  r, 
die  indessen,  soweit  sie  auf  uns  gelangten, 
bereits  dem  MA.  angehoren.  Nur  aus  der 
altbridschen  und  irischen  Kirche  And  uns 
einige  Bruchtheile  erhalten  geblieben,  die 
noch  ins  6.  Jahrh.  fallen  (abgedruckt  bei 
Wasserschleben  Die  Bussordnungen  d.  abend- 
land.  Kirche  101  ff.),  und  ebenso  wiirden 
das  Poenitentiale,  ein  Beichtrituale  mit  Be- 
stimmung  der  B.  fur  verschiedene  Stinden, 
und  der  Sermo  de  poenitentia  von  vervrand- 
tem  Inhalte  (Mtgne  Patrol,  c.  c.  S.  gr. 
LXXXVIII  1889  ff.),  die  unter  dem  Na* 
men  des  Patriarchen  Johannes  Nesteutes 
von  Constantinopel  (f  595)  in  Umlauf  ge- 
kommen  sind,  noch  dem  Alterthum  ange- 
hSren,  wenn  sie  echt  waren  und  nicht  ge- 
vichtige  Griinde  fiir  einen  spatern  Ursprung 
sprachen  (BirUerim  Denkw.  V,  3,  383  ff.). 
VI.  Das  Bekenntniss  der  Siinden,  das 
dem  Priester  abgelegt  wurde,  durfte  von 
diesem  nicht  kundgemacht  werden.  Es  gait 
als  vor  Gott  abgelegt,  und  Gott,  bemerkt 
Chrysostomtis  (Catech.  II,  n.  4  ad  illuminan- 
dos),  macht  es  nicht  offenbar.  Es  war  ferner 
ein  freiwilhges  Gestandniss  und  hatte  nur  als 
Belches  Kraft  und  Bedeutung,  wesshalb  der 
Bischof  gegen  einen  Ponitenten,  der  es  zu- 
riicknahm,  nach  dem  132.  Kanon  der  afri- 
canischen  Synode  vom  J.  419  nicht  offent- 
lich  einschreiten  durfte.  Sozomenus  H.  e. 
Vn,  c.  16  nennt  unter  den  erforderlichen 
Eigenschaften  des  Busspriesters  ausdruck- 
lich  auch  die  Verschwiegenheit ,  und  von 
Ambrosius  hebt  sein  Biograph  Paulinus  her- 
vor,  dass  er  iiber  die  ihm  gebeichteten  Siin- 
den mit  Niemand  sprach,  als  mit  Gott.  Das 
Beichtsiegel,  wie  diese  Verschwiegenheit  im 
MA.  genannt  wurde,  war  hiemach  dem 
christlichen  Alterthum  nicht  unbekannt. 
Doch  konnte  es  mit  ihm,  so  lange  es  noch 
ein  offentliches  Bekenntniss  und  eine  offent- 
liche  B.  gab,  nicht  so  strong  genommen 
werden  wie  spater,  da  diese  beiden  Mo- 
mente  am  Busswesen  in  Wegfall  kamen. 
Die  Forderung  eines  offentlichen  Bekennt- 
nisses  war  inmierhin  eine  Bekanntmachung 
der  Siinde,  wenn  sie  auch  von  dem  Poni- 
tenten selbst   vollzogen   wurde,   und   zum 


Theil  enthielt  auch  die  offentliche  B.  eine 
solche,  indem  sich  aus  ihrer  Art  und  Dauer 
bisweilen  ein  Ruckschluss  auf  das  began- 
gene  Verbrechen  machen  liess.  Es  lag  hier 
wenigstens  eine  Offenbarung  vor  der  Ge- 
meinde  vor,  wenn  die  Pflicht  des  Schwei- 
gens  etwa  auch  dieser  gait,  wie  TertiUlian 
(De  poenit.  c.  10)  anzudeuten  scheint.  Wenn 
aber  das  Beichtsiegel  nach  dieser  Seite  hin 
im  Alterthum  einige  Lucken  zeigt,  so  ist 
doch  das  sichtliche  Bestreben  nicht  ausser 
Acht  zu  lassen,  sie  auszufiillen  und  die 
Vorgange  im  Busswesen  so  viel  als  moglich 
dem  Auge  der  Menschen  zu  entziehen.  In 
dem  34.  Kanon  des  hi.  Basilius  wird,  um 
die  Siinderin  vor  dem  Todesurteil  zu  be- 
wahren,  nicht  nur  verboten,  den  Ehebruch 
einer  Frau,  der  durch  die  Beicht  oder  sonst 
zur  Kenntniss  des  Priesters  kommt,  zu  ver- 
rathen,  sondem  auch,  um  einem  Riickschluss 
von  der  B.  auf  die  Sunde  zu  begegnen,  ver- 
ordnet,  dass  die  ganze  B.  bei  einem  sol- 
chen  Vergehen  auf  der  Station  der  Stehen- 
den  zu  vollbringen  sei.  Augustin  spricht 
ferner  den  Grundsatz  aus :  corripienda  sunt 
coram  omnibus,  quae  peccantur  coram  om- 
nibus ;  ipsa  corripienda  sunt  secretins,  quae 
peccantur  secretins  (Serm.  82,  c.  7,  n.  10), 
und  wenn  er  ihn  auch  zunachst  fiir  die 
bruderliche  Zurechtweisung  aufstellt,  so  be- 
zieht  er  ihn  doch  zugleich  auch  auf  das 
kirchliche  Bussgericht.  P.  Leo  I  verbot  es 
endUch  als  gesetzwidrig,  als  er  von  einigen 
Bischofen  in  Campanien  hSrte,  dass  sie  ein 
Verzeichniss  der  einzelnen  Siinden  offentlich 
vorlesen  liessen,  da  es  geniige,  die  Gewis- 
sensschuld  dem  Priester  allein  in  geheimem 
Bekenntniss  anzuzeigen,  und  ein  Grund, 
der  ihn  zu  diesem  Vorgehen  bestimmte, 
war  die  gerechte  Besorgniss,  es  mochten 
sonst  viele  von  Beicht  und  B.  zuriickge- 
schreckt  werden  (Ep.  168,  c.  2).  [Ein  Bei- 
spiel  von  offentlicher  B.  nennt  uns  eine  In- 
schrift  von  Lyon  aus  dem  J.  520 :  IN  HOC 
TVMVLO  REQVIISCET  BO  |  NAE  ME- 
MORIAL CARVSA  RELIGIO  |  SA  QVI 
EGIT  PENETENTIAM  |  ANNVS  VIGEN- 
TI  ET  DVOS  ET  VIXE  |  EN  PACE  AN- 
NVS  SEXAGENTA  QVI  |  NOVE  OBIET 
DIAE  XIII  KALENOC  !  TVBRS  RV- 
STIANO  ET  VITALIANO  V  CL,  Boissieu 
Ainay,  son  autel,  son  amphitheatre,  ses 
martyrs,  99;  Martigny  628.  K.]  —  Zur 
Litteratur  iiber  diesen  Gegenstand  ist  noch 
nachzutragen :  Morinua  Comm.  histor.  de 
discipl.  in  administ.  sacram.  poenit.,  Paris. 
1651 ;  Natalis  Alexander  Dissert,  hist.  eccl. 
saec.  Ill;  Sirmond  Hist,  poenit.  publ.,  0pp. 
Venet.  1728,  t.  IV;  Alhaspinaeus  Observ. 
ecclesiasticae ;  Petavius  De  poenit.  publ.  et 
praeparat.  ad  communionem;  Orsi  Dissert, 
hist,  de  capital,  crim.  absolut. ;  Klee  Die 
Beichte,  eine  hist.-krit.  Unters.,  1828;  Frank 


Digitized  by 


Google 


186 


Bus&bttcher  —  Caecilia. 


Die  Bussdisciplin  d.  Kirche,  1867;  Probst 
Sacraraente  u.  Sacramentalien,  1872 ;  Bing- 
ham Origin,  ecclesiast.  1.  XVI;  Steitz  Das 
rora.  Busssacrament ,  1854;  Kliefoth  Die 
Beichte  und  Absolution,  1856.         funk. 

BUS8BUCHER,  s.  Busse  V. 

BUSSENGEL^  s.  Busse  lY. 

BUSSPRIESTER,  s.  Busse  lY. 

BUSSTERMINE,  s.  Busse  lY. 

BUSStBUNGEN,  s.  Busse  II  u.  lY. 


BUSTER5A  fttr  Reliquienkasten  (von  bu- 
stum,  der  Ort,  an  welchem  die  Lichen  ver- 
brannt  wurden ,  dann  iibertragen  von  dem 
Ort  der  Beisetzung),  wird  nach  Boldetti  H 
757  einmal  in  einem  vaticanischen  Ms.  bei 
Severano  de  YII  urbis  Eccl.  gebraucht; 
Gregor  d.  Gr.,  heisst  es,  habe  unter  ande- 
ren  Reliquieti  einen  Arm  des  hi.  Lucas  und 
ein  Stiick  von  einem  solchen  des  hi.  An- 
dreas aus  Constantinopel  mitgebracht,  welche 
er  in  busterna  deaurata  et  cycladibus  eoo- 
perta  poni  praecepit  et  deportari  ad  eccle- 
siam  b.  Andreae  iuxta  basilicam  principis 
apostolorum  in  Yaticano. 


c. 


CAECILIA^  die  hi.  Die  Aeten  der  Hei- 
ligen  (abgedr.  bei  Bosio  Hist.  pass.  s.  Caecil., 
Rom.  1600,  danach  bei  Laderchi  S.  Caec. 
Basil,  ill.  Rom.  1722 ;  ein  viel  besserer  Text 
in  den  Handschriften,  s.  de  Rossi  R.  S.  II, 
p.  XXX I Y  f.)  lassen  die  aus  senatorischem 
Range  (ingenua,  nobilis,  clarissima)  ent- 
sprossene  Jungfrau,  die  sich  bereits  dem 
Herm  geweiht,  dem  jungen  Heiden  Yale- 
rian  angetraut  werden ;  sie  iiberredete  aber 
ihren  Brautigam,  den  Papst  Urbanus  auf- 
zusuchen,  der  sich  in  einem  Coemeterium 
an  der  appischen  Strasse  verborgen  hielt; 


diesem  gelingt  es,  Yalerian  wie  dessen  Bru- 
der  Tiburtius  zum  Christenthum  zu  bekeh- 
ren,  worauf  Beide  das  Martyrium  erleiden 
und  mit  ihnen  der  durch  den  Anbliek  ihrer 
Standhaftigkeit  bekehrte  Offizier  Maximus. 
C.  wollte  der  Prafect  zunachst  im  Caldarium 
ihres  eigenen  Palastes  durch  Dampfe  erstieken 
lassen;  als  sie  aber  gleich  den  Rnaben  im 
Feuerofen  unversehrt  blieb,  befahl  er,  ihr  das 
Haupt  abzuschlagen.  Der  Henker  hatte,  ohne 
sein  Werk  zu  vollenden,  ihr  die  drei  gesetz- 
lichen  Streiche  gegeben  und  war  dann  fort- 
geeilt.    Man  fand  die  Martyrin  noch  lebend 


Fig,  86.    Die  CSoilienffrnft  in  8.  CaUisto. 
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auf  dem  Marmorboden  hingestreckt.  Urban 
babe  dann  die  Leiche  in  dem  Coemeterium 
des  hi.  Callistus  nahe  der  Ruhestatte  seiner 
Amtsbruder  begraben.  Die  Acten,  wie  sie 
Torliegen,  sind  ohne  Zweifel  stark  iiber- 
arbeitet  und  verderbt,  verdienen  indessen 
nicht  die  wegwerfende  Behandlung,  welche 
sie  bei  TUlemont  und  Lipsius  erfahren  ha- 
ben.  De  Rossi  hat  den  Kern  von  Wahr- 
heit,  den  sie  enthalten,  herausgeschalt,  und 
Betzt  demnach  das  Martyrium  der  C.  nicht 
in  die  Zeiten  des  Papstes  Urban,  also  unter 
Alexander  Sever,  sondern  unter  Marc  Aurel 
und  Commodus  (die  Acten  sprechen  von 
principes  und  imperatores) ,  womit  Ado^s 
Notiz  zusammenstimmt,  welcher  das  Marty- 


rium um  177  setzt.  Der  in  den  Acten  er- 
wahnte  B.  Urban  ist  nicht  der  Papst,  wo- 
zu  jene  ihn  machen,  sondern  ein  anderer 
uns  unbekannter  Bischof,  vielleicht  ein  Au- 
xiliar  des  romischen.  Papst  Paschalis  I 
(817)  tibertrug  nun  die  Gebeine  der  hi.  C. 
aus  den  Katakomben  in  die  Stadt,  wo  sie 
in  der  Cacilienkirche  in  Trastevere  ruhen; 
er  hatte  sie  nach  dem  Lib.  Pontif.  ganz 
nahe  bei  den  Gebeinen  der  Papste  gefunden. 
Der  Korper  der  Heiligen  wurde  mit  grosser 
Sorgfalt  transferirt,  und  als  im  16.  Jahrh. 
der  Cardinal  Sfondrati  den  Sarkophag 
von  Cypressenholz  eroffnete,  fand  man  die 
Leiche  der  Heiligen  vortrefflich  erhalten, 
auf  der  rechten  Seite  liegend,  wie   sie  im 


Fig.  87.    Stef.  Maderna*!  hi.  GftoIUa. 


Fig.  68.    Wandgemfilde  in  der  Krypta  der  hL  Caoilia. 
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Tode  hingesunken  war.  Sfondrati  barg  die 
kostbaren  Gebeine  unter  dem  neuerrichte- 
ten  Hochaltar  seiner  Titularkirche  und  stellte 
unter  demselben  die  sohone  Statue  auf,  wel- 
che  Stefano  Maderno  von  der  Heiligen  an- 
gefertigt  (s.  Fig.  87). 

Nachdem  de  Rossi  1851  die  Papstkrypta 
entdeckt,  musste  er  erwarten,  auch  die 
Grabstatte  der  C.  zu  finden.  Er  constatirte 
dieselbe  in  der  That  in  einer  bis  in  das 
Luminare  mit  8chutt  angefiillten  Krypta 
in  der  unmittelbaren  Nahe  derselben.  Der 
historische  Charakter  dieser  Krypta  erhellte 
aus  den  Wandraalereien  derselben  sowol 
als  aus  den  Graffitti's,  welch'  letztere  ganz 
der  Epoche  Paschalis'  entsprechen  und  die 
Geschichte  von  der  Translation  der  Ge- 
beine zu  bestatigen  acheinen.  Die  Male- 
reien  gehoren  verschiedenen  Zeiten  an.  Eine 
derselben,  etwa  dem  7.  Jahrh.  angehorend, 
stellt  eine  vornehm  gekleidete  junge  Frau 
in  betender  Stellung  dar,  unter  ihr  ein 
Christuskopf  und  der  B.  Urbanus,  in  dem 
Luminare  die  zum  Theil  unbekannten  Hei- 
ligen Polycamus,  Sebastianus  und  Curinus 
(s.  Fig.  88  u.  89).  Es  kann  kaura  einem 
Zweifel  unterliegen,  dass  wir  es  hier  mit  der 
Caciliengruft  zu  thun  haben;  fraglich  ist 
nur,  ob  dies  von  Anfang  an  die  Ruhestatte 
der  Martyrin  gewesen,  oder  ob,  wie  de  Nossi 
und  Martigny  annehmen,  ihre  Gebeine  zu- 
erst  an  einem  andorn  Orte  beigesetzt  wa- 
ren.  Dieser  andere  Ort  ware  kein  anderer 
als  das  Familien-Hypogeum  der  Caecilii  ge- 
wesen, er  ware  identisch  mit  der  spatern 
Papstkrypta,  aus  wolcher  Callistus  (s.  d.  A. 
und  beistehende  Abbildung  nach  einem  Fondo 
d'oro)  die  Gebeine  naeh  der  benachbarten 
Krypta  gebracht  hatte,  aus  welcher  sie  Pa- 


schalis  ubertrug.  Figur  86  giebt  ein  Bild 
der  prasumptiven  ersten  Beisetzungsstatte, 
so  wie  sie  sich  jetzt  darstellt. 

Dass  das  Terrain,  welches  die  Cacilien- 
gruft umschliesst,  der  Familie  der  Caecilii 
gehort  habe,  unterliegt  keinem  Zweifel. 
Schon  Cicero  Tuscul.  I  7  weiss,  dass  diese 
Gens  hier  an  der  Appia  ein  Besitzthum 
hatte.  Mehrfache  epigraphische  Funde  be- 
weisen,  dass  Mitglieder  der  Gens,  heidnische 
wie  christliche,  in  unmittelbarer  Nahe  der 
Heiligen  beerdigt  waren.  Die  Annahme  ist 
demnach  gestattet,  dass  die  Grabstatte  der 
Gens  C.  der  Ausgangspunkt  des  Coeme- 
terium  Callisti  war.  Fiir  das  Nahere  muss 
auf  de  Rossi  R.  S.  II,  auf  Kraus  R.  8. 
2.  A.  167  f.  verwiesen  werden.  GuSrangers 
Ste.  C^cile  (Paris  1874,  Didot)  ist  ein  typo- 
graphisches,  mit  reichen  Illustrationen  ge- 
schmiicktes  Prachtwerk,  aber  ohne  wissen- 
schaftlichen  Werth. 

Auffallend  ist  allerdings,  dass  die  romi- 
schen  Goldglaser  keine  Abbildungen  der  hi. 
C.  bringen.     Die  alteste  der  uns  erhaltenen 


Fig.  90.    OoldflM. 


Fig.  89.    Krypta  der  U.  CiciUa. 
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Darstellungen  derselben  —  die  spatere  Kunst 
hat  ihrem  Andenken  bekanntlich  in  glan- 
zendster  Weise  gehuldigt  —  bietet  das  Mo- 
saik  der   Concha  in   S.  Apollinare   Nuovo 


» 


Fig.  91.    Mosaik  in  Rayenna. 

zu  Ravenna  (570),  wo  C.  in  dem  Chore 
der  Jungfrauen  erscheint  (s.  beistehende 
Abbildung  Fig.  91  aus  Ciampini  Vett.  Mon. 
ni,  tav.  27).  KRAUS. 

CAELICOLAE^  s.  Asinarii  und  Esel. 

CiXIOAE^  8.  Kleider. 

CALIX,  8.  Kelcb. 

CALLICTLA£.     Das  Wort  ist  seinem  Ur- 

sprung  nach  dunkel,  die  Ableitung  ron  xa- 

^^c,  wie  Martigny  sie  giebt,  ist  nicht  wahr- 

acheinlich.     Es  findet  sich  Imperf.  Horn.  54 

in  Matth.  15  gleich  Tinte  (Ducange  i.  v.), 

80  dass  der  Sinn  ,Tupfen'   sich   daraus  er- 

gabe,  in  welehem  es  =  xpo^^aSec  gebraucht 

wird.    Man  versteht  namlich  unter  C.  jene 

den  Gewandem  der  Alten  haufig  als  Zier- 

rath  eingewirkten  oder  aufgenahten  Roset- 

ten,   meist    von   Purpurfarbe.     Von    vor- 

christlichen  Gemalden  weisen  ein  Fresco  der 

Thermen  des  Titus  (S.  Bartoli  Pitt.  ant.  delle 

grotte  di  Roma,  tav.  4)  und 

der  Vergil   des  Vatican 

(Dido's  Kleid,  zum  zweiten 

Gesang)   solche   C.    auf. 

Sehr  haufig  begegnet  man 

ihnen  auf  christ  lichen  Bil- 

dern,  so  aufdemGewande 

des  guten  Hirten  (Bottari 

tav.  76),  auf  den  Kleidern 

von  Oranten  (eb.  tav.  122, 

und  Ferret  II,  pi.  7),  auf 

Goldglasem       (Garrucci 

tav.  6^  25*,  29*,  wo  ein 

«    92    GoidFias      KindmitdreisolcherC.auf 

Calliculae.     '     den  Kleidem,  s.  Fig.  92). 


Auf  dem  grossen,  der  diocletianischen  Zeit 
angehorenden  Fresco  der  ,funf  Heiligen'  in 
der  Katakorabe  von  S.  Sotere  haben  vier 
Personen  C.  auf  den  Kleidern  (de  Rossi  R. 
S.  Ill,  tav.  1—2);  auch  der  hi.  Rufinianus 
auf  der  schonen  Wandmalerei  in  S.  Gene- 
rosa  (eb.  tav.  51)  trjigt  deren.  Vgl.  de 
Rosm  a.  a.  O.  55.  Nicht  minder  sieht  man 
die  C.  auf  dem  Schleier  der  Veneranda  auf 
dem  Wandgemalde  in  der  Krypta  der  hi. 
Petronilla,  s.  de  Rossi  Bull.  1875,  17,  tav.  1. 
Diese  C.  mussen  durchaus  als  Abzeichen 
einer  glanzenden  Tracht  gegolten  haben; 
der  hi.  Perpetua  erscheint  der  Diakon  Pom- 
ponius  im  Traume  in  einem  weissen  Ge- 
wande:  habens  multiplices  calliculas  (Act. 
8.  Perpetuae  et  Felic.  c.  10;  Ruinart  90); 
und  ebenso  tragt  in  den  Acten  derselben 
Perpetua  der  Lanista  ein  Kleid  mit  Clavi 
(s.  d.  A.)  und  C. :  habens  et  calliculas  multi- 
formes  ex  auro  et  argento  factas.     kraus. 

CAMPANABn.  Seitdem  gegen  Ende  der 
altchristlichen  Periode  grossere  und  klei- 
nere  Glocken  als  Einlademittel  zum  Gottes- 
dienste  in  Klostern,  Domen  und  Kirchen 
in  Gebrauch  kamen,  entstand  auch  ein  eige- 
nes  Amt,  das  des  Glockners  oder  Campa- 
narius.  Nach  dem  Ordo  romanus  hatte  der 
ostiarius  zugleich  das  Lauten  zu  besorgen. 
Die  diesbezugliche  Vorschrift  findet  sich  in- 
dessen  in  den  altesten  handschriftlichen 
Pontificalien  nicht.  Am  friihesten  lasst  sie 
sich  nachweisen  in  dem  Pontif.  Camerac. 
(um  600)  und  SaHsburg.  (um  700).  Vgl. 
Martene  De  antiq.  eccl.  rit.  IV  339.  Die 
Synode  von  Aachen  (801)  will,  dass  die 
Geistlichen  selbst  ,zu  bestinmiten  Stunden 
die  Glocken  ihrer  Kirchen  lauten,  wenn  sie 
den  betrefi*enden  Gottesdienst  halten'  (Mo- 
num.  Germ.  hist.  Ill  87 ;  Hefele  Conc.-Gesch. 
Ill  691).  An  Stiftskirchen,  wo  die  C.  auch 
clockemanni  genannt  wurden,  sollten  sie 
litterati  sein,  die  zugleich  am  Altare  dienen 
konnten  (Otte  Glockenkunde  41).     mCnz. 

CANCELLI,  s.  Altar  n.  8. 

CANDELA^  s.  Lichter. 

CANDELABRUM^  s.  Leuchter. 

CANONES  APOSTOLORUM.  Unter  die- 
sem  Namen  sind  mehrere  kirchliche  Cano- 
nes in  Umlauf  gekommen  und  sie  wurden 
in  der  Kanonensammlung,  die  der  romische 
Abt  Dionysius  Exiguus  gegen  Ende  des 
5.  Jahrh.  fiir  den  Bischof  Stephan  von  Sa- 
lona  aus  dem  Griechischen  ins  Lateinische 
iibersetzte,  in  erste  Linie  gestellt.  Ihre 
Zahl  betrug  damals  50,  und  ihre  Redaction 
soUte  nach  der  Ueberschrift  (Regulae  eccle- 
siasticae  sanctorum  apostolorum  prolatae 
per  Clementem  ecclesiae  romanae  pontifi- 
cem)  durch  den  romischen  Clemens  vorge- 
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nommen  worden  sein.  Bald  darauf  wurden 
sie  um  35  vermehrt  und  mit  den  aposto- 
lischen  Constitutionen  in  Verbindung  ge- 
bracht,  indem  sie  als  c.  47  vor  den  Schluss 
des  achten  Buches  derselben  gesetzt  wur- 
den, und  in  dieser  Zahl  begegnen  sie  uns 
in  dem  SuvxoYjjLa  xov^vtov,  das  um  das  J.  550 
von  Johannes  Scholasticus  von  Antiochien 
berausgegeben  wurde.  Die  Differenz  zeigt, 
da  Dionysius  in  seine  Kanonensammlung 
nicht  etwa  nur  einen  Theil,  sondern  alle 
aufnahm,  die  er  in  den  griechischen  Hand- 
schriften  vorfand ,  dass  an  ihrer  Zusammen- 
stellung,  die  zudem  des  innern  Zusammen- 
hanges  und  der  sachlichen  Aufeinanderfolge 
entbehrt,  mehrere  und  zum  mindesten  zwei 
Personen  thatig  waren,  und  die  erste  Samm- 
lung,  die  50  Canones  umfasste,  war,  wie 
bereits  erwahnt,  gegen  Ende  des  5.  Jahrh. 
schon  bekannt.  Die  Zeit  ihrer  Entstehung 
ist  zweifelhaft  und  fur  ihre  Ermittelung 
fallt  namentlich  die  Frage  ins  Gewicht,  ob 
einzelne  Canones  und  namentlich  der  c.  83 
den  entsprechenden  Canones  des  Concils  von 
Chalcedon  (451)  nachgebildet  wurden,  oder 
umgekehrt,  indem  sich  je  nach  ihrer  Be- 
antwortung  die  Mitte  des  5.  Jahrh.  oder 
eine  friihere  Zeit  als  Ausgangspunkt  ergiebt. 
Voile  Sicherheit  ist  in  dieser  Beziehung 
nicht  zu  gewinnen  und  es  sprechen  fiir  beide 
Losungen  nicht  unerhebliche  Griinde.  Wahr- 
scheinhch  aber  entstand  die  Sammlung  vor 
der  Synode  von  Chalcedon,  und  es  kommt 
hier  namentlich  in  Betracht,  dass  die  Sy- 
noden  von  Ephesus  (431)  und  Constantinopel 
(448)  fiir  die  dreimalige  Vorladung  vor  Ge- 
richt,  wie  sie  in  can.  74  angeordnet  ist, 
wahrend  die  alte  Kirche  in  dieser  Beziehung 
keine  bestimmte  Praxis  kennt,  sich  bereits 
auf  kirchliche  oder  auch  gottliche  Canones 
beziehen  (Harduin  Cone.  I  1360  sq.,  1433, 
II  377);  dass  der  Erzbischof  Rheginus  von 
Cypem  sich  in  einer  schriftlichen  Eingabe 
auf  der  Synode  von  Ephesus  auf  die  apo- 
stolici  canones  und  definitiones  Nicaenae  sy- 
nodi  beruft  und  mit  dieser  Zusammenstellung 
zu  erkennen  giebt,  dass  er  unter  jenen  nicht 
etwa  nur  eine  aus  apostolischer  Zeit  her- 
ruhrende  Praxis  oder  Kegel,  sondern  for- 
mulirte  Canones  verstand  (Harduin  1.  c.  I 
1617);  dass  endlich  auch  die  Worte  der 
Synode  von  Constantinopel  (394) :  xa^(j>c  ol 
diico(7ToXixol  xocv^vec  SttoptjavTO  (Harduin  1.  c. 
I  975)  in  diesem  Sinne  aufzufassen  sein 
dilrften.  Sind  diese  Stellen  wirklich  so  aus- 
zulegen,  so  entstand  die  erste  Sammlung 
noch  vor  dem  Ende  und  naherhin,  da  meh- 
rere Canones  der  Synode  von  Antiochien 
(341)  in  sie  Eingang  fanden,  in  der  zwei- 
ten  Halfte  des  4.  Jahrh. ;  der  Ursprung  der 
zweiten  fallt  in  die  erste  Halfte  des  6.  Jahrh., 
da  sie  einerseits  dem  Dionysius  Exiguus  noch 
unbekannt  war,  und  andererseits  in  die  Ka- 


nonensammlung des  Johannes  Scholasticus 
aufgenommen  wurde.  Verschieden  von  der 
Frage  nach  der  Zeit  der  Formulirung  und 
Sammlung  der  Canones  ist  die  Frage  nach 
dem  Alter  ihres  Inhaltes  oder  der  Quellen,  ' 
aus  denen  sie  geschopft  wurden,  und  hier 
werden  wir  bei  mehreren  in  die  aposto- 
lische  Zeit  gewiesen.  Da  der  Sammler  sein 
Werk  auf  apostolische  Grundlage  zuriick- 
fiihren  wollte,  so  musste  es  sich  ihm  nahe 
legen,  eine  Reihe  von  Bestimmungen  aus 
den  Briefen  der  Apostel,  namentlich  den 
Pastoralbriefen,  zu  nehmen,  und  nach  den 
Untersuchungen  von  Drey  stellen  sich  22 
Canones  inhaltlich  wirklich  als  apostolisch 
dar.  Zehn  schliessen  sich  im  Alter  unmit- 
telbar  an  sie  an  und  20  weitere  stammen 
noch  aus  der  Periode  der  verfolgten  Kirche, 
wahrend  die  iibrigen ,  soweit  sich  ihr  Ur- 
sprung ermitteln  lasst,  aus  der  nicanischen 
und  nachnicanischen  Zeit  herrfihren.  Die 
Quellen,  aus  denen  sie  genommen  wurden, 
sind  hauptsachlich  die  hi.  Schrift,  die  apo- 
stolischen  Constitutionen  und  die  Synoaen 
des  4.  Jahrh.  Was  ihren  Inhalt  anlangt, 
so  betreffen  die  meisten,  76  von  den  85, 
die  Kleriker,  ihre  Ordination  und  die  Be- 
dingungen  der  Weihe,  ihre  Amtshandlun- 
gen,  ihre  Rechtglaubigkeit,  ihre  Sittlichkeit, 
ihr  Subordinationsverhaltniss ,  ihre  Tempo- 
ralien,  den  Parochial-  und  Provinzial-Ver- 
band,  und  daraus  erhellt,  dass  die  Rege- 
lung  der  Disciplin  der  Geistlichkeit  der 
Hauptzweck  der  Sammlung  war.  Nur  vier 
von  jenen  76  Canones  beziehen  sich  zugleich 
auf  die  Laien,  und  die  neun  iibrigen  ban- 
deln  von  der  Theilnahme  der  Glaubigen  an 
der  Messe  und  ihrem  Yerhalten  zu  £xcom- 
municirten  und  Suspendirten,  von  der  Selbst- 
verstiimmelung,  von  der  Ehescheidung,  von 
der  Verbreitung  apokrypher  Biicher,  von 
der  Entfuhrung,  von  dem  Gehorsam  gegen 
die  Obrigkeit  und  von  dem  Bibelkanon. 
Ueber  mehrere  von  diesen  Punkten  batten 
die  Synoden  des  4.  Jahrh.  Canones  erlassen. 
Aber  ihre  Verordnungen  fanden  in  Folge 
der  Wirren,  die  durch  die  grossen  Glaubens- 
streitigkeiten  entstanden  waren,  nicht  die 
gebilhrende  Beachtung;  zudem  schien  eine 
Reform  in  noch  anderen  Dingen  ein  drin- 
gendes  Bediirfniss  zu  sein,  und  so  machten 
die  unbekannten  Sammler  den  Versuch,  mit 
Decreten,  die  mit  der  Auctoritat  der  Apo- 
stel umkleidet  auftraten,  den  Uebelstanden 
abzuhelfen.  In  ihrer  Heimat,  im  Orient, 
gelang  ihr  Unternehmen  insoweit  vollstan- 
dig,  als  ihre  Canones  als  apostolische  an- 
erkannt  wurden,  und  schon  Johannes  Scho- 
lasticus nahm  sie  als  echt  auf,  indem  er 
sie  in  dem  Inhaltsverzeichniss  seiner  Samm- 
lung mit  den  Worten  anfiihrte :  ol  jiiv  07101 
TOO  xopioo  fxa^ral  xal  dir^atoXot  d'fiorpcoyza 
TcevTE  6ta  KXi^fxevroc  xov^vac  iJeOevro.     Da  er 


Digitized  by 


Google 


Canonici  —  Cantores. 


191 


im  J.  565  den  Patriarchalstuhl  von  Con- 
itantinopel  bestieg,  so  erhielt  er  Gelegen- 
heit,  seiner  Anschauung  in  weiteren  Krei- 
sen  Eingang  zu  verschaffen,  und  dieselbe 
erhielt  sieh  in  der  griechischen  Kirche, 
wenn  sie  auch  nicht  Tollig  unbestritten  blieb. 
Die  truUanische  Synode  vom  J.  692,  die 
bei  den  Griechen  okumenisches  Ansehen 
geniesst,  erklarte  die  85  Canones  ftbr  echt 
and  verbindlich.  Anders  verhielt  es  sich 
mit  ihrem  Ansehen  wahrend  des  christlichen 
Alterthums  im  Abendlande.  Schon  Diony- 
sius,  der  sie  dahin  brachte,  bezweifelte  ihre 
Echtheit,  indem  er  in  der  Vorrede  zu  sei- 
ner Saminlimg  von  ihnen  als  canones  qui 
dicuntur  apostolorum  redet  und  noch  iiber- 
dies  bemerkt,  dass  sie  von  Vieien  nicht 
leicht  anerkannt  werden  (Harduin  1.  c.  I  2). 
In  der  neuen  Redaction,  die  das  gelasia- 
nische  Decret  De  libris  non  recipiendis 
hochst  wahrscheinlich  durch  P.  Hormisdas 
(514—523)  erhielt,  werden  sie  geradezu  ftir 
apokrjph  erklart,  und  dieses  Urteil  ist 
ohne  Zweifel  der  Grund,  warum  sie  von 
Dionysius  in  einer  spatem  Kanonensamm- 
lung,  von  der  aber  nur  noch  die  Vorrede 
obrig  ist,  mit  dem  Bemerken  weggelassen 
warden:  quos  non  admisit  universitas,  ego 
qaoque  in  hue  opere  praetermisi  (Thiel  £pp. 
rom.  pent.  I  987).  Erst  im  MA.  fanden 
wenigstens  die  50  ersten  Canones  durch 
Pseudo-Isidor  und  Gratian  auch  in  der  la- 
teinischen  Eirche  Eingang  und  sie  galten 
fortan  als  echt,  bis  die  historische  Kritik 
im  16.  Jahrh.  das  Gegentheil  nachwies. 
Zur  Litteratur  s.  Drey  Neue  Untersuchun- 
ffen  Uber  die  Constitutionen  und  Canones 
der  Apostel,  1832;  Bickell  Geschichte  des 
Kirehenrechts ,  1843;  Hefde  Concilien-Ge- 
ichichte  I.  funk. 

CAHOinCL  Das  Institut  der  Stifte  und 
Capitel,  deren  Mitglieder  C.  heissen,  gehort 
dem  MA.  an ;  der  S^ame  erscheint  zuerst  bei 
den  merowingischen  Schriftstellem  (Greg. 
Tur,  X  fin..  Chart.  Chilperici  reg.  575  (580), 
bei  Miraeus  Dipl.  Belg.  II  1310).  Die  ge- 
wohnliche  Ableitung  ist  die  von  xavcov  = 
lex :  sub  canone  constitutij  wie  sich  mehrere 
ConciKen  (Tolet.  HI  5;  Foraiul  791,  c. 
1,  6)  ausdrQcken;  sagen  Ja  schon  Antioch, 
c.  2,  6,  11,  Chalced.  2,  Trull.  6,  dass  die 
Getstlichen  h  tco  xgcv^i  oder  hi  tou  xav6voc 
lebten.  Andere  setzen  xocvtov  =  matricula, 
die  Geistlichen  hiessen  dann  C,  weil  sie 
in  der  Matrikel  verzeichnet  waren.  Du- 
conge  wiD  das  Wort  =  sportula  nehmen 
and  verweist  auf  Cypr.  Ep.  33  u.  66.  Noch 
onwahrscheinlicher  ist  die  Ableitung  von 
xocvttmxoC.  Man  vgl.  Ducange  i.  v.  und 
Muralori  Antiqq.  Ital.  V  185  ff.,  158  f. 

CAHTHABTS,  s.  BasUika  S.  122,  und 
Phiala. 


GANTOBES,  ^^oXrat,  Sanger,  waren  in 
der  alten  Kirche  Diener  oder  kirchliche 
Beamte  niedem  Ranges,  welche  zur  Lei- 
tung  bez.  Verschonerung  des  Kirchengesangs 
aufgestellt  wurden.  Schon  im  A.  Bunde 
hatte  David  eine  gewisse  Klasse  von  Levi- 
ten  fur  die  Besorgung  des  Gesanges  und 
der  Tempelmusik  aufgestellt,  I  Paralip.  16, 
4  ff.;  23,  4.  5;  25,  1—3.  Auch  mit  dem 
christlichen  Gottesdienste  verband  sich  von 
Anbeginn  an  der  Gesang;  Ephes.  5,  19; 
Koloss.  3,  16  und  bei  I  Kor.  14,  26  durfen 
wir  wol  die  ersten  Spuren  einer  kirchlichen 
Sangerordhung  suchen.  Mit  der  Entwicklung 
der  kirchlichen  Gemeinden  hielt  die  Sorge 
fiir  den  Kirchengesang  gleichen  Schritt,  wie 
uns  Clemens  v.  Alexandrien,  Cyprian,  Ba- 
silius  etc.  belehren.  Mehrfach  werden  San- 
gerchore  behufs  wiirdiger  Ausfiihrung  des 
gottesdienstlichen  Gesanges  erwahnt.  Zu  An- 
fang  oder  spatestens  zur  Mitte  des  4.  Jahrh. 
wurden  die  Cantores,  ^akxat,,  in  der  Kirche 
eingefuhrt,  was  um  so  nothwendiger  war, 
als  die  ursprungliche  Reinheit  des  Kirchen- 
gesangs im  Laufe  der  Zeiten  mehr  oder 
weniger  alterirt  war.  Als  Zeugnisse  fiir 
die  Existenz  eines  Amtes  kirchlicher  San- 
ger in  der  bezeichneten  Zeit  kdnnen  wir 
anfiihren:  Canon,  apost.  can.  69;  Constit. 
apost.  Ill  11;  Ephrem.  Sgr.  Serm.  93  (al. 
94)  de  secund.  adv.;  Cone.  Laodic.  can. 
15  und  die  Liturgie  des  hi.  Marcus.  Ein 
sehr  fruhes  Zeugniss  ftir  die  kirchUchen 
Cantoren  batten  wir  in  Ignat.  Mart.  Ep. 
ad  Antioch.  n.  12,  wenn  cUeser  Brief  echt 
ware.  Aus  den  oben  angefuhrten  Citaten 
ergiebt  sich  zugleich  mit  aller  Gewissheit, 
dass  in  der  alten  Kirche  der  Ordo  canto- 
rum  von  jenem  der  Lectoren  strenge  ge- 
schieden  war,  und  beide  Aemter  nicht  Einen 
Ordo  statuirten,  wie  mehrere  Gelehrte,  un- 
ter  ihnen  z.  J^,  Bellamiin.  de  clericis  111 
und  Habert  Archier.  p.  IV,  obs.  4  behaup- 
ten  woUten.  Aus  spaterer  Zeit  konnen  wir 
obige  Beweisschriften  noch  vermehren  durch 
den  Hinweis  auf  das  Cone.  Trull,  c.  4  und 
auf  lustinian.  Nov.  Ill,  c.  1.  Ueberall  wird 
der  Cantor  speziell  neben  dem  Lector  ge- 
nannt,  und  in  der  gedachten  Novelle  aus- 
drficklich  erwahnt,  dass  es  in  der  griechi- 
schen Kirche  zu  Constantinopel  110  Lecto- 
ren und  ausser  denselben  25  Cantoren  ge- 
geben  babe.  Damit  soil  nicht  bestritten 
werden,  dass  es  nicht  Falle  gegeben  habe, 
in  denen  ausnahmsweise  und  momentan  das 
Amt  eines  Cantors  auch  von  einem  andem 
Kirchenbeamten  versehen  worden  sei.  So 
erzahlt  Victor  Vit.  Persecut.  Vandalic.  I, 
§13,  dass  in  Africa  ein  Lector  von  einem 
Pfeile  in  dem  Augenblick  getroffen  worden 
sei,  da  er  zur  Osterzeit,  auf  dem  Ambo 
stehend,  das  Alleluja  sang.  Auch  in  der 
Lebensgeschichte  des  hi.  Chrysostomus  wird 
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von  Butler  II  83  ein  gewisser  Eutropius 
ejwahnt,  welcher  an  der  Sophienkirche  zu 
Constantinopel  neben  dem  Amte  eines  Lec- 
tors auch  den  Dienst  eines  Sangers  versah. 

Das  Amt  der  Cantoren  bestand  neben 
der  Leitung  und  Beaufsichtigung  des  Kir- 
cbengesanges  auch  darin,  dass  sie  als  V  o  r- 
8 anger  aufzutreten,  einen  Psalm  oder  son- 
stigen  Gesang  anzustimmen  batten,  worauf 
das  Volk  die  Gesangstticke  fortsetzte.  Prae- 
cinebant  cantores,  populus  vero  succinebat. 
So  Coteler.  ad  Constit.  apost.  1.  c.  Dieses 
Vorsingen  besorgten  die  C.  namentlich  dann, 
wenn  es  sich  darum  handelte,  der  Gemeinde 
einen  neuen,  bisher  unbekannten  Hymnus 
beizubringen.  Mit  Bezug  darauf  erhielten 
die  kirchlichen  Sanger  auch  den  Namen 
,6iropo>£rc'  (Socrat,  Hist.  eccl.  V  22),  moni- 
tores,  inspiratores,  suggestores,  psalmi  prae- 
nuntiatores.  Andere,  wie  z.  B.  Robert  1.  c, 
beziehen  diese  Benennungen  auf  die  Lec- 
toren  und  ihre  angebliche  Pflicht,  die  Pre- 
diger  beim  Beginne  ihres  Yortrages  an 
den  Schluss  der  vorhergegangenen  Lection 
zu  erinnern  und  ihnen  den  Eingang  ihrer 
Rede  gleichsam  in  den  Mund  zu  geben. 
Doch  war  diese  Sitte  nichts  weniger  als 
eine  regelmassige  und  allgemeine  und  dilrfte 
daher  der  officielle  Name  6icopoXetc  mit 
Recht  den  kirchUchen  Sangern  reservirt 
bleiben.  Diese  letzteren  hatten  fiir  die  Aus- 
libung  ihres  Amtes  ein  gewisses  kirchliches 
Privilegium,  welches  die  Synode  von 
Lao  dice  a  zwischen  343  und  381  can.  15 
dahin  bestimmte,  dass  ausser  den  (zum  Ge- 
sange)  bestellten  Psalmensangern ,  die  den 
Ambo  besteigen  und  aus  dem  Buche  singen, 
Andere  in  der  Kirche  nicht  singen  (d.  i. 
vorsingen)  sollten.  Die  Synode  nennt  hier- 
bei  die  <j/aXxat  ausdrucklich  ,xavovtxol 
^otXxai',  d.  i.  Sanger,  die  speziell  zum 
Kirchendienste  gehoren  und  unter  dessen 
Regel  (xavtov)  oder  in  dessen  Verzeichniss 
(xovtDv)  stehen,  im  Gegensatze  zu  den  iibri- 
gen  Glaubigen,  welche,  weil  insgesammt 
beim  Kirchengesange  betheiligt,  im  weitern 
Sinne  ^oXtai  genannt  werden  konnten. 

Die  Einfiihrung  in  das  Amt  eines 
kirchlichen  Cantors  geschah  nicht  durch 
formliche  Ordination,  sondem  durch  einen 
einfachen  Einsegnungsact,  der  von  Presby- 
tem,  spater  von  Archidiakonen  vorgenom- 
men  zu  werden  pflegte.  Hierttber  spricht 
sich  das  sog.  vierte  Concil  von  Car- 
thago vom  J.  398  in  dem  jedenfalls  alten 
can.  10  also  aus:  ,psalmista,  id  est  cantor, 
potest  absque  scientia  episcopi  sola  iussione 
presbyteri  officium  suscipere  cantandi,  di- 
cente  sibi  presbytero:  vide,  ut  quod  ore 
cantas,  corde  credas,  et  quod  corde  credis, 
operibus  comprobes.'  Um  die  untergeord- 
nete  Steilung  dieses  Kirchendienstes  stets 
sichtbar  hervortreten  zu  lasseil,  bestimmte 


die  oben  erwahnte  Synode  von  Laodi- 
cea,  dass  die  Cantoren  wie  die  Lectoren 
das  Orarium  (unsere  heutige  Stola)  nicht 
tragen  und  in  demselben  nicht  singen  durf- 
ten  (can.  23).  —  Der  Ordo  rom,  nennt  una 
Cantor  es  maiores,  d.  i.  die  besten  Sanger, 
welche  namentlich  zum  Anstimmen  und  Vor- 
singen des  Graduale  auserkoren  wurden. 
Wahrend  wir  nun  iiber  die  Bildungs-  und 
Fortbildungs-Anstalten  der  kirchlichen  Can- 
toren auf  den  Art.  Sangerschulen  ver- 
weisen,  miissen  wir  noch  erwahnen,  in  wel- 
cher Weise  die  christliche  Epigraphik  zur 
Erorterung  der  Frage  iiber  die  C.  benutzt 
wurde.  Kach  de  Rossi  Bull.  1863,  88  fin- 
den  sich  Inschriften,  welche  allerdings  mit 
dem  kirchlichen  Gesange  in  Verbindung 
stehen,  so  z.  B.  von  einem  Diakon  Re- 
demptus:  DYLCLA.  NECTAREO  PROME- 
BAT  MELLA  CANORE  ||  PROPHETAM 
CELEBRANS  PLACIDO  MODYLAMIXE 
SENEM.  Von  einem  Archidiakon  Deuadedit 
heisst  es:  HIC  LEVITARVM  PRIMVS  IN 
ORDINE  VIVENS  ||  DAYIDICI  CANTOR 
CARMINIS  ISTE  FVIT.  [In  einer  kurz- 
lich  in  S.  Lorenzo  f.  1.  m.  gefundenen  Grab- 
schrift  spricht  der  Todte  selbst:  VOCE 
PSALMOS  MODYLATYS  ET  ARTE  ||  DI- 
VERSIS  CECINI  VERBA  SACRATA  SO- 
NIS.  K.]  Aus  diesen  und  ahnlichen  In- 
schriften woUte  man  den  Schluss  ziehen, 
dass  das  Amt  der  Cantoren  auch  bisweilen 
mit  dem  der  Diakonen  vereinigt  gewesen 
sei.  Vgl.  Martigny  Diet,  des  antiq.  cbret. 
144,  2.  A.  166.  Doch  ist  dieser  Schluss 
nicht  zwingend,  sondem  es  scheint  uns, 
dass  in  den  angefiihrten  und  ahnlichen  Stel- 
len  weniger  amtliche  als  personliche  Ver- 
dienste  um  den  Kirchengesang  hervorge- 
hoben  werden  sollten.  krOll. 

CANTTS,  8.  Gesang. 

CAPELLA  kommt  auf  altchristlichen  Denk- 
malern  im  Sinne  von  Sarg  vor  und  wird  bald 
auch  fiir  das  Ciborium  iiber  dem  Altar  ge- 
nonunen ;  es  dilrfte  wol  aus  Cupella  verdor- 
ben  sein.  In  der  Bedeutung  von  Orato- 
rium,  Hauskapelle,  begegnet  es  uns  erst  seit 
dem  8.  Jahrh.  (Leg.  Longobard.  Ill  22; 
Chart.  Childeb.  a.  710  bei  Mabillon  De  re 
dipl.;  Caroli  M.  Capit.  Y  182)  und  wird 
von  dem  Monach.  Sangallens.  Yit.  Caroli  M. 
I  4  von  der  Capa  des  hi.  Martin  v.  Tours 
hergeleitet  (quo  nomine  Francorum  reges 
propter  capam  s.  Martini  sancta  sua  apel- 
lare  solebant).    Man  vgl.  dazu  Ducange  i.  v. 

Ftir  die  KatakombenkapeUen  muss  auf 
den  Art.  Katakomben,  fiir  die  sehr  interes- 
santen  irlandischen  Landkapellen ,  welche 
vielleicht  noch  dem  5.  Jahrh.  angehoren, 
auf  Petrie  The  Ecclesiastical  Architecture 
of  Ireland  133   und  Smith's  Diet.  342  ver- 
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wiesen  werden.    Ueber  Gottesdienst  in  Ka- 
peUen  s.  unter  Hansgottesdienst. 

CAPELLANUS  kommt  am  friihesten  vor 
bei  Anasias.  Yit.  Leonis  I:  hie  constituit 
super  sepulcra  apostolorum  custodes  qui  di- 
cuntur  capellani  ex  clero  Romano;  vgl. 
Custodes.  Ueber  die  Bedeutung  des  Wor- 
tes  bei  den  mittelalterlichen  Schnftstellem 
8.  Ducange  i.  v. 

CAPrriLAVIUM,  8.  Wa«chungen. 

CAPITOLIM  nannten  die  Novatianer  die 
Katholiken,  weil  diese  die  auf  das  Capito- 
Ihim  Romanum  zum  Opfem  gegangenen 
Lapsi  wieder  aufnahmen.  Pacian.  Ep.  2 
ad  Sympron.     Vgl.  Bingham  I  27. 

CAPPA,  8.  Pluviale  und  Kleidung;  litur- 
gische. 

CAPSA^  CAPSELLA^  steht  in  verschie- 
denem  Sinne: 

1)  Capsa  navis  ffir  SchifiP  der  Kirche  oder 
einen  Theil  desselben  in  Act.  ss.  Martyr. 
African,  bei  Baron.  Anna),  a.  303,  §  123: 
aacendit  nayim  com  yinculis  magnis  et  fuit 
in  capsa  nayis  diebus  quattuor.  Einige  Hand- 
schriften  haben  Caseale. 

2)  Capsa  =Reliquienbebalter,  wofCLrauch 
Capsarium,  Act.  88.  Febr.  U  6U  bei  Ge- 
legenheit  des  von  Benedict  von  Aniane  er- 
bfuiten  Altars;  dann  Hortnisdae  Epist.  p. 
475  ed.  M^e  (Capsellae  in  der  Apostel- 
kirche  zu  UP.).    Im  MA.  oft,  s.  Ducange. 

3)  Capsa  bezeichnet  den  Behalter  fiir  die 
Elemente  der  hi.  Eucharistie.  Cone,  von 
Orange  c.  17:  cum  capsa  et  calix  offeren- 
dus  est,  et  admistione  eucharistiae  conse- 
erandus.  Vgl.  MabUlon  Comm.  praed.  in 
Ord.  Rom.  CXXXTX.  Nach  Ord.  Rom. 
I  8  soil  sie  dem  Papste  vorgetragen  wer- 
den, wenn  er  zum  Celebriren  geht:  capsa 
earn  Sanctis  apertis,  vro  unter  sancta  na- 
turlich  nur  die  zu  weihenden  Elemente  ver- 
standen  werden  konnen.  Ohne  Zweifel  wur- 
den  auch  die  geweihten  Elemente  in  sol- 
chen  Capsae  bewahrt  (s.  Turris). 

4)  Capsa  =  Evangeliendeckel,  bei  mittel- 
alterlichen 8chriftstenem,  s.  Ducange, 

5)  Capsa  ein  Theil  der  Casula  bei  Gre- 
gor.  Turon,  Vit.  PP.  c.  7.    Vgl.  Ducange, 

CAPTATOKES,  s.  Erbschleicherei. 

CAKDEfALES,  s.  TituU. 

CAJH  DEO.  Tertull,  De  poenit.  c.  9  (ca- 
ns dei  ad  geniculari  et  omnibus  fratribus 
legationes  deprecationis  suae  iniungere) 
sch^t  diesen  Ausdruck  ftbr  die  Priester 
zu  nehmen,  wenigstens  ist  dies  die  wahr- 
9cheinlichere  Auslegung  gegen  Bingham  I 
37,  der  ihn  =  fideles  setzt. 

Beftl-CneyUopidie. 


CARMEN  CHRISTO.  Dieser  Terminus 
findet  seine  christlich-archaologische  Bedeu- 
tung durch  den  Bericht  des  Plinius  d.  J. 
Epp.  X  97  an  Kaiser  Traian  fiber  die  Chri- 
sten. Nach  der  hier  erwahnten  Aussage 
der  vor  Plinius  als  Christen  Angeklagten 
war  es  Gewohnheit  der  Christen  gewesen, 
,stato  die  ante  lucem  convenire  carmenque 
Christo  quasi  deo  dicere  secum  invicem^ 
Aus  dem  citirten  kurzen  Berichte  des  Pli- 
nius konnen  wir  nichts  Naheres  fiber  die 
Beschaffenheit  jenes  carmen  (Lobgesangs) 
eruiren,  denn  ,carmen'  war  die  ganz  allge- 
meine  Bezeichnung  far  jede  Wortformel, 
gleichviel,  ob  kurz  oder  lang,  ob  in  ge- 
bundener  oder  ungebundener  Sprachweise, 
ob  ffir  Gesang  bestimmt  oder  nicht.  AUein 
abgesehen  von  einer  auf  Hauptbestandtheile 
des  christlichen  Gottesdienstes  abzielenden 
Untersuchung,  lasst  ausserdem  die  Geschichte 
der  Hymnen  aus  den  ersten  Jahrhunderten 
keinen  Zweifel  fibrig,  dass  wir  es  an  un- 
serer  8telle  mit  ausfuhrlichen  Dichterworton 
zu  thun  haben.  Eigene  von  und  fur  Chri- 
sten verfasste  Hymnen  waren  schon  in  der 
altesten  Kirche  gebrauchlich  und  batten  die 
Verherrlichung  Christi  zum  Gegenstande. 
Die  Bischdfe  selbst,  eingedenk  der  aposto- 
lischen  Worte  bei  Ephes.  5,  18—19,  Kol. 
3,  16,  ermahnten  zu  solchen  christlichen 
Gesangen,  wie  wir  dies  von  dem  mit  Pli- 
nius gleichzeitigen  Ignatius  v.  Antiochien 
(Ep.  ad  Ephes.  c.  4  und  ad  Roman,  c.  2) 
ausdrficklich  wissen;  und  das  bischofliche 
Mahnwort  in  Verbindung  mit  der  begeistem- 
den  Kraft  des  Christenthums  liess  die  Chri- 
sten frfihzeitig  und  selbst  productiv  (de  pro- 
prio  ingenio,  Tertull,  Apolog.  c.  39)  auf 
dem  Gebiete  der  religiosen  Poesie  auftre- 
ten,  so  dass  der  Presbyter  Caius  aus  dem 
2.  Jahrh.  sagen  konnte:  ,wer  weiss  nicht, 
in  wie  viel  Psalmen  und  Hymnen,  die  von 
Anfang  an  von  glaubigen  Brfidem  verfasst 
worden  sind,  Christus  als  Gott  besungen 
wird?'  (Eus,  Hist.  eccl.  V  28.)  Auch  Eu- 
sebius  dachte  an  einen  christlichen  Hym- 
nus,  wenn  er  1.  c.  HI  33  das  ,carmen  di- 
cere' bei  Plinius  mit  ,6|iveTv'  fibersetzt.  Dass 
die  Apostaten  vor  Plinius  nicht  geradezu 
von  einem  Hymnus  redeten,  mag  seinen 
Grand  darin  haben,  dass  zu  jener  Zeit  von 
den  Christen  der  Name  ,Hymnus'  ffir  ein 
geistliches  Lied  nicht  gerne  gebraucht  wurde, 
denn  das  Wort  ,Hymnu8',  ursprfinglich  ein 
Lobgesang  zu  Ehren  der  heidnischen  Got- 
ter  und  Heroen,  stand  in  zu  naher  Bezie- 
hung  zu  den  heidnischen  Festen  und  OpCern. 
8.  meine  Abhandlung  fiber  ,Ph*nius  d.  J.  und 
die  Erstlingskirche  in  Bithynien  zur  Zeit 
Traians'  in  der  Oesterr.  Vierteljahrsschrift 
f.  kath.  Theol.  1872,  IV.  Heft.      krCll. 

CASULA^  s.  Kleidung,  liturgische. 
13 
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Catalogue  —  Catholicus. 


CATALOGTS,  s.  Matrikel, 

CATECHUMENU^  s.  Schulen. 

CATHARISTAE  nannten  sich  die  Mani- 
chaer  (xadap6c).  Augustin,  de  Haer.  c.  46. 
Angeblich  ging  der  Name  ,Katharer'  ffir 
die  mittelalterliche  Secte  von  dieser  Be- 
zeichnung  aus. 

CATHEDRA^  8.  Kathedra. 

CATHOLICTS  (xa»oXix6c).  I.  Der  Aus- 
drack  in  seinem  weitesten  Sinne  kommt  so- 
wol  bei  Profan-  als  Kirchen-Schriftstellerh 
in  yerschiedenen  Verbindungen  vor,  so  x. 
dvdbxowjtc  bei  lustin.  Dial.  c.  Tryph.  81, 
c.  bonitas  Dei  bei  TertuU,  adv.  Marcion. 
II  17.  Schon  sehr  fruh  wird  er  stehendes 
Epitheton  der  Kirche  Christi,  nicht  bloss 
in  dem  rein  raumlichen  Sinne,  wie  er  bei 
CyrUl.  Al,  (xabohx^  jiiv  o5v  xoXeiTat  6tot  t^ 
xarot  icrfffTjc  elvat  x^c  olxoufiivrjc,  dhti  icepdt- 
Ttov  T^c  Stot  icepdtTojv)  und  in  dem  Credo  des 
Arius  bei  Socrates  (I  26:  tj  hzh  icepdcTtov 
ecoc  TtepdtTtov)  gebraucht  wird.  Schon  Cle- 
mens Al.  Strom.  VII  15  erklart,  die  Kirche 
werde  x.  genannt  im  Gegensatz  irp^c  $ta- 
ot^Xyjv  zu  den  Haresieen;  wie  aCpldic  die 
Trennung,  so  bezeichne  x.  hi%krpioL  die  Ein- 
heit  in  der  Vielheit.  Es  entspricht  diese 
Deutung  der  Etymologie  des  Wortes,  in- 
dem  ^ov,  wie  mohler  (Einheit  i.  d.  K.  291) 
treffend  ausgefCihrt  hat,  von  den  Dingen 
gebraucht  wu-d,  deren  Theile  ohne  das 
Ganze  nicht  denkbar  sind.  T^  fi^ov  igt  das 
Universum,  daher  Ignatius:  t^  fi^ov  hxX 
irujTtc  xal  iyaTn^,  a>v  oodiv  irpoxlxpirai  —  to- 
tum  est  fides  et  charitas,  quibus  nihil  prae- 
fertur.  So  nennt  denn  auch  Clem,  AL  das 
Bekenntniss  Christi  durch  GlauJ^e  und  Le- 
ben  6|ioXoY{av  xoc&oXixi^v,  im  Gegensatz  zu 
der  fuptxTQ,  die  bloss  5ti  <p<ovT|c  geschieht.  In 
diesem  Sinne  eines  organischen  Zusammen- 
hanges  kommt  x.  schon  bei  Ignatius  ad 
Smym.  c.  8  vor:  ,wo  Christus  ist,  da  ist 
die  katholische  Kirche;  so  solle,  wo  der 
Bischof  ist,  auch  die  Gemeinde  sein\  wo 
sich  «X^^c  und  i%%hfioL  x.  als  gleichgeord- 
net  entsprechen.  Vgl.  Martyr.  Polyc.  bei 
Eus^,  H.  e.  IV  14;  Martyr,  s.  Pionii  bei 
Baron,  Ann.  ad  a.  254,  n.  9.  Eingehender 
ausserte  sich  Augustin.  Ep.  c.  Donat.  c.  2 
(0pp.  IX  338):  ,quae8tio  certe  inter  nos  ver- 
satur,  ubi  sit  ecclesia,  utrum  apud  nos,  an 
apud  illos.  Quae  utique  una  est,  quam 
maiores  cathohcam  nominarunt,  ut  ex  ipso 
nomine  ostenderent,  quia  per  totum  est.  Se- 
cundum totum  enim  xod^  5Xov  graece  dici- 
tur.  Haec  autem  ecclesia  corpus  Christi 
est,  sicut  apostolus  dicit,  pro  corpore  eius 
quae  est  ecclesia.  Unde  utique  manifestum 
est,  eum  qui  non  est  in  membris  Christi, 
christianam  salutem  habere  non  posse.  Mem- 
bra vero  Christi  per  unitatis  caritatem  sibi 


copulantur,  et  per  eandem  capiti  sue  co- 
haerent,  quod  est  Christus  Jesus.  Totum 
igitur  quod  enuntiatur  de  Christo,  caput  et 
corpus  est:  caput  est  ipse  Jesus  Christus 
filius  Dei  vivi,  ipse  salvator  corporis  Christi 
qui  mortuus  est  propter  delicta  nostra  et 
resurrexit  propter  iustificationem  nostram; 
corpus  eius  ecclesia,  de  qua  dicitur,  ut  ex- 
hiberet  sibi  gloriosam  ecclesiam,  non  ha- 
bentem  maculam  aut  vagam  aut  aliquid 
eiusmodi.^  Als  Erzeugniss  gottlicher  Kraft 
verbreitet  sich  die  Einheit  in  der  Vielheit 
liber  alle  Zeiten  und  Raume;  daher  die 
Kirche  auch  ^  xaB6Xoo,  yj  6«i  t^v  oupovov 
ixxXYjff(a  (Euseb.  H.  e.  V  16),  ^^  xato^  i^v 
o^xou{iivT)v  heisst,  und  da  denn  in  jedem 
Theile  auch  der  Geist  des  Ganzen  wohnt, 
heisst  auch  er  katholisch :  so  Ci^,  Ep.  45, 
52;  Eus^.R,  e.  IV  15,  VI  43;  Martyr. 
Polycarp.  rt  ^^  ^I^P^K)  *•  ^Oi  und  es  wird 
0.  schliessUch  gleich  christlich  gebraucht: 
catholica  fides  (Prtident.  Peristeph.  IV  24), 
caiholici  populi  (eb.  30),  und  in  jenem  be- 
riihmten  Wahlspruch  des  Pacianus  Ep.  1 
ad  Sempron.:  Christianus  mihi  nomen  est, 
Catholicus  cognomen.  Es  ist  im  Wesent- 
lichen  derselbe  Gedanke,  der  den  bertlhm- 
ten  Definitionen  des  Optatus  Mil.  (c.  Donat 
II:  rationalis  et  ubique  diffusa)  und  des 
Vincentius  v,  Lerin  (vere  catholicum  .  .  . 
quod  semper,  quod  ubique,  quod  ab  omni- 
bus creditum  est)  zu  Grunde  hegt.  —  Ka- 
tholisch im  Gegensatz  zu  der  Einzelkirche 
werden  dann  im  Alterthum  als  gleichbedeu- 
tend  mit  i^xuxXtoi  jene  nicht  an  bestimmte 
einzelne  Gemeinden  gerichteten  Briefe  ge- 
nannt {Eus,  H.  e.  VI  25;  vgl.  Leont,  de 
Sect.  Act.  2:  od  irp^c  2v  edvoc,  i>Aofc  xor' 
^ou  irp^c  irdtvxa),  nicht  bloss  die  der  Apo- 
stel,  sondem  auch  die  des  Dionysius  Alex. 
{Eus,  H.  e.  IV  23). 

II.  Der  Ausdruck  x.  wird  im  Griechi- 
schen  auch  iibertragen  von  dem  Kirchen- 
gebaude,  und  zwar  von  der  Hauptkirche 
im  Gegensatze  zu  Privat-Oratorien  oder  ein- 
fachen  Kapellen  (der  olxxrjpCcp  ofxcp,  dmc. 
TruU,  c.  59,  ed.  Labbe  VI  1170),  oder  von 
der  Kathediale  im  G^ensatze  zu  den  Pftfr- 
kirchen  des  Ortes  (t)  x.  L  hf  'AXsEacvdpeCa, 
Epiph,  Haer.  LIX  1 ;  Niceph.  CaU,  XV  22), 
in  der  spatern  byzantinischen  Zeit  auch  von 
den  Pfarrkirchen  im  Gegensatze  zu  den 
Klosterkirchen  gebraucht. 

in.  1)  Catholicus  ist  in  constantinischer 
Zeit  ein  Staatsamt  in  Africa,  was  mit  Con- 
sularis  und  Praefectus  Aifricae  wiedergegeben 
vrird  (Eus,  H.  e.  VUI  23,  X  6;  Vit.  Const. 
IV  36),  wol  mit  Unrecht,  da  Cuiacius 
wahrscheinlich  gemacht  hat,  dass  dieser 
Beamte  ein  procurator  fisci  gewesen  ist 
Vgl.  Ducange-Henschel  11  244. 

2)  Catholicus  erscheint  auch  als  kirch- 
licher  Titel,   und  zwar  wol  zuerst  bei  den 
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Bischofen  von  Seleucia  als  Stellvertreter  des 
Pahiarchen  Yon  Antiochien  (Neale  Eastern 
Churob  I  141),  dann  bei  den  nestorianiBchen 
,  Pereern,  deren  erster  Eirchenfurst  C.  hiess 
(Procop,  Bell.  Pers.  11  25).  Auch  bei  den 
Anneniern  und  Aethiopiem  kam  der  Titel 
in  Gebrauch ;  man  nimmt  an,  dass  er  einen 
Primaten  bezeichnet  habe,  der  mehrere  Me- 
tropoliten  onter  sich  hatte,  selbst  aber  einem 
Patriarchen  untergeordnet  war.  Vgl.  Du- 
cange  a.  a.  O. 

3)  In  einem  andem  Sinne  heissen  bei 
Theophan.  Vit.  Constant.  Copronymi  die 
Bischofssitze  in  Rom,  Alexandrien,  Jerusa- 
lem und  Antiochien  xaftoXtxol  dp6voi. 

Die  Bezeichnung  der  Konige  von  Frankreich 
(seit  Pipin  767)  und  von  Spanien  als  ,katholi- 
scher'  Konige  gehort  dem  MA.  an.      kraus. 

CELLA  bedeutet  urspriinglich  eine  Ram- 
mer zu  verschiedenem  Gebrauch,  der  durch 
das  beigefCLgte  Adjectivum  bezeichnet  wurde. 
Eine  seiche  Rammer  konnte  auch  wohnlich 
eingerichtet  sein  und  als  Aufenthaltsort  die- 
nen,  etwa  fur  die  Sklaven  (so  gebraucht 
das  Wort  Cicero  und  Horaz)^  ffir  arme 
Leate  (Seneca)^  fur  die  Dienerschaft  {Vitru- 
tm).  Die  Bedeutung  jedoch,  die  uns  hier 
intereesirt,  hat  das  Wort  bei  Cicero  Phil. 
3.  12,  bei  Livius  5,  50  und  bei  Vitruvius, 
vo  es  gebraucht  wird  zur  Bezeichnung  je- 
nes  Raumes  im  Tempel,  in  welchem  das 
Gotterbild  aufgestellt  war,  so  dass  wir  es 
mit  K  a  p  e  1 1  e  iibersetzen  diirfen.  Als  aus- 
schliessliches  Haus  des  Gottes  bildete  sie 
den  wichtigsten  Bestandtheil  des  Tempels, 
das  eigentliche  Tempelhaus,  und  war  darum 
auch  an  den  Wanden  gewohnlich  mit  Ge- 
malden  geschmQckt.  Die  C.  war  oben  flach 
bedeckt,  bei  Hypathraltempeln  war  sie  zum 
TheU  oben  offen  und  nur  theilweise  mit 
einem  auf  Saulen  ruhenden  Dache  bedeckt. 
Im  Innem  der  0.  war  das  Hauptsachlichste 
die  an  der  hintem  Wand  derselben  ange- 
brachte  Statue  des  Gottes,  die  oft  mit  einer 
Bnistwehr  oder  einem  Gitter  eingefasst,  oft 
anch  durch  einen  Vorhang  geschiitzt  wai*. 
V'or  der  Statue,  die  in  der  altesten  Zeit 
aus  Thon  oder  Holz  bestand  und  gewohn- 
lich mit  rother  Farbe  angestrichen  war, 
^ter  aber  aus  Eisen  oder  £rz,  meistens 
aos  tf armor,  mitunter  auch  aus  Gold  und 
Elfenbein  gebildet  war,  stand  der  meistens 
ans  Manner  erbaute  Altar,  der  eine  runde 
oder  viereckige,  auch  dreieckige  Form  hatte 
and  mannigfaeh  verziert  war.  Oft  standen 
mehrere  Altare  wie  mehrere  Bildsaulen  in 
einer  C,  wie  auch  in  einem  Tempel  oft 
mehrere  neben  einander  oder  zwei  hinter 
einander  liegende  Cellen  vorkommen,  in 
welch  letzterm  Falle  die  Eingange  in  ent- 
gegengesetzter  Richtung,  von  vomen  und 
Ton   rfiekwarts,   angebracht   waren.     Vgl. 


LUbker  Real-Lex.  des  class.  Alterth.,  s.  v. 
Templum. 

Das  Wort  C.  ist  mit  den  beiden  eben  an- 
gegebenen  Bedeutungen  auch  in  den  christ- 
lichen  Sprachgebrauch  ubergegangen.  Hin- 
sichtlich  der  Bedeutung  ,Aufenthaltsort  oder 
Wohnstube'  genfigt  es,  an  die  Anordnung 
der  Rlosterraume  zu  erinnern,  namentlich 
in  der  ersten  Zeit  der  Rldster,  als  das  ana- 
choretische  und  conobitische  Leben ,  die 
Laura  und  das  Coenobiuin  sich  mit  einan- 
der vereinigten.  Damals  wurde  an  einem 
entlegenen  Orte  ein  grosses  Coenobium  mit 
Rirche  errichtet,  im  Umkreise  aber  die 
Reihen  der  abgesonderten  Cellen,  d.  i.  die 
Wohnungen  der  Ordensglieder.  Seitdem  hat 
diese  Bezeichnung  sich  erhalten  bis  auf  den 
heutigen  Tag. 

Wie  das  Wort  C.  zur  Bezeichnung  der 
Wohnung  der  Gott  und  ihrem  Seelenheile 
ausschliesslich  Lebenden  gebraucht  wird,  so 
fand  es  auch  Anwendung  auf  die  Ruhe- 
statte  derjenigen,  die  im  Herm  entschlafen 
und  zur  Seligkeit  eingegangen  waren.  Fur 
diese  Bedeutung  des  Wortes  zeugt  eine  bei 
Cherchel  in  Africa,  dem  alten  mauretani- 
schen  Caesarea,  geftmdene  Inschrift,  die 
bei  Kraus  R.  S.  58  abgedruckt  ist  und 
folgendermassen  lautet:  Aream  et  sepulcra 
cultor  verbi  contulit  1  et  cellam  struxit  suis 
cunctis  sumptibus  |  Ecclesiae  sanctae  banc 
reliquit  Memoriam  |  Salvete  fratres  puro 
corde  et  simplici  |  Euelpius  vos  satos  sancto 
spiritu  I  Ecclesia  fratrum  hunc  restituit  ti- 
tulum  M.  A.  I.  Severiani  c.  V.  De  Rossi 
R.  S.  I  96,  106.  Wie  aus  dem  Zusammen- 
hange  erhellt  und  namentlich  durch  den 
Zusatz  ,suis  cunctis  sumptibus^  angedeutet 
wird,  ist  hier  unter  C.  nicht  etwa  ein  Se- 
pulchrum,  ein  einzelnes  Grab  oder  ein  Lo- 
culus  zu  verstehen,  sondem  C.  steht  syno- 
nym mit  dem  Memoria  der  nachsten  Zeile 
und  bedeutet  demnach  soviel  als  Rapelle 
oder  kleine  Rirche.  Und  so  ist  diese  In- 
schrift eine  Bestatigung  der  Annahme  von 
Marchi  und  de  Rossi,  welche  in  den  klei- 
nen  Gebauden,  die  man  an  den  Eingangen 
mehrerer  Ratakomben  in  der  Umgebung 
Roms  aufgelegt  hatte,  kleine  Rirchen  er- 
kannten,  Oratorien  (Cellae).  Ffir  ihre  Con- 
struction und  ihr  Verhaltniss  zu  der  Basi- 
lika  der  constantinischen  Zeit  muss  auf  das 
in  dem  Art.  Basilika  S.  116  if.  Gesaffte 
verwiesen  werden.  Diese  Cellae  sind  also 
zunachst  Rapellen,  die  zum  Gedachtniss 
der  Verstorbenen  errichtet  wurden  und  als 
Collectivgrab  dienten,  wie  die  romischen 
Columbarien,  die  in  den  vielen  Nisch^ 
mehrere  Grabstatten  enthielten.  Wie  sich 
die  alten  vornehmen  R6mer  Mausoleen  als 
Familiengrabstatten  erbauten,  so  bauten  her- 
vorragende  Christen  zu  gleichem  Zwecke 
Rirchen,  wie  z.  B.  Raiser  Constantin,   der 
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zu  Constantinopel  die  Apostelkirche  als  Erb- 
begrabniss  seines  kaiserlichen  Hauses  er- 
richten  liess  (Euseb.  Vit.  Const.  IV  58—60). 
Und  wenn  auch  dieser  Gebrauch  nicht  all- 
gemein  wurde,  so  wurden  doch  vielfach 
solche  Cellae  oder  Memorien  gebaut  als 
Denkmaler  und  Heiligthumer  zur  Verheir- 
lichung  der  durch  Wunder  der  Glaubens- 
helden  geweihten  Statten. 

Die  Form  dieser  Celiac  ist  die  Rotunde. 
Bezeichnete  ,C.'  im  heidnischen  Tempel  das 
Wohnhaus  des  im  Bilde  gegenwartigen  Got- 
tes,  als  welches  ja  der  Tempel  eigentlich 
zu  dienen  batte,  so  ist  dagegen  die  christ- 
liche  Kirche  der  eigentliche  Versammlungs- 
ort  der  glaubigen  Gemeinde.  Und  daraus 
mag  es  erklart  werden,  dass  in  der  christ- 
lichen  Kirche  nicht  die  Apsis,  sondem  dajs 
Schiff  derselben  als  C.  bezeichnet  wird.  Otte 
Archaolog.  Worterbuch  290.  Vgl.  iibrigens 
d.  Art.  Basilika.  dippel. 

[Cella  im  Sinne  von  Monchszelle  ist  we- 
sentlich  mittelalterlich.  Es  findet  sich  z.  B. 
bei  Combefis  De  templo  s.  Sophiae  260:  51- 
8oTat  Ttj)  xXiQpo)  xal  xeXX(a  tU  xi  ir^pt?  xaxot 
t9)v  Tdf?iv  a^Tcuv.     K.] 

CELLITAE,  xeXXtoiTaT,  eine  Kla^se  von 
Monchen,  die  in  einiger  Entfemung  von 
dem  Coenobium  in  kleinen  Zellen  wohnten^ 
theils  um  abgesonderter,  zuweilen  wol  auch, 
um  der  strengem  Disciplin  des  Klosters  nicht 
unterworfen  zu  sein.  Aus  solchen  Zellen 
setzten  sich  die  Lauren  (s.  d.  A.)  zusammen. 
Nach  Cassian.  Coll.  XVIII  17  scheinen  die 
von  ihm  getadelten  Sarabaiten  zu  letzterer 
Kategorie  gehort  zu  haben;  auch  im  Abend- 
lande  fuhrte  diese  Lebensweise  zu  Miss- 
brauchen  (Cone,  AureL  I,  c.  22;  Agath.  c. 
38).  Seit  der  Reform  des  Ordenslebens 
durch  Benedict  wurde  dieselbe  aUem  An- 
schein  nach  im  Abendlande  aufgegeben  und 
durch  das  Institut  der  In-  oder  Reclusen 
ersetzt. 

CELLULANUS,  vielleicht  gleichbedeutend 
mit  Cellita,  nach  Ducange  i.  v.  =  contu- 
bemalis,  von  Mdnchen,  die  zu  zweien  in 
einer  Zelle  leben.  Sidon,  ApolL  Ep.  IX  3. 
Dann  steht  das  Wort  ffir  den  Contubema- 
len,  welchen  die  Bischofe  und  zuweilen 
selbst  Priester  und  Diakonen,  um  jeden  An- 
stoss  zu  meiden,  haben  mussten :  Greg.  M, 
Ep.  IV  44 ;  Ennod.  Ep.  7  (wo  auch  con- 
cellanei).  Zur  Sache  vgl.  August.  Ep.  236  , 
(apud  famosam  mulierem  nullum  tecum 
clericum  habens  remanere  et  prandere  et 
coenare  ausus  est);  Cone.  Gerundevse  sub 
Hormisd.  6,  7;  Syn.  Rom,  II  sub  Greg.  I; 
Toletan.  IV,  c.  22  f.  u.  s.  f.  ' 

CElfOIIES,  die  zweite  Rangstufe  in  der 
Hierarchie  der  Montanisten :  Hieronym,  Ep. 
54  ad  Marcell.   adv.  Mont.    (0pp.  II  181) : ' 


j  apud  nos  apostolorum  locum  episcopi  te- 
nent ;  apud  eos  episcopus  tertius  est  Ha- 
bent  enim  primos   de  Pepuza  patriarchas, 

!  secundos  quos  appellant  cenanes,   atqne  ita  # 

I  in  tertium,   id  est,   paene  ultimum  locum 

'  episcopi  devolvuntur. 

I      GENSUBEN,  8.  Eirchenzucht. 

I  CENTENARII  scheinen  die  Anordner  bei 
heidnischen  Aufzugen  geheissen  zu  haben; 
Cod.  Theodos.  XVI,   tit.  X  de  pa^n.  leg. 

I  20  hebt  das  Institut  auf.  Vgl.  Bingham 
Vn  258.  Die  Bezeichnung  kam  denn  auch 
in  den  Klostem  auf,  wo  der  Aufseher  fiber 
hundert  Monche  Centenarius  hiess,  wie  der- 

'  jenige  flber  zehn  Decanus.     Vgl.  Bingham 

'  a.  a.  0.  Ill  69. 

I      CENTBALBAUTEN.  L  Die  religiosen  An- 
schauungen  und  BedQrhiisse  aussem  noth- 
wendig  einen  bestimmenden  Einfluss  auf  die 
GestaltderCultusgebaude.  Desswegenkonnte 
der  christliche  Cultus  sich  nicht  mit  dem  an- 
tiken  Tempel  begnOgen,  sondem  musste  sich 
andere    passende    Gebaudeformen   schaffen 
und   ein   System   in   Anwendung   bringen, 
'  wie  es  die  Romer  in  ihren  Basiliken  hatten. 
In   und  mit  der  Basilika,   die  fiir  das  hi. 
'  Opfer  und  die  gesammte  Liturgie  sich  gleich 
anfangs  als  vollkommen  entsprechend   er- 
!  wies ,   feierte  die  Architektur  des  Abend- 
'  landes  ihre  Triumphe,  und  auch  im  Oriente 
ist  dieselbe  seit  Constantins  S^eiten  in   be- 
standiger  Anwendung.    Ausser  dem  eigent- 
lichen  Gottesdienste ,   der  im  hi.  Messopfer 
j  seinen  Mittel-  und  Hohepunkt  findet ,   gab 
'  und   giebt   es  aber  auch  manche    andere 
spezielle  liturgische  BedOrfnisse,  zu  deren 
Befriedigung  besondere  Bauanlagen  mit  den 
entsprechenden   Formen   errichtet  wurden. 
j  Wir  fassen    alle    hierher   gehorigen    Bau- 
werke  zusammen  in  dem  Begriffe  von  Cen- 
tralbauten  und  Rotunden   (Rundbau- 
ten).     Das    Charakteristische  der  C.  lasst 
I  sich  dahin  angeben ,  dass  ein  kreisrunder 
oder  polygonaler,  hoher,  von  einer  Kuppel 
fiberdeckter,  auf  einem  Saulenkreise  oaer 
auf  Pfeilem  ruhender  Mittelbau  von  einem 
concentrischen,  niedrigem  Umgange  gestfitzt 
und  umgeben  ist  {Otte  Handb.   d.   kirchl. 
Kunstarchaologie  280).    Es  sind  also  Bau- 
ten,  deren  einzelne  Bestandtheile  sich  sym- 
metrisch   um   ein    rundes    oder    polygenes 
Mittelglied  concentriren,  welcher  Mittelbau 
mit  einer  meist  halbkreisformigen  Ruppel 
bedeckt  ist.    Darum  heisst  man  die  C.  auch 
Kuppelbauten.     Vor  noch  nicht  langer 
Zeit  war  man  gewohnt,  alle  diese  Bauten 
als  byzantinische   zu  bezeichnen,   was  in- 
dess  durch  die  neuere  Forschung  als  vollig 
unrichtig  erwiesen  ist.     Immerhin  aber  ist 
die  ,byzantinische  Frage',  auf  dem  gesamm- 
ten   Kunstgebiete   eine    der  schwierigsten, 
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unzertrennlich  mit  den  0.  yerbanden.  Und 
80  werden  wir  denn  hier  schon  hingewiesen 
auf  die    Fra^e   nacb   dem  Ursprunge   der 
f  christlichen  C.    Dass  in  Byzanz   nicht  die 
Genesis    des   Kuppelbaues    zu    finden    ist, 
wurde  bereits  angedeatet.    Ob  aber  nicht 
anderwarts  im  Orient  diese  Bauart  zuerst 
in  Anwendung  kam,  ist  eine  Frage,  die 
noch   in  den  jilngsten  Jahren  lebhaft  ven- 
tilirt  wurde.    Professor  Unger  in  Gottingen 
(Encykl.  v.  Ersch  und  Gruber  I  84  f.)  leitete 
namlich  die  europaischen  Kuppelbauten  ab 
Yon  den  buddhistiscben  Heiligthiimern,  die 
in  den  schwunghaften  Kuppeln  der  sassa- 
nidischen  Palastbauten   eine  Nachahmung 
gefunden  haben,  und  diese  waren  die  Yor- 
bilder  der  byzantinischen  Architektur  ge- 
wesen.     Dagegen    erklarte   Karl  Schnaase 
(r.  iMUows  Zeitschr.  f.  bild.  Kunst  III  139  ff.) 
diese  ganze  Hypotbese  in  alien  ibren  Punk- 
ten  aJs  unhaltbar.     Die   indischen  Heilig- 
thiimer  (die  Topes  oder  Stupas)  sind  in  der 
That  Steinmassen  ohne  Innenraum,  denen 
man  eine  beliebige  Form  geben  kann,  wab- 
rend  die  Kuppeln  wesentlich  Bedeckung  eines 
Innenraums  sind,  deren  Form  nur  das  Re- 
mltat  der  Construction  ist.    Femer  scbrieb 
die  sassanidiscbe  Sage  selbst  die  Wunder- 
baaten  ihrer  Konige  griechischen  Meistem 
zu  und  raumte  damit  die  Abstammung  ibrer 
Baukunst   von   der   romiscb-byzantiniscben 
ein,  womit   sie  gewiss   das  Ricbtige   traf. 
Denn  gewiss  entlebnten  die  bocbgebildeten 
byzantiniscben  Griechen  ihre  Kunst   nicbt 
Ton  den  minder  gebildeten  Persem,  und  zu- 
dem  lassen  sicb  die  sassanidiscben  Kuppeln 
nut  ibren  Abweicbungen  von  den  byzantini- 
achen  eher  fui*  Nacbbildungen  als  fiir  Vor- 
bilder  der  letzteren  balten.  Die  Ueberleitung 
des  Yierecks  in  das  Acbteck  dureb  treppen- 
formig  ansteigende  Bogen  war  schon  in  der 
aitcbnstlichen  Kunst  lange  Zeit  vor  der  £r- 
richtung  jener  sassanidiscben  Palaste  ange- 
wondet,  wie  S.  Lorenzo  in  Mailand  beweist. 
Die  ganze  Hypotbese  fallt  sonach,  und  es 
bleibt  die  Entstehung  der  Kuppelbauten  auf 
einheimischem  rdmisch-griechischem  Boden 
am  80  sicherer,  als  diese  so  vollstandig  er- 
wiesen  ist,   wie  irgend   eine   der  grossen 
Thatsachen    der    Kunstgeschichte.     Selbst 
Solche,   welcbe  die  Meinui^,  dass  die  fo- 
rensiscbe   Basilika  als  Yorbild  der   christ- 
lichen  Basilika   diente,   als   antiquarisches 
Marchen  bezeichnen,  smd  fest  davon  iiber- 
zeugt,  dass  die  christlichen  C.  eine  Nach- 
Ahmang  der  altromischen  Rotunden   sind. 
Die  Romer  batten  aber  Central-  und  Kup- 
pelbauten nicht  zunachst  als  Cultusgebaude 
benutzt,  sondem  vorzugsweise  in  weltlicben 
Bauten,   namentlich  in  denen,  welcbe  die 
grandiosesten  Aufgaben  bildeten,  in  Pala- 
«ken  und  Thermen,  kamen  sie  zur  Anwen- 
dung.   Nischen,  yon  Halbkuppeln  bedeckt, 


bildeten  die  hauptsachlichste  Zierde,  und 
die  voile  Kuppel  blieb,  nacbdem  Agrippa^s 
Pantheon  davon  ein  grossartiges  Beispiel 
gegeben,  in  bestandiger  Uebung.  Aus  dem 
Komertbum  waren  auch  die  christlichen 
Architekten,  die  Trager  der  constantiniscben 
Kunst,  bervorgegangen,  in  romischen  Schu- 
len  batten  sie  ihre  Bildung  empfangen,  an 
den  Unternehmungen  der  letzten  Vergan- 
genheit  sich  noch  betbeiligt;  ihre  ganze 
Kunst  war  und  blieb  die  antik-romische 
(Bunsen  Basiliken  d.  christl.  Roms  59;  Kreu- 
ser  Christl.  Kirchenbau  316).  Kein  Wun- 
der  darum,  wenn  sie  auch  in  Werken,  die 
fur  christliche  Zwecke  bestimmt  waren,  die 
Formen  des  Centralbaues  verwertbeten,  da 
der  Glanz  des  Pantheon  bestandige  An- 
regung  bot.  Und  zwar  wurden  dBe  For- 
men des  Centralbaues  auch  im  Christen- 
thum  zunachst  in  Yerbindung  mit  solcben 
Anlagen  gebraucht,  fur  welcbe  derselbe 
schon  im  Alterthum  eine  fast  typische  Yer- 
wendung  gefunden  hatte  (Rahn  Ursprung 
und  Fntwicklung  d.  christl.  Central-  una 
Kuppelbaues  20).  Der  eben  genannte  Au- 
tor,  der  auf  ,fester  und  umfanglicher  wis- 
senschaftlicber  Grundlage^  den  Gegenstand 
in  einer  sehr  gediegenen  Monographie  be- 
handelt  bat,  bemerkt,  dass  der  Rundbau 
seinen  Uranfang  genommen  babe  im  Grab- 
male  und  dass  im  Grabtempel  der  In- 
nenbau  zum  erstenmale  reich  gegliedert  und 
in  grossartiger  raumUcher  Ausdehnung  der 
aussem  Erscheinung  desGesammtbaues  eben- 
biirtig  entgegentrat.  Solche  Grabtempel  sind 
erbalten  in  der  Torre  dei  Schiavi  an  der 
Yia  Praenestina  bei  Rom  (Isabelle  Edif.  pi. 
XXYI  f.,  72;  Hirt  Gesch.  d.  Bauk.  II  424), 
beim  Circus  des  Maxentius  (Hirt  a.  a.  O. 
421,  424)  und  an  der  Yia  Appia  (Canina 
La  prima  parte  della  Yia  Appia  etc.  T.  IX 
f.  2  u.  3) ;  auch  der  Juppitertempel  zu  Spa- 
latro  ist  wahrscheinlich  als  solcber  zu  be- 
trachten.  Diese  Grabtempel  waren  Rotun- 
den, deren  charakteristisches  Wesen  Rahn 
a.  a.  0.  34  schildert.  Auf  kreisrundem  oder 
polygonem  Grundriss  erhebt  sich  ein  Mauer- 
cylinder  von  betrachtlicher  Starke,  welcher 
der  Kuppel  ein  ununterbrochenes  Unter- 
lager  gewahrt.  Das  Innere  ist  zwar  ein 
ungesaulter  einschiffiger  Raum,  entbehrt 
aber  doch  nicht  aller  GUederung  und  Be- 
lebung,  da  in  symmetrischer  Anordnung 
sich  Nischen  in  die  Mauerstarke  vertiefen, 
die  wol  zur  Aufstellung  von  Sarkophagen 
oder  Statuen  dienten.  Diese  Nischen  sind 
meistens  acht,  vier  rechteckige,  einschliess- 
lich  des  Eingangs  fiber  Kreuz,  und  vier 
halbkreisformige  im  Sinne  der  Diagonalen ; 
die  ersteren  mit  Tonnengewolben,  die  letzte- 
ren mit  Halbkuppeln  nacb  oben  abscbliessend. 
Diese  Nischen  erscheinen  auch  in  Anlagen 
mit  rechteckigen  Grundrissen  und  kommen 
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nicht  bloss  in  Tempeln  und  Grabmalern  vor, 
sondern  sind  iiberhaupt  ein  charakteristi- 
sches  Gemeingut  der  romischen  Baukunst, 
wie  das  vielfache  Auftreten  derselben  in 
der  Profanarchitektur ,  besonders  in  den 
Thennen,  beweist,  wo  sie  in  Verbindung 
mit  den  mannigfaltigsten  Grundrissbildungen 
wiederkehren. 

Mit  dem  Grabtempel  hatte  sich  die  Rund- 
form  in  die  christliche  Architektur  einge- 
bttrgert.  Und  zwar  sind  die  kreisrunden 
und  polygonen  Katakombenkapellen  die  er- 
sten  christlichen  Denkm&ler,  die  sich  vollig 
der  romischen  Weise  anschliessen.  Beispiele 
finden  sich  mehrfach  in  den  Katakomben 
des  Praetextatus  an  der  Via  Appia  (Ferret 
Les  Catacombes  de  Rome,  rol.  I,  pi.  36 
bis  39),  in  jenen  des  hi.  Callistus  (yoL  I, 
pi.  16)  und  des  hi.  Marcellin  bei  Rom  (Agin- 
court  Arch.  T.  IX  15,  16).  Seit  Constantin 
erheben  sich  die  christlichen  Bauten  ilber 
den  Boden,  und  von  dieser  Zeit  erscheinen 
manche  christliche  Grabkirchen ,  die  wir 
als  die  erste  Art  von  christlichen  C.  hier 
betrachten  woUen.  Zwar  haben  sich  die 
Christen  die  Vortheile  der  romischen  Ge- 
setze.  fiber  das  Begrabnisswesen  zu  Nutzen 
gemacht  (Kraus  R.  S.  49—61),  aber  dessen- 
ungeachtet  war  die  Behandlung  der  Ver- 
storbenen  in  der  Kirche  von  jener  im  Hei- 
denthume  so  verschieden,  als  die  Lehre  des 
Christenthums  fiber  den  Tod  und  seine  Be- 
deutung  von  den  Anschauungen  der  heid- 
nischen  Welt  sich  unterschied.  Der  Glaubei 
an  die  ,Gemeinschaft  der  Heiligen^  ^usserte 
sich  durch  Opfer,  Ffirbitte  und  Liebeswerke, 
was  nothwendig  auch  auf  die  Anlage  der 
christlichen  Grabkirche  bestimmend  ein- 
wirken  musste.  Die  Grabkirche  ist  keine 
Gemeindekirche ,  zur  regelm£Usigen  Dar- 
bringung  des  hi.  Opfers  bestimmt,  sondern 
ein  mehr  beschrankter  Raum,  der  Platz 
bietet  fttr  ein  oder  mehrere  Graber,  ffir 
einen  Altar  und  eine  geringere  Zahl  der 
Glaubigen.  Hiefzu  erschien  die  centrale 
Form  als  besonders  geeignet,  wesshalb  sie 
auch  stets  Anwendung  fand.  Moistens  rund 
oder  polygon,  haben  die  Grabkirchen  nur 
eine  Thfire,  kleinere  Fenster  und  eine  das 
Ganze  fiberwolbende  Kuppel.  Der  Sarko- 
phag  steht  der  Thfire  gegonfiber  in  einer 
Wandnische,  der  Altar  in  der  Mitte  des 
Baues.  Neben  dieser  einfachsten  Form  gab 
es  aber  auch  reicher  ausgebildete  Bauten 
dieser  Art.  Dahin  gehdren  schon  die  con- 
stantinischen  Bauten,  wie  z.  B.  das  Grab- 
mal  der  Constantia,  die  Kirche  S.  Costanza 
an  der  Via  Nomentana  bei  Rom  (Hubsch 
Die  altchristl.  Kirchen  etc.  T.  VII,  f.  1  u. 
T.  Vin,  f.  1),  wo  Nischen,  vier  gr5ssere 
nach  der  Grundform  eines  Ereuzes  ange- 
ordnet,  dazwischen  jedesmal  drei  kleinere, 
letztere  etwas  oberhalb  des  Fussbodens  be- 


ginnend,  in  die  Wandungen  eingetiefl  sind. 
Diese  durch  Nischen  gegliederte  Wand  ist 
aber  nicht  der  cylindrische  Unterbau  der 
Kuppel,  sondern  der  nach  Art  eines  Seiten-f 
schiffes  das  Innere  umgebende  und  ge- 
wolbte  Umgang.  Nahe  verwandt  mit  die- 
sem  Mausoleum  der  Tochter  Constantins  d. 
Gr.  ist  in  Bezug  auf  den  Aufbau  das  or- 
alte  Baptisterium  zu  Nocera  de'  Pagani, 
das  nachmals  unter  dem  Titel  S.  M.  Ro- 
tunda oder  S.  M.  Maggiore  in  eine  Volks- 
kirche  verwandelt  wurde.  Und  damit  haben 
wir  nun  eine  zweite  Art  von  christlichen 
Rundkirchen  bezeichnet,  namlich  die  Tauf- 
kirchen  (Baptisteria). 

Auch  ffir  diese  Art  von  C.  ist  ,80Wol  die 
Bezeichnung  derselben  als  Baptisterien,  wie 
die  Centralform,  welche  faat  ausschliesslich 
bis   ins   spate  MA.   hinein  im   Gebrauche 
blieb,   aus   dem   gleichnamigen   Schwimm- 
teiche  der  Thermen  hergeleitet'  (Rahn  a. 
a.  0.  23).    Die  Entstehung  der  Baptisterien 
als  selbstandiger  christlicher  GebHude  wurde 
bedingt  durch  die  altchristliche  Sitte    der 
Oollectivtaufe  und  des  Immersionsritus.    Be- 
kanntlich  wurde  ja  in  den  &ltesten  Zeiten 
die  feierliche  Taufe   an  den  Vigilien   vor 
Ostem  und  Pfingsten  gespendet,  wiewol  die 
Alton  sonst  wie  wir  zu  jeder  Zeit  taoften 
(Mattes  Freiburger  Kirchenlex.  X  678).    In 
Betreff  der  Abwaschung  dagegen    weicht 
die  heutige  Praxis  der  lateimschen  Kirche 
entschieden  von  der  Praxis  der  alten  Kirche 
ab.     Wir   pflegen   die  Abwaschung   durch 
Besprengung   oder  durch   Begiessung  mit 
Wasser  vorzunehmen ;  die  Apostel  da^g^ 
haben  sie  durch  Untertauchung  (immersio) 
vorgenommen,  und  diese  Art  zu  taufen  ist 
allgemeine  Praxis  gewesen  bis   tief  in  das 
MA.  herunter  (vgl.  Thorn,  Aq,  Summ.  HI 
66,  7).    Von  dieser  Untertauchung  hat  die 
Taufe  (PotiTTUJji^c)  ihre  Hauptbenennung  er- 
halten.    Aus  dieser  Art  des  Taufritus  und 
auch  aus  dem  Grunde  des  vorbereitenden 
Unterrichtes ,  den   die  Katechumenen  moi- 
stens in  den  Taufkirchen  empfingen  (Au- 
gusti  Beitj".  I  28),  folgt  von  selbst  die  Noth- 
wendigkeit  besonderer,  von  der  eigentlichen 
Kirche  getrennter,  grdsserer  Raumlichkei- 
ten.    Das  Wesentlichste  war  hier,  wie  Ja<^ 
(Die  Kunst  im  Dienste  der  Kirche  28)  rich- 
tig  bemerkt,   nicht  der  Altar,  sondern  das 
Taufbecken  (fons  baptismi,  piscina),  welches 
so  angebracht  sein  musste,  dass  der  Zugang 
zu  demselben  sowol  bei  der  Feier  der  Tauf 
wasserweihe,  als  auch  besonders  bei  der 
Ausspendung  des  hi.  Sacramentes  der  Taufe 
selbst  an  so  viele  Tauflinge  leicht  und  un- 
behindert,  zugleich  aber  um  dasselbe  her 
noch  genfigender  und  passender  Platz  war 
ffir  die  harrenden  und  sich   aus-  und  an- 
kleidenden  T&uflinge  und  ffir  ihre  Pathen. 
Diese  Anforderungen  der  Liturgie  mussten 
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Ton  selbst  auf  die  Anwendung  der  centra- 
len  Baoform,  d.  h.  auf  die  runde  oder  po- 
^one  Anlage  der  Taufkirchen  ftlhren. 
%  mrklich  war  die  aehteckige  Form  die  am 
haafigsten  gewahlte.  In  der  Mitte  des  Bap- 
tisteriums  befand  sich  ein  Bassin  oder  Becken, 
in  welches  die  Tauflinge  an  den  acht  Sei- 
ten  auf  mehreren  Stofen  hinunterstiegen; 
dasselbe  war  in  entsprechend  Raum  ge- 
wahrender  Entfemung  yon  einer,  ebenfaJls 
nmden  oder  achteckigen  Umfassungtftnauer 
umgeben,  an  deren  Seiten  sich  ofters  halb- 
nmde  Nischen  anlegten.  Ein  seiches  Bassin 
befindet  sich  in  der  alten  Taufkirche  S.  M. 
Maggiore  zu  Nocera  de'  Pagani  (Schulz  Un- 
teritalien  11  218)  und  zu  Ravenna  in  dem 
Baptisterium  der  Ecclesia  Ursiana,  wo  ein 
kanzelartiger  Einbau,  der  Aufenthaltsort 
des  Priesters  wahrend  der  Taufe,  in  Form 
eines  Halbkreises  in  das  Bassin  vorspringt 
(v.  Quasi  Ravenna  4).  Auch  bei  den  Me- 
morien,  d.  h.  jenen  Kirchen,  die  nicht 
ate  eigentliche,  fOr  den  regelmassigen  Got- 
tesdienst  bestimmte  Gebaude  aufgefilhrt, 
sondem  zur  Erinnerung  an  Heilige  und  zur 
Yerherrlichung  der  durch  Anwesenheit  und 
Wunder  der  Glaubenshelden  geweihten  Stat- 
ten  errichtet  wurden,  war  die  am  haufig- 
sten  wiederkehrende  Form  die  centrale. 
Stehen  sie  ja,  da  sie  vorzugsweise  die  ^e- 
deutong  des  Denkmals  haben,  in  enger 
Beziehung  zur  Grabkirche;  darum  haben 
sie  auch  die  derselben  eigenthftmliche  Cen- 
tndform.  Als  constantinische  Memorien  er- 
scheinen  die  hi.  Grabkirche  (Euseb,  Yit. 
Const  in  38)  und  die  Himmelfahrtskirche 
zu  Jerusalem.  Letztere  war  ein  von  drei 
gewolbtenHallenumgebenerRundbau,  ,cuius 
rotundae  ecclesiae  interior  domus  sine  tecto 
et  sine  camera,  ad  coelum  sub  aere  nudo 
aperta  patet^  nach.  der  Beschreibung  des 
frankiBchen  Bischofs  Arnulf  (in  den  Acta 
Sanctorum  0.  S.  B.  saec.  IH,  P.  II  509). 
Indess  beschrankt  sich  der  Gebrauch  des 
Centralbaues  keineswegs  ausschliesslich  auf 
die  genannten,  mehr  untergeordneten  Ge- 
baude, sondem  findet  auch,  freilich  mehr 
vereinzelt  und  ausnahmsweise,  auf  grossere, 
for  den  Gemeindegottesdienst  bestinmite 
Eirchenanlagen  AnWendung.  Beweis  hier- 
fGr  sind  einige  schon  unter  Oonstantin  d. 
Gr.  und  in  der  unmittelbar  darauf  folgen- 
den  Zeit  erbaute  Kirchen:  so  die  Mutter- 
gotteskirche  zu  Antiochien,  die  von  dem 
Vater  des  hi.  Gregor  v.  Nazianz  zu  Neo- 
caesarea  erbaute  Eirche,  die  Kirche  des 
hL  Georg  zu  Thessalonich,  die  vom  Papst 
Simplicius  468  erbaute  Kirche  S.  Stefano 
rotondo  in  Rom,  die  aus  dem  Ende  des 
4.  Jahrh.  stammende  Kirche  S.  Lorenzo  in 
Mailand  u.  s.  w.  Es  ist  wol  nicht  in  Ab- 
rede  zu  stellen,  dass  auch  im  Christenthum 
eine    innige    Beziehung    besteht    zwischen 


Grab  und  Tempel,  indem  ja  die  Kirchen 
liber  den  Martyrergrabem  errichtet  oder 
wenigstens  mit  Reliquien  der  Heiligen  ver- 
sehen  wurden;  aUein  diese  innige  Verwandt- 
schaft  ist  es  nicht,  die  uns  die  Anwendung 
des  Centralbaues  auch  filr  Hauptkirchen  der 
Gemeinde  erklart,  so  wenig  als  sie  es  er- 
klart,  warum  in  vereinzelten  Fallen  fUr  die 
christliche  Grabkirche  das  Basiliken-Schema 
verwendet  wurde,  wie  aus  dem  Grabmal 
des  Probus  hinter  der  Apsis  der  alten  S. 
Petersbasilika  ersichtlich  wird,  das  die  Form 
einer  kleinen  dreischiffigen  Saulenbasilika 
hatte  (bei  Rahn  a.  a.  0.  33,  Anm.).  Viel- 
mehr  scheint  uns  Jacob  (Die  Kunst  im 
Dienste  d.  K.  32)  das  Richtige  getroffen  zu 
haben,  wenn  er  schreibt:  ,08  ist  wol  an- 
zunehmen,  dass  diese  vereinzelten  Kirchen- 
anlagen  ihre  Form  nicht  so  fast  aus  der 
Rticksicht  auf  die  Gesammtliturgie  und  ihre 
Anf orderungen ,  als  vielmehr  aus  dem  Be- 
streben  herleiteten,  mit  jener  architektoni- 
schen  Pracht  zu  imponiren,  die  freilich  we- 
der  den  antiken  noch  den  christlichen  Bau- 
ten  dieser  Art  abgesprochen  werden  kann. 
Die  Grossartigkeit  eines  um  ein  Centrum 
her  machtig  sich  ausdehnenden  freien  Rau- 
mes,  die  Ktihnheit  der  schon  in  der  alten 
Bauweise  so  beliebten  Kuppelgewolbe,  die 
Hberraschende  Ffille  des  von  da  iiber  den 
Mittelbau  einstromenden  Lichtes,  die  durch 
diese  Wolbungen  erzielte  grossere  innere 
Einheit  und  reichere  Mannigfaltigkeit  der 
aussem  Darstellung,  —  das  Allee  mochte 
gegeniiber  der  einfachen  Basilikenanlage 
aoichen  C.  einen  gewissen  Yorzug  verleihen.^ 
Damit  hatten  wir  in  den  aUgemeinsten 
Umrissen  angegeben,  wie  weit  die  C.  im 
christlichen  Alterthum  Anwendung  fanden. 
Die  Yollstandigkeit  der  Behandlung  fordert 
aber,  dass  wir  auch  die  einzelnen  Modifica- 
tionen  angeben  und  die  Entwicklungsstufen 
betrachten,  welche  die  C.  innerhalb  der  von 
der  ,Encyklopadie^  ins  Auge  gefassten  Pe- 
riode  durchmachen  mussten.  Die  Grundform 
dieser  Bauten  haben  wir  oben  mit  den  Wor- 
ten  Rahns  geschildert  und  gesehen,  dass 
die  friiheren  C.  als  ,ungesaulte  Rotunden^ 
bezeichnet  werden  konnen,  d.  h.  als  solche, 
die  gleich  ihrem  YorbUde,  dem  Pantheon, 
denselben  Durchmesser  hatten,  wie  die  da- 
rauf ruhende  Kuppel,  so  dass  sie  dieser 
ein  ununterbrochenes  Auflager  gewahrten. 
Aber  man  dachte  sehr  bald  daran,  diese 
einfache  Unterlage  zu  gliedem  und  daraus 
weitere  Consequenzen  zu  ziehen,  welche  es 
gestatteten,  auch  anders  gestaltete  Raume 
mit  halbkugelformiger  Kuppel  zu  bedecken. 
Schon  Rom  und  die  Campagna  bieten  da- 
fiir  zahlreiche  Beispiele,  unter  denen  der 
zehneckige  sog.  Tempel  der  Minerva  Me- 
dica  besonders  merkwiirdig  ist.  Derselbe 
ist  nach  dem  Pantheon   der   grossartigste 
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Kuppelbau,  den  das  Romerthum  iiberliefert 
hat.  Um  die  Zeit  Diocletians  ging  man 
noch  einen  Schritt  weiter,  indem  man  nun 
auch  grossere  rechtwinklige  R&ume  ver- 
mittelst  des  Elreuzgewolbes  zu  bedecken  und 
andererseits  die  Euppelwolbung  durch  kunst- 
liche  Zubereitung  leichten  Materials  zu  for- 
dern  lernte  (Schnaase  in  LiUzows  Zeitschr. 
f.  bild.  K.  m  141).  Die  Art  der  erwahn- 
ten  Gliederung  betreffend,  so  sehen  wir  im 
Grabmal  der  Helena  (Canina  Ricerche  T. 
96),  dass  die  kreisrunde  Umfassungsmauer 
in  der  Hohe  der  Nischen  mit  einem  Eranz- 
gesimse  absetzt;  dariiber  erhebt  sich  ein 
zweiter  Aufbau  in  Form  eines  Tambours, 
der  unmittelbare  Trager  des  Kuppelgewol- 
bes.  Er  tritt  bedeutend  hinter  die  Flucht 
des  Unterbaues  zuriick  und  ist  nach  aussen 
mit  acht  halbkreisformigen  Nischen  ver- 
sehen,  in  denen  sich  jedesmal  ein  kleines 
Rundbogenfenster  nach  dem  Innem  offhet. 
Bei  anderen  Kirchen  (z.  B.  S.  Georg  zu 
Thessalonich)  steigen  die  Aussenmauern  in 
drei  Absatzen  empor,  die  jedesmal  mit  einem 
kraftigen  Horizontalgesims  bekrdnt  sind. 
Diese  Gliederung  erbt  sich  in  den  spateren 
Rotunden  fort.  —  Ueber  die  Construction 
der  Kuppel  belehrt  uns  Hirt  (Die  Baukunst 
nach  den  Grundsatzen  der  Alton  171):  von 
den  Umfassungsmauern  steigen  regelmassige 
Backsteingurten  in  der  Breite  von  mehreren 
Ziegellagen  nach  dem  Scheitel  empor.  Der 
Scheitel  besteht  entweder  aus  einer  kreis- 
runden,  Ton  Backsteinen  gewolbten  Flache 
Oder  aus  einem  massiven  Ziegelringe.  Die 
von  den  Rippen  umgrenzten  Zwischenfelder 
werden  ausgefiillt  durch  Gusswerk  von  reich- 
lichem  Mortel  und  Bruchsteinen  aus  Toff. 
Die  Ziegelgurten  aber  bilden  das  eigent- 
liche  Geriiste  und  Gerippe  des  Euppelge- 
wolbes.  Dass  auch  die  christliche  Baukunst 
dieser  Oonstructionsweise  sich  bemachtigte, 
zeigt  die  Kuppel  von  S.  Costanza,  die  ge- 
radezu  eine  Wiederholung  von  jener  am 
Tempel  der  Minerva  Medica  ist.  Es  konmien 
wol  auch  andere  Gewolbeconstructionen  vor, 
aber  wir  sind  iiber  deren  Details  noch  zu 
wenig  unterrichtet  (Rahn  a.  a.  0.  49). 

Wenn  nun  auch  feststeht,  dass  die  christ- 
Hchen  Rundbauten  bald  ganz,  bald  theil- 
weise  mit  den  romischen  Monumenten  iiber- 
einstimmen,  so  steht  andererseits  auch  eben- 
80  fest,  dass  schon  unter  Oonstantin  eine 
Neuerung  und  Umbildung  der  iiberlieferten 
Grundformen  beginnt,  so  dass  in  dieser  Zeit 
die  Anfange  des  specifisch  christhchen  Cen- 
tralbaues  zu  erkennen  sind.  Das  System 
des  iiberhohten,  selbstandig  beleuchteten 
Mittelraumes,  wie  es  in  der  altem  Basilika 
zum  Ausdruck  gekommen  war,  iibertragt 
man  auf  den  Centralbau.  Dadurch,  dass 
man  den  Mittelraum  mit  niederen  Abseiten 
umgab,   entstand   die  runde  oder  poly- 


gone  Basilika,  wenn  dieser  Ausdrack 
erlaubt  ist,  oder  die  gesaulte  mehr- 
schiffige  Rotunde.  An  diese  Fonn 
kniipft  sich  die  weitepe  Entwicklung  der 
Gewolbe-Architektur.  Jetzt  tritt  die  Noth- 
wendigkeit  hervor,  die  Gewolbelast  nicht 
mehr  der  ganzen  Umfassungsmauer,  sondem 
einem  innem  Saulenkreise  aufzulegen,  sie 
also  auf  eine  geringere  Anzahl  von  Stutzen 
zuruckzuleiten.  Bald  zeigte  sich  aber,  dass 
die  S^ule  als  tragendes  Glied  Hir  den  Q^ 
wolbebau  unzulanglich  sei  und  an  deren 
Stelle  der  Pfeiler  treten  miisse.  Diesen 
Fortschritt  sehen  wir  in  S.  Lorenzo  zu  Mai- 
land.  Hier  ruhen  die  Bogen,  welche  das 
Gewolbe  stiitzen,  auf  Pfeilem,  wahrend  die 
Saulen  als  Trager  der  Exedren  nur  noch 
eine  untergeordnete  RoUe  spielen,  zum  Theil 
eine  rein  decorative  Bedeutung  erhalten. 
Mit  dem  Pfeiler  war  die  Unterlage  des  Ge- 
wolbes  von  selbst  eine  polygene  geworden, 
und  auf  dieser  Grundlage  musste  auch  die 
Gewolbeconstruction  eine  andere  werden. 
Allein  die  achteckige  Kuppel  hat  nicht  die 
Wirkung  wie  die  einfache  halbkugelige 
Wdlbung,  und  darum  machte  man  schon 
friihzeitig  manche  andere  Yersuche,  welche 
alle  darauf  hinzielten,  die  Verbindung  der 
reinen,  ungebrochenen  Kuppel  mit  dem 
Kirchenbau,  und  zwar  wo  moglich  mit  dem 
rechtwinkligen  Viereck  besser  herzustellen. 

DIPP£L. 

[Die  Entwicklung,  welche  die  Gewolbe- 
construction bei  dem  Centralbau  genommen, 
ist  in  kurzen  Ziigen  nachstehende.  Der 
Ausgang  derselben  —  die  reine  Rotunde  — 
sagte,  wie  hervorgehoben  wurde,  dem  christ- 
lichen  Cultus  weniger  zu,  namentlich  we- 
gen  der  fehlenden  sichtbaren  Beziehung  des 
Gemeindehauses  zum  Altar  und  des  Man- 
gels jeder  festen  Abgrenzung  fftr  die  ver- 
schiedenen  Klassen  der  Glaubigen.  Man 
war  daher  schon  friihzeitig  von  der  Kreis- 
form  zum  Polygon  iibergegangen ;  hier 
aber  stellte  sich  die  Schwierigkeit  ein,  die 
kreisformige  Grundlage  der  Kuppel  mit  dem 
Polygon  zu  verbinden.  Zur  Losung  dieser 
Schwierigkeit  hatte  man  zunachst  zwei  Wege 
vor  sich :  a)  die  Umschreibung  des  Polygons 
durch  einen  weitem Kreis  (Hangekuppel), 
wofflr  der  sog.  Tempel  der  Minerva  Medica 
zu  Rom  ein  Yorbild  gab;  oder  b)  das  sog. 
Klostergew51be,  die  polygene  Kuppel, 
deren  Zwickelflachen  gewissermassen  die 
Fortsetzung  der  verticalen  Mauerwande  bil- 
deten  (S.  Vitale  in  Ravenna).  Beide  Sy- 
steme  hatten  ihre  Missstande  (vgl.  Schtiaase 
III  150  f.);  man  griff  daher  zu  neuen  Lo- 
sungen;  c)  schon  in  den  Bauwerken  des 
Haurftn  findet  sich  ein  innerer  Kreis  ins 
Polygon  eingeschrieben,  wozu  dann  in  den 
byzantinischen  Anlagen  dieser  Richtung  die 
AusfuUung  der  Winkel  durch  Nischenge- 


Digitized  by 


Google 


201 


S.8.SirfiuSfc.tacdNis. 

Fig.  98  and  94.    Kappel  Ton  I 


aarh  Salznktif. 

3.  Sergios  and  Bacchui  (naoh  Rahn). 


wolbe  tritt.  Eine  Yollkommenere  Losung  des 
Problems  bietet  d)  S.  Sergius  und  Bacchus 
fFig.  93  u.  94)  zvL  CP.  (527),  wo  der  achteckige 
Kittelraum  durch  acht  Pfeiler  begrenzt  und 
an  den  vier  Diagonalseiten  durch  vier  Ex- 
edren  gestfitzt  ist,  wahrend  die  den  Achsen 
entsprechenden  Seiten  nur  eine  geradlinige 
Saulenstellung  haben.  Indem  die  Umfas- 
songsmauern  hier  quadratisch  ausfallen,  ist 
eine  Annaherung  an  die  Basilika  erreicht. 
Die  Ueberleitung  aus  dem  Achteck  in  die 
Kappel  geschieht  zwar  auch  hier  durch 
Wolbungen  in  den  Winkeln,  wie  bei  S.  Vi- 
tale,  wird  aber  durch  Ausschnitte  derselben 
Rngelflache  bewirkt,  so  dass  also  zwei  Kup- 
pelwdlbungen  entstehen.  Damit  hangt  die 
Erfindung  der  spharischen  Zwickel 
(pendent^s)  zusammen.  Ihren  hochsten 
Triumph  feiert  der  byzantinische  Kuppel- 
baa  e)  in  der  Sophienkirche  zu  CP. 
Auch  hier  steht  das  eigentliche,  etwas  ge- 
drQckte  Ruppelgewolbe  fiber  einem  Unter- 
bao,  der  sich  als  eine  abgeschnittene  Halb- 
kogel  mit  der  Diagonale  des  Pfeilerquadrats 
ab  Dnrchmesser  darstellt.  In  ihrem  Auf- 
lager  wird  die  obere  Calotte  durch  40  kleine 


Strebepfeiler  gestiitzt ,   welche   schrag    an- 

\  steigend  nach  aussen  yortreten  und  durch 

i  Rundbogen  yerbunden*sind,  zwischen  denen 

lein  Kranz  von  Fenstem   der  Kirche  Licht 

zuffihrt  (vgl.  F,  de  VemeUh  Architecture 

byzantine  en  France   14,    167;    deaa.   Des 

influences  byzantines,  lettre  k  M.  Vitet,  in 

Didron's  Annal.  XIV    175;    Viollet-le-Duc 

jDict.   rais.   etc.   IV   352;    Rahn   a.   a.   0. 

I  75  ff.).    K.] 

I      II.   Statistik  altchristlicher  Cen- 
tralbauten  (vgl.  Isahdle  Les  Edifices  cir- 
I  culaires   et  les    domes ,   classes   par  ordre 
I  chronoL,  Paris  1855). 

Italien.  Rom:  Baptisterium  Late- 
I  r  a  n  e  n  s  e,  von  Constantin  gegrilndetes,  spa- 
I  ter  umgebautes  Oktogon.  Ciampini  De  aedif . 
127;  Isabelle  :6dif.  pi.  28—31;  Hubsch  5, 
;T.  7—8;  Gaily  Knight  Italy  I,  Taf.  5; 
^Bahn  52. 

S.  Costanza,  ein  Annexbau  der  B.  S. 

Agnese,  angeblich  fur  Constantins  Tochter 

Constantia  gebaut,  hochwichtiges  Denkmal, 

wol  das  alteste  des  christlichen  Rundbaues 

I  in  Italien  (s.  Fig.  95).    Ciampini  130,  Tav. 

129  f.;  Hubsch  4,  T.  7\  SK 
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Fig.  9&.    Qrnndriis  Ton  8.  Coitonza  bei  Rom. 

S.  Maria  della  febre,  im  6.  Jahrh. 
zeretort.     Ciampini  89;  wol  identisch  mit 

5.  Andrea,   der  von  P.  Symmachus  im 

6.  Jahrh.  erbauten  Annexkirche  des  Vati- 
can. Beschreibung  Roms  11,  1,  131.  HUbsck 
5,  Taf.  9S  3*. 

8.  Petronilla,  neben  der  alten  Peters- 
kirche,  jetzt  zerstort,  6.  Jahrh.,  angeblich 
ehemaliger  Apollotempel.  Ciampini  88 ;  de 
Rossi  Bull.  1863,  55;  1874,  31. 

8.  Pietro  e  Marcellino  in  den  Ruinen 
des  Mausoleum  b.  Helenae  (Torre 
Pignattara),  vor  Porta  maggiore,  an  der 
Via  Labicana. 
Ciampini  416. 
Das  Mausoleum 
bei  IsabeUe  Pa- 
rallMe,  pi.  B; 
Canina  Ricerche 
Tav.  96.  Vgl. 
Rahn  37. 

8.  Stefano 
rotondo  auf 
dem  Coelius, 
grossartiger  Bau 
aus  der  zweiten 
Halfte  des  5. 
Jahrh.,  von  P. 
8implicius  ge- 
weiht  (s.  Figur 
96).  Mittehraum 
von  22  8aulen 
umgeben.  Isa- 
«»««c^dif.pl.38, 
8.  85;  H^ihsch 
36,  T.  16»-*«, 
W^d^Agincourt 
pi.  22, 65;  Rahn 
53  f. 

Italieft  ausserhalb  Roms: 

Aquileja:    Baptisterium. 
im  Quadrat.    HObsch  T.  3,  4*«. 

Ascoli:  Taufkirche,  Achteck  im 
Quadrat.    Schtdz  Unteritalien ,   Taf.  51*-*. 

Brescia:   alter  Dom,  in  seiner  Anlage 


wol  noch  ins  7.  Jahrh.  hinaufreichend;  Ro- 
tunde,  Kuppel  des  Mittelraumes  durch  acht 
Pfeiler  gestiitzt,  ahnlich  wie  in  Derbe  (s.  u.). 
Htibseh  88,  T.  36. 

Florenz:  Battistero  di  8.  Giovanni, 
aehteckiger  Euppelbau,  den  die  neueren 
•  Kunstforscher  theils  ins  1 1.  (Schnaase,  Lubke\ 
theils  ins  12.  Jahrh.  (Kugler)  setzen,  den  man 
mit  HUbsch,  Cicognara  u.  A.  sicher  richtiger 
far  altchristlich  (6.,  wenn  nicht  gar  5.  Jahrh.) 
erklart.  Vgl.  d'Agincowt  PL  63;  HObsch 
Taf.  18«-",  19*-«;  Isabelk  ParallMes  a.  a. 
0.;  Schnaase  IV  440  f. 

Mailand:  8.  Lorenzo  maggiore, 
von  Kugler  noch  fiir  ein  roniisches  Bau- 
werk  gehalten,  von  t?.  Quasi  und  Hubsch  21 
als  christliehe  Schopfung  erwiesen  (s.  Fig. 
97).  HUbsch  40,  Taf.  13—15;  v.  Quasi  Ra- 
venna 34.  Wol  im  4.  Jahrh.  erbaut.  Mittel- 
schiff  unregelmassiges  Achteck.  Rahn  58. 
Eb.:  8.  Aquilino  (6.  Jahrh.)  und  S. 
Sis  to  (4.  Jahrh.),  beides  Annexbauten  von 
Lorenzo.  Hilbsch  Taf.  13,  14;  Rahn  38. 
Nocera:  8.  Maria. maggiore,  Bap- 
tisterium, 4.  Jahrh.  (?).  Kugler  I  391; 
Isabelle  ^dif.  pi.  39,  8.  87;  HUbschT.  17, 
18;  Schulz  Unteritalien  II  218;  R(^n  51. 
Nola:  Baptisterium,  erwahnt  von 
Paulin.  NoL  Poem.  XXXV  180;  Schulz 
Unteritalien  JI  204. 

Perugia:  8.  Angelo,  Sechzehneck 
mitKreuzarmen. 
HUbsch  98,  Taf. 
42 ♦-^  Ob  alt? 
Ravenna: 
Grabmal  des 
Theoderich 
(8.  Maria  ro- 
tonda),  wol  noch 
in  den  Tagen 
Theoderichs  er- 
baut, berfihmt 
durch  seine  9000 
Centner  schwere 
monolithe  Kup- 
pel. YglKnighi 
Eccl.  Archit.  of 
Italy  I,  t  8; 
HUbsch  65,  pL 
21,  24. 

Eb.:  8.  Gio- 
vanni in  Fon- 
t  e ,  unter  B. 
Neon  425-430 
gebaut,  mit  sog. 

bohmischer 
Kappe.      Rahn 
70;  t?.  Quasi  Ravenna  T.  1;   Isabdle  Edif. 
pi.  42;  HUbsch  29,  T.  13,  15,  29***. 

Eb.:  8.  Maria  in  Cosmedin,  aria- 
nisches  Baptisterium,  Oktogon.    HObsch  63. 
Eb.:   8.  Nazaro  e  Celso,   die  Grab- 
e   der   Galla  Placidia,    um  450 


Fig.  96.    Orundriss  Ton  8.  Stefano  rotondo  in  Rom  (naohR«hn). 


Achteck 
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Fig.  97.    Ornndrisi  Ton  8.  Lor«nxo  in  lUilaiid  (naeh  R«hn). 


gebaut.  Hier  zum  erstenmal  eine  Euppel 
Hber  quadratischer  Grundflache.  lyAgin- 
court  pi.  15;  v.  Quasi  T.  2—6;  Hilbsch  31, 
T.  13,  15,  27;  GaUy  Knight  Italy  I,  T.  6. 
Eb.:  S.  Vitale,  526—547  gebaut  durch 
lulianus   Argentarius  (s.  Figur  98). 


runden  Aufsatz  der  Kuppel  mittelst  d op- 
pel  ter  nischenartiger  Zwickelbogen  and 
lauter  windischer  Flachen.  Hiibsch  94^  T. 
38",  39  *<»-". 

Oallien.  Aix:  Baptisterium.  Mittel- 
raum  oktogon.    Hubsch  106,  T.[47*-*. 


Fig.  98.    Durohschnitt  ton  8.  TiUiIe  in  Ravenna  (naoh  Rahn). 


lyAgmcQurt  pi.  23'-«;  IsaheUe  ^dif.  pi.  45 
big  48;  HUhsch  49,  T.  21—22;  Rahn  59. 

Tivoli:  Madonna  della  Tosse,  nach 
Eirt  ein  antikes  Schwimmbad,  nach  Isa- 
heUe Grabkirche  des  7.-8.  Jahrh.,  Paral- 
IMe  pi.  B;  ifidif.  pi.  24»-«,  pi.  53  S.  69; 
Hirt  Gesch.  d.  Bank.  II  592. 

Toroello:  Santa  Tosca,  wol  bald 
nach  dem  Dom  (s.  u.  Basiliken)  erbaut,  ein 
Meisterstfick  statischer  Kunst,  Euppel  jetzt 
abgetragen.     Uebergang  vom  Yiereck  zum 


Primuliacum:  BaptiBterium,  von 
S  u  1  p.  S  e  V  e  r.  gebaut,  erwahnt  Patdin.  Ep. 
XXXII.    S.  Augusti  Beitr.  I  154.    Zeretort. 

R  i  e  z  in  der  Provence :  Taufkirche,  Acht- 
eck,  Yon  quadratischer  Umfassungsmauer 
umschlossen.  Texier  and  PuUan  pi.  10; 
IsaheUe  ^dif.  pi.  32;  De  la  Borde  Les  mo- 
num.  de  la  France,  Par.  1817—36,  I,  pi.  47. 

ConstantinopeL  Apostelkirche,  yon 
Constantin  erbaut  {Ef*s,  Vit.  Const.  IV  58). 
Kreuzformige  Anlage   mit  hoher  Euppel, 
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jetzt  zerstort.  Vgl.  die  nach  Procop.  ver-  anlage  und  Kuppelgewolbe  (s.  o.)  zeigt. 
suchte  Restauration  bei  Hiihsch  78,  Taf.  Die  andere  war  wol  eine  Basilika  (s.  o.). 
32*-';  Ciampini  167;  de  Rossi  BuU.  1S12,  i  Sahenberg  T.  5;  Hilbsch  77,  T.  32,  33; 
14  f.  I  Rahn  60. 

Thessalonich:    S.   Bardias,    Texier 
162,  pi.  50  f. 

Eb.:   S.  Georg,   Rundbau   des  4.  oder 

5.  Jahrh.  (Kugler  Bauk.  I  432),  nach  Texier 

143  constantinisch ;   vgl.  dessen  pi.  28 — 34. 

E  b. :  S.  S  0  p  h  i  a  verbindet  den  Basilikal- 


Eb.:  Baptisterium  von  S.  Georg,  C. 
Dale  Rev.  d' Architect.  1841,  1070. 

Eb.:  Baptisterium  der  Sophien- 
kirche,  Salzenberg  Taf.  6,  7,  11,  12. 

Eb. :  Hagia  Sophia,  532  gegriindet, 
durch    Anthemius  y.   Tralles    gebaut 


Fig.  99.    Ornndriii  der  Sophienkirohe  in  Constantinopel  (nach  R«hn). 


(8.  Fig.  99,  101,  102),  Ciampini  164,  185; 
Ducange  Const,  christ.  ed.  Paris.  Ill  9; 
Salzenberg  Altchr.  Baudenkm.  von  CP., 
Berl.  1854^ 

Eb.:  S.  Michael  im  Anaplus,  nach 
Procop,  De  aedif.  lustin.  I  8  Rundbau;  vgl. 
Hiibsch  82,  T.  35. 

Eb.:  S.  Sergius  und  Bacchus,  unter 
lustinian  erbaut  (s.  Fig.  100),  beschrieben 


Fig.  100.    Qrnndrisi  Ton  8.  Serglas  and  Bftoohui  in 
OonBtantinopel  (nach  Rahn). 

durch  Procop.  I  4.  Von  den  beiden  hart 
nebeneinander  liegenden  EE.  lustinians  mit 
gemeinschaftlichem  Yorhof  und  Narthex  be- 
steht  nur  noch   die  eine,   welche  Central- 


tvpus  mit  dem  Euppelbau;  Texier  154,  pi. 
35-41. 

Eb.:  Apostelkirche,  jetzt  Moschee, 
7.  Jahrh.  (?),  sehr  elegantes  Muster  des  by- 
zant.  Stils.     Texier  161,  pi.  45—49. 

Eb.:  S.  Elias,  Texier  164,  pi.  52  f. 

Griechenland.  N  a  v  a  r  i  n :  sechsecldges 
Baptisterium;  Blouel  Exp.  scientif.  de  Mo- 
ree  I,  pi.  3—4. 

Kleinasien.  Brussa:  Eliaskirche, 
Rotunde;  Texier  169,  pi.  56. 

Cassabathal  in  Lycien:  neben  der  E. 
(7.-8.  Jahrh.)  zwei  achteckige  Eapellen. 
Salzenberg  T.  39 «;  Hiibsch  T.  22*. 

Ani:  Runde  Grabkapelle  mit  halbkreis- 
formiger  Apsis;  Texier  TArm^nie,  la  Perse 
et  la  M6sop.  I,  pi.  23;  Grimm  Monum. 
d'archit.  en  G6orgie  et  en  Arro^nie,  livr. 
VIII,  pi.  7;  ob  wirklich  erst  11.  Jahrh.? 
Rahn  82. 

An  tip  hell  us:  Rundk. ,  5.-7.  Jahrh.; 
Hiibsch  83,  T.  35**-". 

Derbe:  Rundk.,  6.-7.  Jahrh.;  Hubsch 
83,  T.  35 '-^ 

Ephesus:  Johanneskirche ,  unter  Justi- 
nian gebaut;  Procop.  V  1. 

Hierapolis:  Rundk.,  6.-7.  Jahrh. 
Hiibsch  83,  T.  35  »-*^ 

Eoressus.  Zwischen  E.  und  Pion. 
Ruinen  der  sog.  Lukaskirche,  ein  mit 
weissen  Marmortafeln  bekleideter  cylindri- 
scher  Unterbau  von  20  m  Durchmeeser,  von 
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Adler  noch  ins  1.  Jahrh.,   von  Wood  Dis- 
coveries at  Ephesus,  Lond.  1877,  56   und 
J.  P.  Richter  Beibl.  z.  Zeitschr.  f.  bild.  K. 
1877  Nr.  3  ins  3.-4.  Jahrh.  gesetzt. 
Neocaesarea:  Oktogon,  erbaut  von 


dem  Vater  des  hi.  Gregor  v.  Naz. ;  s.  dessen 
Orat.  funebr.  de  laud.  Patris  XIX  §  42, 
0pp.  ed.  Paris.  1609,  I  313;  HUbsch  44, 
T.  19  ^ 

N  y  s  8  a :  vierarmige  Kreuzkirche  mit  ein- 
geschriebenem  Oktogon,  beschr.  in  Gregor 


V.  Nyssa's  Brief  an  B.  Amphilochius  von 
Ikonium,  bei  GaUand.  Bibl.  Vet.  Patr.  VI 
634,  Greg.  Nyss.  ed.  Migne  (XLV)  lU 
1093.  BocJc  Christl.  Kunstblatter  1869, 
n.  88. 

Pitzunda  in  Abkha- 
sien;  K.,  angeblich  ju- 
stinianisch ;  Duhois  de 
Montperreiix  S^rie  III, 
pi.  2. 

Trapezunt:  Bapti- 
sterium  der  Sophien- 
kirche,  Texier  and  Pul- 
lan  190. 

Palftstina.  Jerusa- 
lem: HI.  Grabkirche. 
Neben  der  S.  143  er- 
wahnten  Baailika  lag  die 
eigentliche  Grabkirche, 
8.  Eu8,  Vit.  Const.  IV  30. 
'fl  Plan  des  Arculfus 
(695)  bei  Adamnanus, 
Monch  von  Jona  in  Schott- 
land  (Libell.  de  loc.  San- 
ctis bei  MahiUon  Ann. 
Ord.  8.  Bened.  HI  2,  p. 
504;  Lenoir  Arch.  mon. 
I  253;  Isahelle  Edif.  pi. 
40,  41;  linger  Die  Bau- 
ten  Const,  am  hi.  Grabe 
zu  Jems.  91;  Rahn  23). 
Bekannt  ist  der  Streit 
fiber  die  Frage,  wo  die 
ursprungliche  Grabes- 
kirche  gelegen:  Fergus- 
son  An  Essay  on  the 
ancient  Topography  of 
Jerusalem,  Lond.  1847, 
sucht  die  erste  Anlage 
in  der  Moschee  Omars, 
dem  sogen.  Felsendom 
(Tempelkirche),  welchen 
letztem  Sepp  A.  A.  Z. 
1872,  No.  321  Beil. ,  fur 
einen  Bau  lustinians  er- 
kl&rte;  Adler  Der  Fel- 
sendom und  die  hi.  Gra- 
beskirche  zu  Jerusalem, 
Berl.  1873,  erkennt  die 
Grabeskirche  als  einen 
Gesammtbau  fiber  den 
beiden  Statten  der  Kreu- 
zigung  (Golgatha)  und 
dem  Felsgrabe  (Anaata- 
sis)  an  und  sieht  in  dem 
Felsendom  ein  Denkmal 
altarabischer  Baukunst. 
S.  dagegen  wieder  Sepp  A.  A.  Z.  1875, 
No.  30;  Messmer  A.  A.  Z.  1873,  314. 

Eb.iHimmelfahrtskirche  auf  dem 
0  e  1  b  e  r  g  e.  Nach  Arculf  b.  Adamn.  De  loc. 
Sanctis  in  Act.  Ord.  s.  Bened.  saec.  Ill,  2, 
509  von  drei  Portiken  umgebener  Rundbau. 
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Ygl.  Lenoir  Arch,  monast.   I  249;  Paulin.  Egra:  pi.  21,  Centralanlage  mit  spitzem 

Ep.  11;  Ciampini  162.  ;  Klostergewolbe. 

Sjrien.     Antiochien:    sog.    Templum  Bosra:  pi.  23,  desgl.;  Texier  147. 

aureum,  Oktogonalbau,  von  Constantin  er-  Mondjeleia:  pi.  63—64,  desgl. ;Oktogon. 

richtet;   Eus.  Vit.  Const.  Ill  50;  Ciampini  Deir-S6ta:  pL  116— 117,  Baptisterium, 

178,  vgl.  154.  Sexagon. 

Aleppo:   Theilweise  zerstorte  Klosterk.  Kalat-Sema^n:  pi.  140— 150,  Oktogon 


des   hi.   Symeon   Stylites   (5.  Jahrh.);ian  die  Basilika  anstossend,   wol  ebenfalls 

Pococke  Beschr.  d.  Morgenl.  II  247.  Gr.  T:  i  Baptisterium. 

21 ;  Kugler  Bauk.  I  380.  i      r.i?i>i?T        t  •  u. 

Centralsyrien.    Von   de  Vogu^  a.  a.  0. !     ^^^^h  s-  l^ichter. 
aufgedeckte  und  beschriebene  Bauten  (vgl.  I     CEKEOFEBABII  (al.  ceroferarii).    In  den 
Gtiill,  Rey  Voyage  dans  le  Haouran  et  aux  j  altesten  Zeiten  der  Kirche  wurden  die  Leuch- 
bords  de  la  mer  rouge,  8^,  Paris) :  I  ter  mit  den  brennenden  Kerzen  (x"")?®^'  ce- 
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rei)  nicht  auf  den  Altar  gestellt.  Yon  die- 
sem  Oebrauche  meldet  erst  Innocentius  III 
(t  1216)  in  seiner  Schrift:  de  sacro  altar, 
myst  1.  n,  c.  21.  Vordem  warden  die 
Leuchter  zum  und  Yom  Altare  dem  Oele- 
bwmten  vorgetragen.  Ln  Sacramentar.  Gre- 
gorian, besteht  die  Vorschrift;  ,pontifex 
procedit  cum  septem  cereostatis  ad  missam^ 
. . .  ,duo  semper  procedunt'.  Wurden  die 
Leuchter  aus  den  Handen  gelassen,  so  stellte 
man  sie  anf  den  Boden  yor  dem  Altare. 
So  heisst  es  in  dem  Ord,  Roman,  vtdg,  un- 
ter  Anderm:  ^aoolythi  ponunt  cereoetata  in 
payimento  ecclesiae,  tria  quidem  in  dexte- 
ram  partem,  et  tria  in  sinistram.  unam  yero 
in  8{Mitiunt,  quod  est  inter  eos.  Seit  alte- 
ster  Zeit  waren  fiir  das  Tragen  der  Leuch- 
ter beim  christlichen  Gottesdienste  eigene 
Personen ,  untergeordnete  Eirchendiener, 
beatellt.  Das  sind  die  xTjpo^^pot  der  Grie- 
chen,  die  cereoferarii  (cereostatarii)  der  La- 
teiner.  Bei  den  Griechen  scheinen  die  C, 
wie  die  deputati  (Sendboten),  nach  Simeon 
ThessaUmic,  (t  1429)  noch  bis  zum  13.  Jahrh. 
za  den  Ordines  minores  gezahlt  worden  zu 
sein  (ygl.  Joannes,  B.  y.  Citrum,  lus  orient. 
L  III);  aber  nach  Gear.  Eucholog.  Graec. 
fol.  237  ist  dies  bei  den  neueren  Griechen 
nicht  mehr  der  Fall.  Die  griechischen  C. 
und  deputati  wollte  man  geradezu  als  den 
Ordo  der  occidentalischen  Akoluthen  ansehen, 
aber  ebenso  unrichtig,  als  z.  B.  Isidor.  Hi- 
ipal.  Orig.  1.  VII,  c.  12  den  Namen  C. 
schleohthin  als  yollig  gleichbedeutend  fiir 
acolythi  nahm.  Bei  den  Griechen  batten 
die  xTjpo^^pot  nur  einen  Theil  der  Verrich- 
tnngen  der  abendlandischen  Akoluthen  zu 
versehen,  gleichwie  sich  aus  den  letzteren, 
welche  allerdings  urspriinglich  auch  den 
liturgischen  Lichterdienst  zu  besorgen  hat- 
ten,  die  C.  als  besondere  Kirchendiener  erst 
Ton  der  Zeit  an  herausbildeten,  da  mehrere 
Functionen  der  alten  Ordines  minores  yon 
diesen  getrennt  und  Eirchendienem  sehr 
untergeordneten  Ranges  iibertragen  wurden. 
Vgl.  Duraenus  De  minist.  et  benef.  1.  I, 
c.  14  und  Bona  Rer.  liturg.  1.  I,  c.  25. 
nr.  18,  welch'  letzterer  das  Aufhoren  der 
factisehen  Bedeutung  der  Ordines  minores 
und  die  Uebertragung  ihrer  Dienste  theil- 
weise  selbst  an  L^ien  auf  das  12.  Jahrh. 
rorfickfuhrt.  Vgl.  die  Art.  Lichter  und 
Leuchter.  krI^l. 

CEREOSTATAE,  s.  Leuchter. 

CERTULA«  Unter  den  Belustigungen, 
welche  an  den  Calenden  des  Januars  (s.  d. 
A)  von  Christen  den  Heiden  nachgemacht 
warden,  erscheint  der  Branch,  in  Thier- 
gestahen  yerkleidet  herumzurennen  und  dem 
Muthwillen  freies  Spiel  zu  lassen.  Sehr 
haufig  trieb  man  sich  als  Hirsch  oder  Ealb 


yermummt  herum  und  nannte  das  ceryulam, 
ceryulum  und  yitulum  facere.  K,  Simrock 
D.  M.  2.  A.  565  hat  wol  nicht  Unrecht, 
wenn  er  annimmt,  dass  die  Thierfelle  yon 
den  geschlachteten  Opferthieren  herriihrten, 
die  in  den  zwolf  Tagen  (yon  Weihnacht 
bis  Epiphanie)  denselben  Gottem  darge- 
bracht  wurden,  die  unter  diesen  Thierlaryen 
erscheinen.  Statt  yitulum  heisst  es  in  den 
beziiglichen  l^achrichten  oft  yetulam  facere, 
wie  man  in  der  That  sich  auch  als  altes 
Weib  yerkleidete.  Ducange  citirt  hief^ 
patristische  Belege  aus  S.  Augustin,  S.  Pa- 
cian,  S.  Ambros  und  den  Sermo  eines  Bi- 
schofs  Faustin  in  Gal.  lanuarii.  Allein  die 
angeblich  aus  S.  Augustin.  Serm.  de  Temp. 
215  angefahrte  Stelle  findet  sich  in  der 
Maurinerausgabe  nicht;  wol  aber  enthalt 
dieselbe  Tom.  V.  append,  p.  233  unter 
den  zweifelhaften  Schriften  des  Heiligen  als 
num.  129  einen  Sermo  de  Gal.  Ian.,  welchen 
die  BoUand,  I  Tom.  Ian.  pag.  2  als  Sermo 
Faustini  ep.  mittheilen,  dieselbe  Rede,  auf 
die  auch  Ducange  sich  beruft;  eine  andere 
Handschrift  (bei  den  Maurinern  daselbst) 
schreibt  sie  dem  hi.  Maxentius  zu.  Immer- 
hin  scheint  sie  dem  Anfang  des  6.  Jahrh.  an- 
zugehdren.  Es  heisst  darin:  quis  enim  sa- 
piens poterit  credere  inyeniri  aliquos  sanae 
mentis  qui  ceryulum  facientes  in  ferarum 
se  yelint  habitum  commutare,  alii  yestiuntur 
pellibus  pecudum;  alii  assumunt  capita  be- 
stiarum  gaudentes  et  exsultantes  si  taliter 
se  in  ferinas  species  transformayerant  ut 
homines  non  esse  yideantur.  Aus  einer 
Stelle  des  hi.  Ambrosius  De  interpellat.  Da- 
yid  1.  II,  e.  1,  n.  5  (Maurinerausgabe)  kann 
geschlossen  werden,  es  babe  der  ceryus 
schon  damals  an  den  Calenden  des  Januars 
eine  Rolle  gespielt.  Bischof  Pacianus  yon 
Barcelona  (f  c.  390)  beklagt  das  Ueber- 
handnehmen  der  fraglichen  Unsitte,  aller 
Mahnung  zum  Trotze:  eousque  progressit 
nostratium  moribus  ut  admonitos  se  existi- 
ment  cum  yetantur;  hoc  enim  puto  proxime 
cenrulus  iUe  profecit  ut  eo  diligentior  fieret, 
quo  impressius  notabatur  ...  Me  miserum, 
quid  ego  facinoris  admisi?  Puto  nescierant 
ceryulum  facere,  nisi  illis  reprehendendo 
monstrassem.  Pacian.  De  poenit.,  Romae 
1564,  183  (mit  Salyian  gedruckt).  In  ahn- 
licher  Weise  klagt  Maximus,  Bischof  y.  Tu- 
rin, um  450 :  magis  magisque  errorum  deyia 
et  diabolica  calcate  figmenta  .  .  .;  dann  die 
Ruge,  dass  Manner  sich  als  Weiber  und 
Thiere  yermununen.  Maximus  Homil.  de 
Cal.  Ian.  in  derselben  Romerausgabe  p.  95. 
Ganz  anders  aber  lautet  ein  yon  MMUon 
Mus.  Ital.  I  2,  p.  17  demselben  Bischof  zu- 
geschriebener  Sermo  de  Cal.  Ian.  Wenn 
dann  im  Norden  Frankreichs  der  hi.  Eli- 
gius,  Bischof  zu  Noyon  um  650  (?),  ab- 
mahnt :  nullus  in  Cal.  Ian.  nefanda  et  ridi- 
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culosa,  vetulas  aut  cervulos  aut  jotticos  fa- 
ciat  (S.  Audoen,  Vit.  s.  Elig.  1.  2,  c.  15  bei 
Migne  P.  C.  Tom.  87,  p.  528),  so  beweist 
das  die  weite  Verbreitung  der  Unsitte,  die 
sich  wenigstens  bis  ins  8.  Jahrh.  hinein  er- 
hielt,  wo  sie  noch  S.  Pinnin  verpont  und 
aus  welcher,  wie  G,  Phillips  (Ueber  den 
Urspr.  d.  Katzenmusiken ,  Freiburg  1849) 
und  Simrock  (D.  M.  2.  A.  563  f.)  nachge- 
wiesen  haben,  das  Haberfeldtreiben  und  die 
Chariyari  sich  entwickelten.  Begreiflich,  dass 
gegen  den  Unfug  verschiedene  Synoden  sich 
aussprachen.  Die  zweite  Synode  v.  Tours 
(567)  ordnete  dagegen  (can.  17)  Privat- 
htaneien  an;  die  zu  Auxerre  im  J.  578 
verbot  can.  1,  sich  in  Kiihe  (oder  alte  Wei- 
ber)  und  Hirsche  zu  verkleiden;  die  vierte 
Synode  zu  Toledo  im  J.  633  beschloss  can. 
11  aus  demselben  Grunde,  den  1.  Januar 
als  Fasttag  zu  begehen.  Vgl.  Hefde  C.-G. 
m  23,  38,  74,  308,  483.  Ebenso  wurden 
in  den  Bussbiichern  Massregeln  vorgeschrie- 
ben,  wie  im  Sacramentar.  GaUican,  (bei 
MabiUon  Mus.  Ital.  I  394)  can.  31 :  si  quis 
calendas  lanuarias  in  cervolo  vel  vitola  va- 
dit  tres  annos  poeniteat.  Aehnlich  HalUgar, 
Cumean,  Bur  chard.  Vgl.  Wasserschleben 
Abendland.  Bussordn.  368,  382,  395,  410, 
414,  481,  643.  lCtolp. 

CHARACTER,  s.  <J<ppaY^c  und  Taufe. 

CHARACTER  INBELEBILI8 ,  s.  Sacra- 
mente,  Taufe,  Ordo. 

CHARACTERES  MAGICI,  s.  Buchstaben  I. 

CHARISMA.  Der  hi.  Apostel  Paulus  zahlt 
I  Kor.  12,  8 — 11  verschiedene  Gabon  auf, 
welche  ein  und  derselbe  Geist  wirket,  einem 
Jeghchen  zutheilend  so,  wie  er  will.  Diese 
Wirkungen  des  hi.  Geistes  als  ausserordent- 
liche  Gnadengaben  werden  mit  dem  Worte 
^apfofxata  bezeichnet.  Indem  wir  eine  aus- 
Mhrlichere  und  eingehendere  Untersuchung 
uber  dieselben  den  Exegeten  iiberlassen 
miissen,  konnen  wir  in  diesem  Artikel  nur 
kurz  das  AUerwesentlichste  im  Allgemeinen 
hervorheben. 

Als  am  Pfingstfeste  der  hi.  Geist  flber 
die  Apostel  herabgekommen,  ,fingen  sie  an, 
in  fremden  Sprachen  zu  reden,  so  wie  der 
hi.  Geist  ihnen  verlieh  zu  sprechen'  (Acta 
2,  4),  und  die  yerschiedenen  in  Jerusalem 
anwesenden  Manner  aus  alien  Yolkem  hor- 
ten  alle  ihre  eigene  Muttersprache.  Gewiss 
eine  wunderbare  Erscheinung !  Solche  und 
Ehnliche  Erscheinungen  waren  in  der  ersten 
Zeit  der  Eirche  durchaus  nicht  selten,  son- 
dern  zeigten  sich  in  alien  neugegrilndeten 
Gemeinden  fast  regelmassig,  so  dass  sie, 
obgleich  ausser-  oder  iibematiirlich ,  doch 
zu  gewohnlichen  Erscheinungen  wurden. 
Es  scheint  nun,   dass  in  Betreff  derselben 


an  den  hi.  Paulus  Anfragen  gerichtet  wur- 
den, worauf  derselbe  (I  Kor.  12,  1)  er- 
klart,  die  Korinther  nicht  in  Unwissenheit 
lassen  zu  wollen  in  Betreff  des  Geistigen, 
d.  h.  dessen,  was  der  hi.  Geist  wirkt. 

In  diesen  Worten  ist  uns   schon    ange- 
deutet,  dass  als  Ursprung  und  Quelle 
der  verschiedenen  Geistesgaben  der  hi.  Geist 
anerkannt  werden  miisse,  der  immer  einer 
und  derselbe  ist,  aber  in  Verschiedenen  auf 
verschiedene   Weise  wirkt.    Der  hi.  G^ist 
ist  ja  das  gemeinsame  hohere  Lebensprin- 
cip,  welches  der  Kirche  eingegeben  ward 
zum  neuen  Leben,  das  in  Christus  jgelebt 
werden  soil.     Er  ist  die  Seele  der  Kirche 
und  vermittelt  die  Einheit  aller  Glaubigen 
zu  einem  einheitlichen  Organismus,  zu  einem 
Leibe,   dessen  Haupt  Christus  ist.     Durch 
den  hi.  Geist  wird  die  von  Christus  voU- 
brachte,  objectiv  und  allgemein  bestehende 
Erlosung  dem  Einzelnen  besonders  und  sub- 
jectiv  vermittelt,  durch  ihn  wird   die  von 
Christus  erworbene  Gnade  den  Einzelnen 
mitgetheUt.   Ja  nach  der  Lehre  der  Schrift 
und  der   Kirche  theilt  sich  der  hi.   Geist 
selbst  den  Glaubigen  mit,  er  wohnt  in  ihnen 
und  durch  diese  Einwohnung  werden   sie 
Kinder  Gottes  durch  Adoption  (Rom.  8,  15), 
wird  die  Liebe  Gottes  in  ihre  Herzen  aus- 
gegossen  (Rom.  5,  5;  II  Kor.  13,  13)  und 
ihnen  das  Unterpfand  der  kflnftigen  Selig- 
keit  gegeben  (Ephes.  1,  14).    Allen  Glau- 
bigen ist  somit  dasselbe  Heil  vermittelt,  in 
AHen  wohnt  derselbe  hi.  Geist.    Aber  diese 
in  Allen  gleiche  Wirksamkeit  des  hi.  Gei- 
stes schliesst  besondere  Wirkungen  dessel- 
ben  in  Einzelnen   nicht  aus,  sondem  wie 
die  Seele  die  verschiedensten  Organe   des 
Leibes  in  Thatigkeit  und  Bewegung   ver- 
setzt,  so  wirkt  auch  das  Lebensprincip  des 
mystischen  Leibes  Christi  in  verschiedenen 
Gliedem  auf  verschiedene  Weise,  wie  es 
eben  zum  Wohle  des  Ganzen  nothwendig 
und  gedeihlich  ist. 

Aus  dem  Gesagten  konnen  wir  nun  er- 
kennen,  wer  fahig  ist,  Charismen  zu  em- 
pfangen,  und  zugleich  den  Zweck,  zu  dem 
sie  den  Einzelnen  verliehen  werden.  Ist 
der  hi.  Geist  der  Urheber  der  Charismen 
und  zwar  der  den  Gesammtorganismus  der 
Kirche  Christi  belebende  und  regierende  hi. 
Geist,  so  ist  von  selbst  klar,  dass  nur  ein 
Glied  der  Kirche,  nur  ein  Glaubiger  Em- 
pfanger  dieser  Gnadengaben  sein  kann. 
Das  bestatigt  uns  denn  auch  die  hi.  Schrift : 
Marc.  16,  17.  Der  Glaube  also  und  die 
ihm  folgende  Aufhahme  in  den  kirchlichen 
Organismus  durch  den  hi.  Geist  ist  die  erste 
und  unerlHsslichste  Bedingung,  ohne  deren 
Erfiillung  Niemand  diese  Gaben  hoffen  kann. 
Dass  auch  der  Mensch  sonst  noch  fQr  die 
Erlangung  der  Charismen  wirken  kann,  ist 
zu  entnehmen  aus  den  Worten  des  Apostels 
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Ptnlus  (I  Kor.  12,  31;  14,  1.  12—13),  der 
die  Korinther  au^ordert,  sich  um  die  bes- 
seren  Onadengaben  zu  beeifern,  d.  h.  um 
solehe,  die  nicht  so  fast  Ehre  und  Ansehen 
bringen,  sondem  die  mehr  zum  Nutzen  und 
zur  Erbauung  der  Gemeinde  dienen.  Um 
diee  klarer  zu  machen,  giebt  der  Apostel 
beispielsweise  der  Prophezie  den  Yorzug 
vor  der  Sprachengabe  (1.  c.  14,  1—25)  und 
giebt  dann  (26 — 40)  Vorschriften ,  wie  die 
Bnadengaben  zur  Erbauung  angewendet 
werden  soUen.  Ausserdem  sagt  der  Apostel 
(!•  c.  14,  13),  dass  man  um  die  Gabe  der 
Auslegung  beten  soUe.  Gebet  und  ein 
Wandel  in  der  Liebe  Gt>tte8,  d.  h.  ein  sfin- 
denloses  Leben,  konnen  denmach  als  wei- 
tere  Bedingimgen  zur  Erlangung  der  Geistes- 
gaben  bezeichnet  werden,  obgleich  das  Vor- 
handensein  all'  dieser  Bediingungen  dieselben 
nicht  Yon  selbet  nach  sich  zieht.  Denn  der 
hi.  Geist  bringt  jene  Wirkungen  hervor, 
wo  und  wie  er  will  (I  Kor.  12,  11).  Und 
80  ist  denn  schliesslich  die  Grundbedingung 
der  Ertheilung  der  freie  Wille  oder  das 
Wohlgefallen  Gottes,  so  dass  sie  nicht 
Terdient  und  durch  Tugendstreben  selbst- 
thatig  erreicht  werden  konnen,  sondem  als 
onverdiente  Gnaden  (gratiae  gratis  datae) 
erscheinen.  Darum  wurden  sie  auch  nicht 
alien  Glaubigen  zu  Theil,  sondem  nur  eini- 
gen,  und  diesen  nur  solche,  die  der  Geist 
ihnen  ertheilen  wollte ;  nicht  solche,  die  sie 
selbst  wiinschten  oder  am  moisten  schatzten 
(I  Kor.  12  u.  14),  sondem  solche,  wie  sie 
am  moisten  ihrem  Zwecke  entsprachen, 
der  in  der  F5rderung  des  Werkes  Christi, 
in  der  Ausbreitung  und  Befestigung  seiner 
Kffche  bestand.  Es  leuchtet  ein,  dass  durch 
bloss  nat&rliche  Gabon  und  Thatigkeiten 
die  zum  Wachsen  und  GFedeihen  des  kirch- 
lichen  Organismus  nothigen  Functionen  nicht 
▼errichtet  werden  konnten,  dass  vielmehr 
zar  Einffihrung  und  Befestigung  der  Qber- 
natflrlichen  und  gdttlichen  BestandtheUe  der 
christlichen  Religion  iibematiirliche  Einwir- 
kuigen  des  hi.  Geistes  unentbehrlich  waren. 
Die  hi.  Vater  fQhren  desshalb  als  den  augen- 
falligsten  Zweck  der  Chari^men  den  an,  dass 
die  Verkilndiger  der  Lehre  Jesu  durch  sie 
ibre  yerkflndigte  Lehre  und  ihre  Sendung 
^  gdttlich  beglaubigen  sollten,  um  so  die 
noch  UnglSubigen  zum  Glauben  zu  bewe- 
gen,  die  Glaubigen  i^ber  im  Glauben  zu 
befestigen  (vgl.  August  Do  Civ.  Dei  XXII, 
c.  8).  Eben  darum  konnten  sie  nach  Grund- 
legong  und  Befestigung  des  kirchlichen  Lehr- 
geMudes.  und  der  Kirchenverfassung  auch 
&Qfli5ren,  da  sie  ihre  Aufgabe  geloet  hat- 
ten  und  eine  andere,  sie  ersetzende  Auto- 
ntSt  zur  Anerkennung  gelangt  war  (vgl. 
Mdhler  Symbolik  343). 

Ans  diesem  Zwecke  konnte  man  schliessen,  | 
daas  die  Ertheilung  der  Oharismen  eine  au- 1 


genfallige  Berufung  zu  den  kirchlichen  Aem- 
tem  eingeschlossen  habe,  eine  Ansicht,  die 
ganz  unbegrQndet  ware.  Diese  Begabung 
war  nicht  bedingt  durch  die  Beamtung. 
Denn  die  ausserordentlichen  Gnadengaben 
waren  so  verbreitet  und  vertheilt,  dass  fast 
Jeder  oder  doch  Viele,  wenigstens  zeitweise, 
Antheil  an  der  einen  oder  andem  Gabe 
batten  (DoUinger  Christenth.  u.  Kirche  296). 
Weder  war  der  mit  solchen  Gabon  Ausge- 
stattete  schon  dadurch  allein  Trager  eines 
Kirchenamtes,  noch  waren  die  Trager  eines 
Kirchenamtes  s&mmtlich  mit  den  Oharismen 
begnadigt.  Das  Amt  wurde  Allen  speziell 
libertragen,  wobei  allerdings  mitunter  auf 
den  Besitz  der  Gnadengaben  Rticksicht  ge- 
nommen  worden  sein  mag. 

Wie  die  Oharismen  nicht  die  nothwendi- 
gen  Begleiter  der  Kirchenamter  waren,  so 
waren  sie  auch  keine  Bttrgschaft  fUr  die 
hochste  sittliche  Vollkommenheit  ihrer  Tra- 
ger, wie  uns  der  Apostel  Paulus  (I  Kor.  13) 
belehrt,  wo  er  hervorhebt,  dass  selbst  die 
hochsten  Gnadengaben  dem  Menschen  nichts 
ndtzen,  wenn  er  die  Liebe  nicht  hat.  Dess- 
halb haben  auch  die  Yater  stets  die  An- 
sicht gehabt,  dass  auch  Unvollkommene  und 
selbst  Lasterhafte  Wunder  wirken  konnen, 
wie  z.  B.  der  hi.  Augustin  sagt  (0pp.  T. 
YI  71):  ,ut  intelligamus,  quaedam  miracula 
etiam  sceleratos  homines  facere,  qualia  san- 
cti  facere  non  possunt.^ 

In  dem  Vorstehenden  dflrften  die  wich- 
tigsten  Gesichtspunkte ,  von  denen  aus  die 
Oharismen  betrachtet  werden  mussen,  an- 
gedeutet  sein.  Es  eriibrigt  nur  noch,  die 
einzelnen  Gnadengaben  namentlich  aufzu- 
fiihren.  Der  Apostel  nennt  uns  folgende 
(I  Kor.  12,  8—10):  Rede  der  Weisheit  und 
Rede  der  Wissenschaft ,  die  Gnadengabe 
des  (wunderwirkenden)  Glaubens,  Heilungs- 
kraft,  Wunderkraft,  Weissagung,  Unter- 
scheidung  der  Geister,  Sprachenarten  und 
Auslegung  der  Reden.  —  Beziiglich  der 
Litteratur  fiber  die  Oharismen  ist  immer 
noch  die  von  der  theol.  Facultat  in  Miin- 
chen  gekronte  Preisschrift  Frohschammer^s 
als  die  umfassendste  Monographie  zu  be- 
zeichnen.  [Vgl.  noch  Schulz  Die  Geistes- 
^ben  d.  ersten  Ohristen,  Breslau  1836; 
Englmann  Yon  den  Oharismen  u.  s.  f.,  Re- 
gensb.  1848;  Staudenmaier  Pragm.  d.  Gei- 
stesgaben,  Tab.  1835;  Tholuck  Verm.  Schr. 
2.  A.  8.  15  ff.    K.]  DIPPBL. 

CHABTOFHYLAX^  der  Oustos  der  Ar- 
chive, wol  dieselbe  Person  mit  dem  ^xeoo- 
9uXo{.  Eulampius,  an  den  Photius  schreibt, 
heisst  0.    Ygl.  Suicer.  Thes.  11  972. 

XEIMAZOMENOI,  s.  Busse. 

XE1P0A0T02  =  Dahnatica  oder  Tunica 
manicata. 
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XEIPOeESIA,  g.  Handauflegung. 

XEIP02HMANTPA,  s.  GlockexiBurrogate. 

XEIPOTONIA,  8.  Handauflegung. 

GHIBOMINTIE,  s.  Wahrsagen. 

CHIBOTHECAE;  Handschuhe,  8.  Klei- 
dung,  liturgische. 

€HOR,  8.  Basilika  S.  125  und  Ambon 
S.  43  f. 

CHOSBISCHOfE  ,  ytii^wKbjyLOTzoi^  waren 
in  der  alten  Kirche  Geh^fen  und  Stell- 
vertreter  des  Bischofs  in  den  Landgemein- 
den  grosserer  Diocesen  (toJ)C  iv  toTc  xcojiatc 
Y)  Tate  y(o}^ti  xaXo(4iivouc  x^pcituTx^icouc, 
Cane*  Antioch.  can.  10).  Sie  treten  zuerst 
auf  um  die  Zeit,  wo  da8  Ohristenthum  8ich 
alhnalig  yon  den  Stadten  au8  ilber  das 
Land  verbreitete,  d.  i.  im  3.  Jahrh.  Zuerst 
geschieht  ihrer  ausdrQcklich  Erwahnung  auf 
der  Synode  zu  Ancyra  im  J.  314.  Da  aber 
die  Synode  (can.  13)  bereits  Uebergriffe 
derselben  abwehrt,  namlich  ihnen  die  Weihe 
von  Priestem  und  Diakonen  untersagt,  so 
wird  man  daraus  schliessen  mQssen,  dass 
das  Institut  schon  einige  Zeit  bestanden 
habe.  Derselbe  Schluss  ergiebt  sich  aus 
can.  8  des  Cone,  von  Nicaea.  Im  Abend- 
lande  kommen  sie  besonders  in  Gallien  vor 
und  werden  zuerst  erwahnt  in  der  Synode 
von  Reux  (Cone.  Regense)  vom  J.  439.  In 
mehreren  Landem,  so  in  Italien  und  Bly- 
rien,  finden  sie  sich  gar  nicht;  ob  in  Spa- 
nien,  ist  zweifelhaft.  —  Was  ihre  Stellung 
im  Klerus  betrifft,  namentlich  ob  sie  fiLr 
wirkliche  Bischofe  mit  beschrankter  Juris- 
diction Oder  filr  Presbyter  mit  erweiterten 
Yolhnachten  zu  nehmen  seien,  so  herrscht 
darfiber  bei  den  Kanonisten  grosse  Mei- 
nungsverschiedenheit.  Die  einen  halten  sie 
fur  wirkliche  Bischofe,  berechtigt  zu  eigent- 
lichen  Pontificalhandlungen ,  und  berufen 
sich  hierfQr  auf  das  Schreiben  der  im  J.  269 
zu  Antiochia  versanmielten  Bischofe  gegen 
Paulus  von  Samosata,  welches  ,Bischofe  der 
umliegenden  Ortschaften  und  Stadte  und 
Priester  (iict^x^ouc  tu>v  6)x6poDv  d^puiv  xal 
7c6XeoDv  xal  icpcapoxlpooc ,  ikiseb,  H.  e.  VII 
30)^  zusammen  auffuhrt,  und  schliessen  da- 
raus, dass  der  grosse  Umfang  der  einzelnen 
Didcesen  fOr  die  Bischofe  auch  solche  Ge- 
hUlfen  nothig  machte,  die  in  den  entfem- 
teren  Gegenden  auch  in  Betreff  der  eigent- 
lichen  Pontificalacte  ihre  Stelle  versehen 
konnten.  Femer  rufen  sie  das  Concil  von 
Neocaesarea  vom  J.  314  an,  wo  (can.  13 
u.  14)  Landpriester  (iictydiptot  icpsapoTepot) 
und  Landbischofe  (x<ttp«it(SrxoTcot)  geschieden 
werden.  Dieser  Ansicht  sind  u.  A.  Beve- 
ridge  Paid.  Can.  Not.  in  Cone.  Ancyr.  can. 
13;  Bingham  Origines  II,  c.  14.  §  4;  Bin- 


terim  Denkw.  I.  Th.  II  386—414;  AugwU 
Denkw.  XI  189  ff.  Andere  sind  der  Mei- 
nung,  dass  die  C.  nur  vom  Diocesanbischof 
mit  besonderen  Yollmachten  ausgerOstete 
Presbyter  gewesen,  and  sie  berafen  sich 
auf  can.  8  des  Cone,  von  Nicaea  ^  der  be- 
stimmt,  dass  in  einer  Diocese  nur  ein  Bi- 
schof  sein  solle.  £r  verf&gt  namlich,  dan 
die  novatianischen  Bischofe,  wenn  sie  zur 
Kirche  zurCickkehrten ,  priesterliche  £hre 
haben  sollten;  wenn  der  (katholische)  Bi- 
schof  es  erlaube,  so  konne  er  an  der  Ehre 
des^  (bischoflichen)  Titels  Theil  haben  (t^( 
Ttfi.%  Tou  8v^{iAToc  foxe^cv),  wonD  aber 
nicht,  so  solle  ihm  der  Bischof  die  Stelle 
eines  Landbischofs  oder  Priesters  (j^ayKKXr 
(Tx^icou  I)  icpea^t^f'Ou)  vorschaffen,  damit  er 
vollstandig  als  Mitglied  des  Klerus  erscheine 
und  doch  in  einer  Stadt  nicht  zwei  Bischofe 
seien.  Sie  berufen  sich  femer  auf  can.  4 
des  namlichen  Concils,  der  verordnet,  dass 
bei  der  Ordination  eines  Bischofs  alle  Bi- 
schofe der  Provinz  oder,  wenn  dieses  nicht 
moglich,  wenigstens  drei  anwesend  sein  and 
mit  Einwilligung  der  fibrigen  die  Weihe 
vomehmen  soUen,  wahrend  der  Chorbischof 
nur  von  einem  Bischof,  namlich  dem  seiner 
Diocese,  geweiht  wurde.  Endlich  auf  das 
Concil  von  Laodicea  vom  J.  373,  welches 
(can.  57)  verf&gt,  dass  in  den  Ddrfem  and 
auf  dem  Lande  keine  Bischofe  aafgestellt 
werden  dOrfen,  sondem  nur  Yisiifttoren 
(irspiodsuW) ,  die  aber  bereits  aufgesteUten 
sollten  nichts  thun  ohne  Zustimmung  des 
Bischofs  in  der  Stadt,  gleichwie  auch  die 
Priester  nichts  thun  durfen  ohne  Zustim- 
mung des  Bischofs.  Dieser  Meinung  sind 
Estiiis  in  IV  libr.  sentent.  in  1.  IV.  dist. 
XXrV,  §  30 ;  Hclzei'  De  proepiscopis  Tre- 
virensibus  u.  A.  Die  richtige  Ansicht  dfirf- 
ten  Bellannin  De  Clericis  1  17;  de  Marca 
De  concordia  sac.  et  imp.  II  13;  Nataiis 
Alexander  Hist.  eccl.  saec.  4.  diss.  44  in 
append. ;  van  Espen  Schol.  in  can.  Antioch. 
X ;  Thamasain  Vet.  et  nov.  eccl.  discipL  P. 
I.  1.  II.  c.  1  u.  2  u.  A.  vertreten,  nkmlich 
dass  die  C.  ihrer  Natur  nach  nur  Presbyter 
mit  Quasi-Episcopalrechten  waren,  dass  aber 
unter  ihnen  sich  auch  wirkliche  Bischofe 
fanden,  z.  B.  die  wiederaufgenommenen 
episcopi  lapsi  oder  die  aus  dem  Schisma  zu- 
riickgetretenen  Bischofe;  dass  femer  beide 
Ajrten  in  gleicher  Weise  dem  Stadtbischof 
als  Ordinarius  in  AUem  untergeordnet  wa- 
ren. —  Noch  von  den  Rechten  und  Befug- 
nissen  der  C.  Sie  durften  Subdiakonen, 
Lectoren,  Exorcisten  und  die  Qbrigen  Kle- 
riker  niederer  Grade  weihen  (Cone.  Antioch. 
can.  10).  Der  hi.  Basilius,  der  50  (nach 
anderer  Lesart  25)  Landbischofe  unter  sich 
hatte,  scharft  diesen  Strenge  bei  der  Pr&- 
fung  der  Ordinanden  ein  (£p.  ad  chorepisc. 
can.  90).    Sie  stellten  den  Klerikem,  wie 
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andere  Bischofe,  litterae  pacificae,  ttpYjvtxa, 
aus  {Cone.  Antioch.  can.  8;  s.  d.  A.  Litte- 
rae fonnatae).    Sie  durften  in  der  Eathe- 
drale  anch  in  Gegenwart  des  Bischofs  das 
U.  Opfer  darbringen^  was  den  Landpriestern 
nicht  erlaubt  war;   ^ie  sind/  sagt  die  Sy- 
node  von  Neocaesarea  im  J.  314 — H25,  can. 
14,  ^NachbOder  (sic  toicov)  der  70  SchOler 
Chriflti;  als  Mitarbeiter  ((JuXXtttoopYoO  aber 
dorfen  sie   wegen  ihrer   Sorgfalt   fdr  die 
Armen  ehrenhfdber  das  Opfer  verrichten.^ 
Sie  batten  femer  die  Aufsicht  fiber  den 
Klems  nnd  die  Kirchen,  die  ibnen  unter- 
geben  waren,  and  visitirten  letztere  als  Yi- 
care  des  Biscbofs  (Cone.  Antioch,  can.  10). 
Sie  genossen  den  Yorzug ,  dass  sie  gerade 
BO,  wie  die  Bischofe  selbst,  auf  den  Oon- 
dlien  Sitz  und  Stimme  batten,  und  findet 
neb  das  Concil  von  Nicaea  Ton   14  Land- 
biscbofen  mitunterzeicbnet ;  aucb  die  Acten 
der  Concilien  von  Epbesus,  Cbalcedon,  Neo- 
caesarea a.  a.  entbalten  Unterscbriften  von 
Co.    Sie   durften,  wenigstens   in   Gallien 
(C<mc,  Reg,  can.  3;  die  Concilien  des  Orients 
schweigen  bieraber),  den  Neopbyten  die  bl. 
Firmong  ertbeilen.    Endlicb  ertbeilte  ibnen 
der  Biscbof  die  Weibe  durcb  besondere  Hand- 
anflegung  (xetpotovta),  und  wenn  sie  dadurcb 
aucb  nicht  einen  neuen  Ordo  empfingen,  so 
erhielten  sie  damit  docb  nicbt  bloss  eine  er- 
weiterte  aussere  Jurisdiction,  sondern  eine 
geistlicbe  Gewalt,  die  der  biscboflicben  zwar 
nicht  gleicb  kam,  aber  docb  die  der  Presbyter 
flberragte.  —  Eine  todtlicbe  Wunde  wurde 
deta  Institut  der  C.  beigebracbt  durch  das 
ConcU  von  Ltwdicea,  das  sie  zu  Visitatoren 
berabwftrdigte;  docb  scheinen  diese  Verord- 
nungen  nicht  ganz  in  Vollzug  gesetzt  wor- 
den  zu  sein,   denn   es   begegnen  uns   im 
5.  Jahrh.  noch  sehr  viele  eigentlicbe  Land- 
bischofe  in  den  Flecken  und  Dorfem  Africa's. 
Am  Ende  des  8.  Jahrh.  werden  in  Gallien 
wieder  haufig  C.  erwahnt.  Im  Frankenreich 
aber  batten  sie  nicht  auf  dem  Lande  ibren 
Sitz,  sondern  an  der  Eathedrale  selbst,  und 
manche  Biscbdfe  trieben  grossenMissbrauch, 
indem  sie  sich  ihrer  Pflicht  entzogen  und 
einen  Chorbischof  als  Vicar  setzten  (Hincm, 
^m,  Ep.  44,  c.  16).    Dagegen  eifern  die 
Synoden  von  Paris  (829),   Aachen  (836), 
Melun  (845).    Aucb  in  England,  wo  Lan- 
franc  sie  abschaffte,  residirten  C.  zu  Can- 
terbury.  Hierdurch  gerieth  das  Institut  der- 
selben    so    in  Misscredit,    dass    Rhabanus 
Maurus  sich  veranlasst  sab,  auf  Grund  der 
alten  Canones  fiir  dasselbe  aufzutreten  (Opusc. 
8i  liceat  cborepiscopis  presbyteros  et  diaconos 
ordinare  cum  consensu  episcopi  sui).    All- 
mfilig  verschwinden  sie  von  dieser  Zeit  an 
ttnd  ihre  TbStigkeit  ging  auf  die  Archidia- 
kone  und  Ruraldekane  iiber,  wesswegen  aucb 
diese  bisweilen  mit  dem  Namen  C.  bezeich- 
net  werden.  wAyDUfOER. 


CHOREUTENy  eine  bei  Timotheus  Con- 
stantmopolitanus  (de  iis  qui  ad  fidem  cath. 
accedunt:  MapxtQcvt(7tal ,  ol  h:h  Mopxtotvou 
TOO  xpaiwCtToo  xal  MeojoXtavol  xal  E4^tTat 
xal  'Evftoudtaorat  xal  XopswTal  u.  s.  f.;  vgl. 
Cotel.  zu  Const.  Ap.  lib.  V,  c.  15,  p.  319) 
erwabnte  Secte,  welche  am  Samstag  fastete. 
Vgl.  Bingham  IX  59. 

CHRISMA  (XP^<7puz).  Dieses  Wort  kann  sei- 
ner Etymologic  nach  allerdings  auf  sammt- 
liche,  in  der  kirchlichen  Praxis  vorkom- 
mende  bl.  Oele  bezogen  werden ;  allein  der 
Gegensatz  von  XP^^'H^'  ^®i  d®™  ^©r  Neben- 
begriff  des  Wohlriechenden  vorherrscht,  zu 
IXatov,  Salbol  ohne  wohlriechenden  Zusatz, 
und  zu  oXsifAiwt,  das  zwar  wohlriechend,  aber 
flflssiger  als  das  X9^^\^  ^^'^i  fQhrt  uns  von 
selbst  dazu,  das  C.  hier  in  seiner  eigent- 
hchsten  Bedeutung  als  jeiie  Mischung  von 
Olivenol  und  Balsam  aufzufassen,  welche 
von  der  Kirche  bei  verschiedenen  liturg^- 
schen  Handlungen,  bei  der  Taufe,  Firmung, 
Priesterweihe,  bei  der  Salbung  eines  neuen 
Altarsteines,  Eelches,  bei  der  Consecration 
einer  Kirche  und  bei  der  Weibe  des  Tauf- 
wasserS;  als  sacramentaliscbes  Symbol  be- 
niitzt  wird.  Zu  kirchlich-liturgischen  Sal- 
bungen  bediente  man  sich  in  den  altesten 
Zeiten  des  gewohnlichen  Oeles.  Ci/pr.  Ep. 
70  ad  lanuar.;  Optat.  Milev,  De  schism. 
Donatist.  1.  VII;  Basil,  De  spirit.  S.  c.  17. 
Aber  vom  6.  Jahrh.  an  begann  man  das 
Oel  mit  Balsam  zu  mischen.  Dieser  Balsam^ 
eine  Art  wohlriechenden  Harzes,  wird  aus 
dem  unter  dem  Namen  prfXaajioc  bekannten 
und  in  Judaa  und  Arabien  wachsenden 
Baume  gewonnen  und  als  dicoprfXaajxov  von 
den  Classikem  verzeichnet.  Der  judaisch- 
arabische  Balsam  blieb  bis  zum  16.  Jahrh. 
in  der  abendlandischen  Kirche  in  Gebrauch ; 
von  da  an  aber  wurde  durch  die  Spanier 
aus  Westindien  ein  neuer  und  besserer  Bal- 
sam eingeffihrt,  dessen  Verwendung  zur 
Bereitung  des  C.s  die  Papste  Paul  III  und 
Pius  rV  gestatteten.  PeUiccia  De  christian, 
eccl.  politia  I  33.  Die  Orientalen  begniig- 
ten  sich  mit  der  einfachen  Mischung  von 
Oel  und  Balsam  nicht;  die  Oriechen  be- 
dienen  sich  hierzu  einer  Zahl  von  40  Gat- 
tungen  von  Specereien,  und  die  Maroniten 
bereiteten  vor  ihrer  Wiedervereinigung  mit 
der  romischen  Kirche  ibren  C.  aus  Oel, 
Balsam,  Safran,  Zimmet,  Rosenessenz,  weis- 
sem  Weihrauch  u.  dgl.  m.,  wobei  Olivenol 
und  Balsam  immerhin  die  wesentlichste  Sub- 
stanz  blieb.  Eine  Segnung  des  kirchlichen 
Salbols  zahlt  Basilius  De  spirit.  S.  c.  27 
unter  die  Gebrauche  apostolischer  Tradition, 
eine  Behauptung,  die  mit  Riicksicht  auf 
Jak.  5,  14  eine  gewisse  Berechtigung  hat. 
Fur  das  bobe  Alter  der  Oelweihe  sprecben 
ausserdem  Cypr.  Ep.  70,   Cyrill,   HierosoL 
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Catech.  3  u.  20,  Chrysost.  Horn.  55,  Aug, 
Tract.  118  in  loan.  etc. 

Die  Weihung  des  C.s,  wie  flberhaupt 
der  hi.  Oele,  war  in  den  ersten  Zeiten  ein- 
fach ;  sie  wnrde  wahrend  des  hi.  Opfers  am 
Altare  vorgenommen  {Gyp^r.  Ep.  70;  Greg, 
Naz,  Or.  48  in  lul.  11)  und  unter  Anwendung 
des  hi.  Kreuzzeichens  und  feierlicher  Gebete 
im  Namen  Jesu  vollzogen  {Auct,  Hierarch, 
eccL  c.  4;  Optat,  Mil,  Adv.  Parmen.  1.  VII). 
Die  Consecration  des  C.s  war  in  der  abend- 
landischen  Eirche  immer  ausschliessliches 
Vorrecht  der  Bischofe,  was  durch 
yiele  Entscheidungen  der  Papste  und  Sy- 
noden  bestatigt  ist  (die  Beweisstellen  s.  aus- 
fahrlich  bei  Bingham  Orig.  eccl.  Vol.  IV 
356  sqq.);  doch  stand  fest,  dass  der  Papst 
die  Facultat,  den  Chrisam  zu  weihen,  auch 
Priestern  flbertragen  konne  {loan,  Diac,  Ep. 
ad  Sennar.  w^,  MabUl,  Mus.  I  73).  Die 
Grie/^hen  haben  die  Weihe  des  Chrisams 
ihren  Patriarchen  vorbehalten  (Goar,  Eucho- 
log.  Gr.  fol.  643).  Beziiglich  derZeit  der 
Weihe  war  in  den  ersten  Jahrhunderten 
kein  bestimmter  Tag  angeordnet;  seit  dem 
5.  Jahrh.  aber  erscheint  hierfiir  der  Grttn- 
donnerstag  festgesetzt;  dies  beweisen  nebst 
einem  Briefe  (156.)  Leo's  I  an  Kaiser  Leo 
und  der  Synode  von  Toledo  (490)  alle 
alteren  Sacramentarien  und  Ritualbiicher ; 
nur  die  Bischofe  Galliens  fuhren  zu  jener 
Zeit  noch  fort,  das  C.  an  irgend  einem  be- 
liebigen  Tage  zu  weihen  {Cone,  Meld,  d. 
a.  845).  Die  Weihung  des  Chrisams  und  der 
hi.  Oele  wurde  bei  der  zweiten  der  am 
Grilndonnerstage  ehemals  iiblichen  drei  Mes- 
sen  vorgenommen  und  daher  die  zweite 
Messe  ,mis8a  chrismatis^  genannt  {Menard, 
in  Sacramentar.  Gregor.  75),  wie  unter  den 
drei  Oelweihungen  jene  des  C.  in  den  alten 
Sacramentarien  den  Namen  ^benedictio  chris- 
matis  principalis^  fiihrt.  Mehrere  Jahrhun- 
derte  hindurch  batten  die  Geistlichen  einer 
Diocese  der  Oelweihe  beizuwohnen  und  die 
hi.  Oele  mit  nach  Hause  zu  nehmen  (vgl. 
can.  36  der  angeblichen  Synod,  Carthag,  IV 
d.  a.  398  und  Synod,  Tolet,  d.  a.  490,  c.  20). 
Im  8.  Jahrh.  anderte  sich  diese  Praxis ;  nur 
die  zunachst  wohnenden  Geistlichen  kamen 
zur  Weihe,  den  abrigen  wurden  die  hi.  Oele 
zugeschickt.  Zur  Aufbewahmng  des  Chri- 
sams hatte  man  eigene  Gefasse  von  der  Form 
einer  Patene  mit  Vertiefung  in  der  Mitte; 
einer  solchen  patena  chrismalis  (p.  chris- 
matis)  aus  Silber  erwahnt  der  Bibliothekar 
Anastaaius  (Vit.  s.  Silvestr.).  KRttLL. 

XPKTEMnOPEIA,  s.  Simonie. 

CHRISTEirTHUM.  Vor  Allem  ist  n5thig. 
zu  bestimmen,  was  unter  dem  Namen  ,C. 
im  Grunde  zu  verstehen  sei  und  welche 
Ausdehnung  wir  diesem  BegrifPe  rechtlich 


zu  geben  haben.    Dazu  wird  una  das  latei- 
nische  Christianismus  behillflich  sein.  Dieses 
ist,  wie  alle  die  Worter  auf  ismus,  z.  B. 
Paganismus,  Hellenismus  u.  dgL,  ein  nomen 
appellativum  und  collectiTom  zugleich  and 
begreift  in  sich  alios  das,  was  diejenigen 
bokennen  und  thun  miisBen,  die  auf  den 
Namen  ,Chri8tiani^  Anspruch  maohen.   Als 
,Chri8tiani^  wurden  aber  zu  Antiochien  zu- 
erst  diejenigen  bezeichnet,  welche  der  Pre- 
digt  der  beiden  Apostel  Panlus  und  Bar- 
nabas Gehor  schenkten  und  zum  GUuben 
an  Christus  sich  bekannten  (Acta  11,  26), 
also  die  Bekenner  der  von  Christus  Te^ 
kiindeten  Welt-  und  Lebensansehauung.  Da- 
bei  haben  die  heidnischen  Romer  in  An- 
tiochien  das  Wort  ,Chri8tus'  ohne  Zweifel 
als  nomen  proprium  betrachtet  und  nicht 
daran  gedacht,  dass  es  ein  nomen  honoris 
sei  und  ,der  Gesalbte^  bedente.    Hatten  sie 
aber  diese  falsche  Voraussetzung ,  so  war 
es  ganz  natiirlich,  dass  sie  nach  der  Ana- 
logic (von  Pompeiani  z.  B.)   die  Anhanger 
dieses  Christus  als  Christiani  bezeichneten. 
Die    von    Christus    verkiindete    Lebensan- 
sehauung ist  aber  nicht  eine  bloes  theore- 
tische  odor  speculative,    sondem   zugleich 
auch  eine  praktische  und  ethische,  wie  dar 
raus  hervorgeht,   dass  Christus  als  Bedin- 
gung  der  Theilnahme  an  seinem  Reiche  und 
dessen  GUtem  und  Hoffhungen  nicht  bloss 
Glauben,  sondem  auch  Busse  fordert 
So  lesen  wir  bei  Mm^us  (1,  14 — 15) :  ,venit 
lesus  in  Galilaeam,  praedicans  Evangelium 
regni  Dei  et  dicens :  quoniam  impletum  est 
tempus,    et   appropinquavit    regnum   Dei: 
poenitemini  et  credite  Evangeho^  (vgl.  Matdi. 
4,  17).    ,Ohne  Glauben  ist  es  unmdglich, 
Gott  zu  gefallen^  (Hebr.  11,  6),  und:  ,wer 
nicht  glaubt,  der  wird  verdammt  werden' 
(Marc.  16,  16).    Soil  aber  der  Glaube  den 
Menschen  retten,  so  muss  er  ein  lebendiger 
sein  und  im  Wirken  von  guten  Werken 
sich  aussem,   denn   ,fides,   si  non   bab^ 
opera,  mortua  est  in  semetipsa^  (Jac.  2,  17 
u.  26).    Also  non  ex  fide  tantum,  ex  ope- 
ribus  iustificatur  homo  (Jac.  2,  24).    Die 
ffeforderten  guten  Werke  sind  aber  Werke 
aer  Busse  und  mtlssen  geiibt  werden,  um 
Vergebung   der  SCteiden  zu  erlangen  und 
der  Rechtfertigung  theilhaft  zu  werden  ge- 
mass  dem,  was  Tobias  seinera  Sohne  ate 
Beweggrund  zum  Almosengeben  anftthrte, 
namlich :  ,quoniam  eleemosyna  ab  omni  pec- 
cato  et  a  morte  liberat,  et  non  patietur 
animam  ire  in  tenebras^  (Tob.  4,  11).    Diese 
alttestamentliche  Lehre  hat  Christus  bests* 
tigt,  indem  er  (Matth.  19,  23)  sagt:   ,qu]a 
dives  difficUe  intrabit  in  r^;num  coelonun." 
Und  desshalb  forderte  er  von  dem  Jtogling, 
der  voUkommen  werden  und  ins  Reich  Got- 
tes  kommen  wollte,  er  solle  Alles  verkaafm 
und  den  Erlds  den  Armen  geben  (Mattfa. 
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19,  21).  Und  80  hat  denn  DoUinger  Recht, 
wenn  er  (Christenth.  u.  Kirche,  1.  Aufl.  23) 
schreibt:  ,ohiie  Busse  ist  nach  Jesu  Lehre 
der  Glaube  an  ihn  weder  recht  moglich, 
Boch  heilbringend.  Kur  die,  welche  das  de- 
mfithige  Anerkennen  der  eigenen  Schuld 
and  einen  kraftigen  Hass  gegen  die  SCLnde 
ik  die  Unache  mrer  Gottentfremdung  mit 
don  Bewusstsein  der  Unzolanglichkeit  ihrer 
eigenen  sittlichen  EHlfte  verbanden  (Matth. 
5,  3;  Luc.  16,  17.  21;  18,  13.  14),  welche 
in  ernster  SelbstemiedirigaDg  als  Milhselige 
and  Beladene,  ein  lebendiges  Yerlangen 
naeh  Rettung  empfindend  (Matth.  11,  28), 
naeh  Gerechtigkeit  hungernd  und  diirstend 
(Matth.  5,  6),  zu  ChriBtus  kamen  mit  einem 
Henen  voll  Liebe  zu  ihm  (Luc.  7,  47)  und 
Ton  Yendhnlichkeit  und  Barmhendgkeit  ge- 
gen ihre  Mitmensohen  (Matth.  5,  7;  6,  12; 
Marc.  11,  25.  26)  —  nur  solche  waren  ihm 
die  rechten  Glaubigen,  nur  ihnen  sprach  er 
SOndenvergebun^,  Rechtfertigung,  Wieder- 
hentellung  der  durch  die  SQnde  yerlorenen 
GotteskindBchaft  zn.^  Um  die  durch  die 
S8nde  von  Gott  getrennte  Menschheit  wie- 
der  zur  Yerbindung  mit  Gott  zurtlckzufiihren 
and  die  Yerlorenen  zu  erretten  und  glQck- 
liek  zu  machen,  ist  aber  Ohristus  auf  EIrden 
aofgetreten  (Matth.  18,  11;  Luc.  19,  10) 
and  wollte  er  sein  Leben  als  Ldsegeld  fUr 
Viele  hingeben  (Matth.  16,  21 ;  17,  9.  22 ; 
20, 18  ff.;  26,  32;  Luc.  24,  46;  Joh.  10,  17) 
and  alle  Yolker  zu  Einer  Heerde  unter 
seinem  Hirtenstabe  yereinigen  (Joh.  10,  16) 
and  euien  neuen  Bund,  den  Bund  voll- 
kommener  Yersohnung  und  engster  Yer- 
einigung  mit  Gott,  stiften,  der  zusammen- 
gehalten  wiirde  durch  sein  vergossenes  Blut 
und  alle  die  Gnaden,  die  er  durch  sein 
Leiden  und  seinen  Tod  yerdient  und  er- 
worben  hat  (Matth.  26,  26  ff.;  Luc.  22,  19; 
Joh.  16,  1  ff.;  29).  Als  alle  Yolker  urn- 
fassend  sollte  dieser  Bund  den  jQdischen 
Pirticularismus  beseitigen  und  zu  einem 
anirersalen  oder  Weltreiche  werden,  das 
eigentlich  als  ,Reich  Gottes^  bezeiohnet  wer- 
doi  muss.  Barum  sprach  Ohristus  zu  den 
VoUoMehaaren,  die  inn  bei  sich  zurttckbe- 
hahen  wollten:  ,quia  et  aliis  civitatibus 
oportet  me  eyangehzare  regnum  Dei,  quia 
ideo  missus  sum^  (Luc.  4,  43).  Wie  aus 
dieser  Stelle  erhellt,  ist  das  Reich  Gottes 
fiberfaaupt  jene  gdttliche  Ordnung  der  Dinge, 
welche  zu  verwirklichen  er  gekommen  war. 
Und  diese  Ordnung  steht  zu  der  Welt,  die 
ein  yon  Gott  abgekehrtes,  yom  Satan  be- 
herrsehtes  Reich  sei,  im  schroffsten  Gegen- 
irtxe(Joh,  16,33;  12,  31;  14,30;  16,  11). 
Die  Yerwirklichung  dieses  Reiches  Gottes 
aof  £rden  ist  die  yon  Ohristus  gestiftete 
Kirehe,  von  welcher  er  unter  yerschiedenen 
GloefaniBsen  sprach.  Eine  Schafheerde  mit 
ibrem  Hirten,   dessen   Stimme    sie    kennt 


(Joh.  10,  1 — 16);  eine  FamOie  mit  dem 
Hausyater,  mit  Knechten  und  Magden,  oder 
auch  eine  Stadt,  ein  Yolk,  ein  Eonigreich, 
dessen  Eonig  er  selbst  sei  (Matth.  5,  14; 
Joh.  18,  37)  —  diese  Bilder  machten  den 
organischen  Zusanmienhang  seiner  Eirche, 
die  Gewalt  und  Autoritat,  welche  in  dieeem 
seinem  Reiche  ihm  und  seinen  Stellyertretem 
zustehe,  anschaulich.  Auch  das  Amt,  das 
er  in  seiner  Eirche  stiften  wollte,  dessen  Ge- 
schafte  und  Befugnisse,  zeichnete  er  in  sol- 
chen  Bildem  eines  Gartners,  eines  Fischers, 
eines  Hirten.  Die  Diener  der  Eirche  soil- 
ten  seine  Haushaher  sein,  die  er  liber  die 
anderen  Enechte  setzt,  und  er  yerhiess  sei- 
nen Aposteln  und  ihren  Nachfolgem  ffir 
die  rechte  Yerwaltung  dieses  Amtes,  wozu 
er  ihnen  seine  stete  Gegenwart,  seinen  kr&f- 
tigen  Beistand  ,alle  Tage  bis  ans  Ende  der 
Welt'  (Matth.  28,  20)  und  die  Sendung  des 
,Gei8te8  der  Wahrheit'  (Joh.  16,  13)  yer- 
sprach,  einen  besondern  Lohn  (Luc.  12, 
42  ff.;  16,  1  ff.).  Dire  Gewalt,  ihr  An- 
sehen  sollte  dem  seinigen  gleich  sein,  da  er 
es  war,  der  sie  bestellte.  ,Wer  euch  auf- 
nimmt,  der  nimmt  mich  auf,  und  wer  mich 
aufnimmt,  der  nimmt  Den  auf,  der  mich 
gesandt  hat'  (Matth.  10,  40).  Wenn  Ohri- 
stus selbst  bei  seiner  Eirche  bleibt  und 
wenn  der  Geist  der  Wahrheit  sie  leitet  und 
in  alle  Wahrheit  einftihrt,  so  ist  sie  yor 
allem  Irrthum  gesichert  und  darum  muss 
jedes  Glied  derselben  unbedingten  Glauben 
schenken  und  yollkommenen  Gehorsam  lei- 
sten.  Darum  die  dringende  Mahnung  des 
Apostels  Paulus  (I  Eor.  1,  10)  an  Alle, 
,gleiche  Rede,  gleiches  Bekenntniss  zu  fuh- 
ren,  einstimmig  zu  sein  in  Einem  Sinne 
und  Einer  Meinung'.  Den  Hauptinhalt  des 
Bekenntnisses  bildete  Jesus,  der  im  Fleische 
erschienene  und  yon  den  Todten  erweckte 
Sohn  Gottes  und  Hoheprieeter,  dann  Auf- 
erstehung,  Weltgericht,  Busse  und  Taufe 
(I  Joh.  2,  23;  4,  2.  15;  II  Joh.  7;  Hebr. 

3,  1;  4,  14).  Doch  umfasste  das  Bekennt- 
niss mehr,  als  das  blosse  Aussprechen  einer 
Formel;  der  ganze  Wandel  eines  Ohristen 
sollte  ein  fortwahrendes,  thatsachliches  Be- 
kenntniss, ein  lebendiger  Spiegel  der  Wahr- 
heit sein,  die  er  zu  glauben  mit  den  Lippen 
bezeugte.  In  diesem  Sinne  sagt  Paulus: 
,niemand  yermag  Jesus,  den  Herm,  zu  nen- 
nen,  ohne  yom  hi.  Geiste  getrieben  zu  sein^ 
(I  Eor.  12,  3),  und  sagt  Johannes  (I  Joh. 

4,  2):  Jeder  Geist,  der  Jesum  Ohristum 
bekennt  als  den  im  Fleische  Gekonmienen, 
der  ist  aus  Gott^  Dieses  thatsachliche  Be- 
kenntniss im  Wandel  nach  dem  Glauben 
ist  indess  etwas,  was  der  Mensch  aus  eige- 
nen Eraften  nicht  zu  Stande  bringt,  wie 
der  Apostel  Paulus  sagt  (II  Eor.  3,  5): 
,¥rir  sind  nicht  tflchtig,  durch  uns  selbst 
etwas  zu  denken,  sondern  unsere  Tilchtig- 


Digitized  by 


Google 


214 


Ghristenthum. 


keit  ist  au8  Gott/  Und  Christus  selbst  sagt : 
,ohne  mich  konnet  ihr  nichts  thun'  (Job. 
15,  5).  Also  mu88  Christus  selbst  dem  Ein- 
zelnen  belfen  und  er  hilft  durcb  seine  Gnade. 
Die  Gnade  ist  aber  nicht  etwa  bloss  die 
AusUbung  einer  gottlichen  Gunst,  sondern 
zugleich  eine  gottliche  Kraft,  die  Mitthei- 
lung  einer  Gabe.  Es  ist  ja  die  Gnade,  die 
uns  erzieht,  uns  disciplinirt  zum  gerechten 
und  gottseligen  Glauben  und  zur  Yerleug- 
nung  aller  weltlichen  Begierde,  wie  uns 
der  hi.  Paulus  belehrt  (ad  Tit.  2,  11—12): 
,apparuit  enim  gratia  Dei  Salvatoris  nostri 
omnibus  hominibus,  erudiens  nos,  ut  ab- 
negantes  impietatem  et  saecularia  deside- 
ria,  sobrie  et  iuste,  et  pie  vivamus  in  hoc 
saeculo.^  Seine  Gnade  hatte  Christus  an 
gewisse  sinnliche  Gegenstande  gekniipft, 
welche  dieselbe  dem  Menschen  vermitteln 
konnen  und  mfissen.  ,Die  einfachsten,  dem 
menschlichen  Organismus  und  Leben  am 
nachsten  stehenden  Stoffe  und  Acte  wurden 
von  dem  Herrn  zu  Gefassen  und  Werk- 
zeugen  hoherer  Gaben,  zu  Conductoren  hei- 
Hgender  Krafte  erwahlt :  Wasser,  Brod  und 
Wein,  Oel,  Auflegung  der  Hande.  Und  an 
diese  symbolischen  Stoffe  und  Handlungen 
wurden  entsprechende  Worte  geknQpft,  wel- 
che so  zur  Yollziehenden  That  wurden  und, 
die  Gnade  in  Einen  Moment  concentrirend, 
das  wirkten,  was  sie  sagten  und  was  der 
Act  bedeutete,  so  dass  sie  als  entscheidende 
Thatsachen,  als  Denksaulen  seines  religi5sen 
Lebens  und  Anhaltspunkte  seines  Vertrauens 
in  der  Anschauung  und  Erinnerung  des 
Empfangenden  blielHen'  (2>oWm^«rChristenth. 
u.  Kirche  241).  Die  Gnadenmittel  sich  zu 
Nutzen  zu  machen,  dadurch  vollige  Rein- 
heit  und  kraft  derselben  Aehnlichkeit  mit 
Gott  zu  erlangen,  ist  die  Hauptaufgabe  des 
Menschen  in  diesem  Leben.  Je  nach  Er- 
ftillung  Oder  Vernachlassigung  dieser  Le- 
bensaufgabe  wird  sich  das  Schicksal  des 
Menschen  nach  dem  Tode  bestimmen,  wel- 
ches im  Gerichte  (Hebr.  9,  29)  filr  die 
ganze  Ewigkeit  festgesetzt  wird,  ewige  Se- 
ligkeit  Oder  ewige  Yerdamnmiss. 

Ist  dieses  der  freilich  nur  in  schwachen 
Umrissen  angedeutete  Rahmen,  von  welchem 
das  Bild  der  Welt-  und  Lebensauffassung 
der  Christen  umschlossen  wird,  so  ist  ein- 
mal  klar,  dass  das  C.  nicht  blosse  Lehre, 
also  auch  nicht  blosses  Glaubensobject  sei, 
wie  die  Reformatoren  wollten ;  andererseits 
erhellt  aber  auch,  dass  es  nicht  ist,  als 
was  Lessing  es  hielt,  dem  es  identisch  er- 
schien  mit  ,christlicher  Moral'  und,  sofem 
sich  diese  auf  das  Yerhaltniss  der  Menschen 
untereinander  bezioht,  mit  dem  Wesen  der 
Freimaurerei  (vgl.  H,  Lange  Lessings  Yer- 
haltniss  z.  Relig.  u.  Christenth.  16).  Auch 
ist  das  C.  nicht  geradezu  gleichbedeutend 
mit  christlicher  Kirche  oder  mit  denjenigen 


Gebrauchen  und  Einrichtungen,  die  wir  in 
derselben  finden,  sondern  das  C.  ist  dieses 
Alles  zusammen  und  zumal,  ohne  dass  alleg 
dieses   in    seiner  Yereinigung    den   Infaalt 
dieses  Begriffes  erschopfen  whrde.   Miissen 
wir  ja  dasselbe,  um  es  in  seiner  ganzen  cha- 
rakteristischen  Eigenthiimlichkeit  erscheinen 
zu  lassen,  auch  in  seinem  Yerh&ltnisse  za 
den  ihm  vorausgehenden  und  neben  ihm 
bestehenden  Systemen   der  Welt-  und  Le- 
bensauffassung  betrachten,  oder,  um  mit 
Staudenmaier  (Freiburger  K.-L.  II  499)  zu 
reden,  ,sowol  im  Yerhaltnisse  zur  ganzen 
Menschheit  und  zur  Geschichte  derselben, 
als  im  Gegensatze  zu  den  ausserchristUchen 
Religionen.     So  angesehen,  ist  das  C.  das 
gesammte  Werk  Christi,  wie  dieses 
Yon  Ewigkeit  her  durch  Gott  beschlossen, 
in  der  geeigneten  Zeit  in   die  Welt  einge- 
treten,  unter  providenzieller  Leitung  seine, 
die   ganze   Menschheit   umspannende,   das 
Heil  der  Yolker  und  der  Individuen  be- 
dingende  Wirksamkeit  entfaltet,  dabei  aber 
bestandig  zum  Kampfe  mit  jenen  Principien 
sich  herausgefordert  sieht,  die  ihrem  Ur- 
sprunge  und  ihrer  Natur  nach  dem  Heiden- 
thum  angehoren.'    Es  wird  uns  darum  ob- 
liegen,  wenigstens  andeutungsweise  das  Yer- 
haltniss  des  Cs  zum  Juden-  und  Heiden- 
thum  festzusetzen.   Es  ist  in  dieser  Hinsicht 
manche  Unklarheit,  selbst  von  G^lehrten, 
zur  Schau  gestellt  worden.    E,  v.  Lusaulx 
z.  B.   (Studien  des  class.  Alterth.  45,   und 
dess,  Neuer  Yersuch  einer  alten  Philos.  d. 
Geschichte)  stellt  das  YerhaJtniss  so   dar, 
als  werde   Gott    ,nach  heidnischer  Weise 
pantheistisch   als   ein  substanzieller  inner- 
weltlicher,  nach  der  Lehre  der  Juden  mono- 
theistisch  als  ein  personlicher  tLberweltlicher, 
im  C.  als  einer,  der  beides  zugleich  ist,  ge- 
glaubt^  Nichts  kann  falscher  sein  als  diese 
Auffassung,  welche  das  C.  als  eine  Yersoh- 
nung  und  Ausgleichung  von  zwei  in  Heiden- 
thum  und  Judenthum  auseinander  getretenen 
Gegensatzen  darstellt.    Steht  ja  doch  das  C. 
in  yielfacher  Hinsicht  zum  Juden-  und  zum 
Heidenthum  in  directem  Gegensatze,  wie  z.  B. 
in  Bezug  auf  die  Frage  von  der  geschlecht- 
lichen  Enthaltung  und  freiwiUig  erw&hlten 
Ehelosigkeit,  in  Bezug  auf  die  Yorstellungen 
Yom  Tode  und  den  Leichnamen  (DoUmger 
Christenth.  u.  Kirche  370  u.  419).  Wenn  ein 
gebildeter  Romer  oder  Grieche  in  der  Zeit 
der  jungen  Kirche  sich  um  das  Innere,  um 
die  Ansichten  und  Einrichtungen  dieser  neuen 
Gonossenschaft  naher  k&nmerte,  so  mochte 
er  den  Eindruck  empfangen,  den  auf  He- 
rodot  der  Anblick  des  agyptischen  Staats- 
und  Yolkswesens  machte :  dieses  Yolk  habe 
sich  Sitten  und  Einrichtungen  gebildet,  welche 
fast  durchaus  das  gerade  Gegentheil  von  de- 
nen  anderer  Menschen  seien  (Herod,  2,  35). 
Wie  gross  ist  femer  der  Gegensatz  zum  Hei- 
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denthum  hinsichtlich  des  Gebetes,  der  Lei- 
den  ond  Triibsale,  der  Armuth  und  des 
Reichthums,  der  Arbeit,  der  Nachstenliebe, 
der  Menschenachtung,  der  Sklaverei,  der 
Freiheit  and  Gleichheit  der  Menschen,  um 
▼on   der  GK)tte8lehre  gar  nicht  zu  reden! 
Eb  kann  darum  nicht  angehen,  das  C.  zwi- 
schen  Judenthmn   und  Heidenthom  in  die  i 
Mitte   za  stellen  als  die  Synthese  beiderj 
da  yieknehr  dem  Judenthum  die  Stellung  | 
zwischen  Heidenthum  und  C.  gebiihrt,  frei- . 
fich  in  einem  andem  Sinne.    Denn  das  C. 
bildet  die  Spitze ,  es  ist  nicht  die  harmo- ' 
nische  Yerbindung  zweier  C^gensatze,  son- 1 
dem     die   Yollendung    einer    fortgesetzten  t 
gottlichen  OfPenbarung,  an  der  Heidenthum  > 
and  Judenthum,  nur  in  verschiedenem  Masse,  | 
aber  beide  doch  wirklich  Theil  batten.  Das  . 
Judenthum  steht  dem  C.  n&her  als  das  Hei- 
denthum, und  gerade  das,  wodurch  es  dem  | 
C.  naher  steht,  macht  seinen  charakteristi- ! 
schen   Unterschied  vom   Heidenthum   aus.  i 
Es  unterscheidet  sich  vom  Heidenthum  nicht  | 
so ,  als  ob  ihm  in  Bezug  auf  das  C.  etwas  | 
fehlte,   was   das  Heidenthum   besitzt  und  | 
dem  C.  entgegenbrachte ,  sondem  was  das  I 
Heidenthum    dem    C.   entgegenbringt ,    ist  i 
AUes,  und  zwar  in  viel  hoherm  Masse,  auch  | 
im  Judenthum  enthalten   (vgl.  Stiefelhagen  \ 
Theologie  des  Heidenth.  610).    Sind  ja  im  I 
Heidenthum  nur  die  Ueberreste   der    Ur- 
offenbarung  enthalten,  die  freilich  auch  nie  ' 
Terstummende  Zeugnisse  sind  des  Schopfer- 1 
wiUens ,   dass   die  menschliche  Natur  nicht  t 
bloss   fGr  ein  irdisches ,  sondern  auch   fdr  l 
ein  himmlisches  Leben  bestimmt  sei.    ,Seine  | 
Gotter ,   Gebete ,  Opfer ,  Orakel ,  Weihen,  I 
Mysterien,  Priester,  Tempel,  Altare,  Feste,  I 
Aufzfige   behaupten  zwar  fQr  sich  keinen  I 
hohem  Werth  und  erregen  in  der  Art  ihres  , 
Bestandes  bei  uns  meist  Abscheu  und  Mit-  | 
leid;  aber  durch  ihren  Bestand  uberhaupt 
weisen  sie  nicht  nur  auf  eine  gottliche  Be- 
gnadigung   in   der  Yergangei^eit   zuriick, 
sondem  sind  auch   Mr   die  spatere  Offen- 
barung  der   gottlichen  Gnade  in  Christus 
and  seiner  Kirche  bedeutsam  und  lehrreich^ 
{Stiefelhagm  a.  a.  O.  606).    Diese  Bedeu- 
tung  hat  schon  (le  Maistre  erkannt,  da  er 
fragt:  wer  wird  uns  die  Mythologie  von 
der  Seite  erklaren,  dass  in  ihr  alle  christ- 
lichen   Wahrheiten   vorbildlich   erfilUt   er- 
scheinen  ?   Prof.  Dr.  Sepp  hat  es  versucht  in 
seinem  Werke  ,Das  Heidenthum  und  dessen 
Bedeutung  fQr  das  Christenthum\  und  La- 
8<tulx  hat  in  seinen  ,Studien  des  class.  Alterth.^ 
einzelne  Beitrage  zu  einer  solchen  Erklarung 
geliefert.  Das  Judenthum  hat  aber  nebst  der 
Uroffenbarung  auch  noch  die  fortgesetzte 
positiye  Offenbarung  und  hatte  als  der  Alte 
Bund  Yomehmlich  den  Zweck,  die  Erschei- 
nang  des  Erl5sers  in  der  Menschheit  vor- 
zubereiten.     Da  der  Erl5ser  in  Jesus  Chri- 


stus erschienen  ist,  so  ist  das  C.  nicht  bloss 
die  Fortsetzung,  sondem  die  Erf  ill  lung 
des  Judenthums.  Dies  hat  auch  Christus 
selbst  bestimmt  erkl&rt,  indem  er  in  der 
Bergpredigt  (Matth.  5,  17)  ausdriicklich 
sagte:  ,nolite  putare,  quoniam  yeni  solvere 
Legem  aut  Prophetas:  non  veni  solvere, 
sed  adtrnplere.^  Also  Gesetz  und  Propheten, 
G^bot  und  Yerheissung,  Wort  und  Anstalt, 
die  beiden  sich  durchdringenden  Bestand- 
theile  des  Alton  Bundes,  nicht  aufzuheben, 
zu  nichte  zu  machen,  sondem  sie  zu  er- 
f(illen,  bezeichnete  Christus  als  die  ihm  ge- 
wordene  Aufgabe.  In  derselben  Bergpredigt 
setzte  er  aber  auch  mit  der  ganzen  Erha- 
benheit  eines  Gesetzgebers  und  der  Aucto- 
ritat  eines  gottlichen  Gesandten  sein  ,Ich 
aber  sage  euch'  den  Aussprtichen  des  alten 
Gesetzbuches  und  den  falschen  pharisaischen 
Auslegungen  desselben  entgegen  und  zeigte 
dadurch,  wie  es  mit  seiner  Erf  SI  lung 
gemeint  sei.  Es  soUte  die  nationale  Schranke 
durchbrochen,  das  Gesetz  seines  juridischen 
Charakters  entkleidet  und  an  die  Stelle  des 
richterlichen  und  polizeilichen  Zwanges  der 
hohere  und  universalere  Massstab  der  gott- 
lichen Heiligkeit  und  Gerechtigkeit  gesetzt 
werden.  Desshalb  darf  man  sagen,  die 
christliche  Religion  sei  vor  AUem  die  Re- 
ligion der  Gerechtigkeit,  nicht  bloss,  inso- 
ferne  sie  jeder  menschlichen  Eigenthiimlich- 
keit  und  jedem  Bediirfniss  ihr  Recht  wider- 
fahren  lasst,  sondern  auch  in  dem  Sinne, 
dass  sie  das  ganze  Leben  und  Yerhalten 
des  Menschen  heiligt  und  demselben  die 
Richtung  auf  den  gottlichen  Willen,  wel- 
cher  die  letzte  Quelle  des  Rechtes  ist,  giebt, 
wodurch  der  Mensch  die  rechte  Richtung 
erhalt,  die  eben  zuletzt  die  Gerechtigkeit 
ist.  Als  die  Erftillung  aller  vorausgegan- 
genen  Religionsformen  ist  das  C.  auch  die 
absolute  Religion,  als  solche  der  Mittel- 
punkt  der  Universalgeschichte  und  die  Welt- 
religion,  wie  Staudenmaier  in  seiner  theo- 
logischen  Encyklopadie ,  in  seiner  Schrift 
iiber  ,Das  Wesen  der  kathol.  Kirche'  und 
in  seinem  ,Gei8t  der  gottlichen  Offenbarung' 
ausffihrlich  dargethan  hat.  dippel. 

CHRISTENYEBFOLGUNGEN  der  sechs 
ersten  Jahrhunderte  im  romischen  Reich  und 
im  Orient. 

BSmlsehe  C. 
A    Allgemeines  aber  die  Motive  dieser  Verfol- 
gangen  and  lamtl  aber  doren  jaridisohe  Baiii. 

Eine  kritische  Geschichte  der  romi- 
schen C,  die  irgendwie  den  berechtigten 
Anfordemngen  der  modemen  historischen 
Wissenschaft  entsprechen  soil,  muss  noth- 
wendig  die  erschopfendste  Kenntniss  der 
Motive  jener  Befehdungen  der  vorcon- 
stantinischen  Kirche.Seitens  der  allmalig  ab- 
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sterbenden  antiken  Welt  zur  Yoraussetzung 
haben ;  vor  Allem  muss  der  Geschichtschrei- 
ber  jener  denkwiirdigen  Epoche  der  Welt- 
geschichte  auf  das  Q^naueste  mit  der  staats- 
rechtlichen  Stellung  des  Christonthums  in- 
nerhalb  des  Romerreiches  bekannt  sein.  Ein 
klares  Bild  dieser  juridischen  Basis  der  frag- 
lichen  0.  zu  gewinnen,  ist  aber  keineswegs 
leicht;  denn  die  heidnischen  Autoren, 
die  nach  Kraften  bemuht  sind,  das  spezifisch 
Christliche  zu  ignoriren,  geben  nur  einige 
sparliche  Andeutungen,  und  die  christlichen 
Schriftsteller  vernachlS^sigen  es,  abgesehen 
von  Tertullian,  die  Leidensnoth  ihrer  Glau- 
bensbriider  auf  bestimmte  romische  Staats- 
gesetze  zuriickzuffihren ,  da  sie  theils  bei 
ihren  Schilderungen  ausschliesslich  den 
Zweck  reli^oser  Erbauung  verfolgen,  theils 
eine  juridisch  -  technische  Motivirung  fur 
uberfliissig  halten,  weil  sie  eine  genaiie 
Kenntniss  der  per  se  christenfeindlichen  ro- 
mischen  Gesetzgebung  bei  ihrem  Leserkreis 
voraussetzen  durften.  Nur  der  historisehe 
Zusammenhang  oder  vielmehr  der  Vergleich 
des  fundamentalen  Gegensatzes  zwischen  der 
antik-romischen  und  der  christlichen  Ge- 
sellschaft  mit  einigen  versteckten  oder  doch 
mehr  gelegentlichen  Winken  der  christlichen 
und  heidnischen  Quellen  kann  da  zum  Ziele 
fUhren.  Bei  dieser  Sachlage  hat  der  Kir- 
chenhistoriker  alle  Ursache,  Le  Slants  ge- 
diegene  und  leider  fast  noch  gar  nicht  be- 
nutzte  Abhandlung  ,Sur  les  bases  juridiques 
des  poursuites  dirig^es  centre  les  martyrs' 
(in  Oomptes  rendus  de  TAcad.  des  Inscr. 
etc.,  nouvelle  s^rie  T.  II,  Paris  1866,  358 
bis  373)  mit  aufrichtiger  Freude  zu  be- 
griissen;  denn  dieselbe  darf  das  Verdienst 
beanspruchen ,  die  staatsrechtliche  Stellung 
der  alten  Kirche  auf  Grund  einer  erscho- 
pfenden  Verwerthung  des  einschlagigen 
Quellenmaterials  und  einer  verstandigen  Be- 
riicksichtigung  des  historischen  Zusammen- 
hanges  in  ihren  Grundzilgen  klargelegt  zu 
haben.  Aber  manche  der  Le  Blant^schen 
Ausfiihrungen  bedurfen  der  Berichtigung 
oder  doch  der  Restriction ;  insbesondere  ist 
zum  vollen  Verstandniss  der  wichtigen  Fra- 
gen  eine  spezielle  Anwendung  der  von  ihm 
eruirten  Kriterien  auf  die  verschiedenen 
P  e  r  i  0  d  e  n  und  Phasen  der  C.  unerlasslich. 
Hiernach  ergiebt  sich  die  Gruppirung  des 
Stoffes  in  dera  vorliegenden  Aufsatz  vonselbst. 
In  diesem  allgemeinen  Theile  lege  ich 
dem  Leser  die  wesentlichsten  Ergebnisse  der 
Forschung  Le  Blants  vor  und  gebe  dazu 
einige  Berichtigungen  und  Erganzungen.  Im 
zweiten  (speziellen)  Abschnitt  gebe  ich  so- 
dann  unter  Zugrundlegung  der  modificirten 
Kriterien  Le  Blants  eine  quellenmassige 
Uebersicht  der  ausseren  Schicksale  der  Eorche 
in  den  verschiedenen  Perioden  sowol,  als 
unter  den  einzelnen  Imperatoren. 


Nach  Le  Blants  wolbegrtindeten  Ausf&li- 
rungen  bestrafte  der  vorconstantinische  Staat 
die  Christen  nach  den  verschiedenBten  Qe- 
sichtspunkten :  sie  waren  ihm  Majestatsver- 
brecher  (maiestatis  rei),  Leugner  der  Staata- 
gottheiten  (5d«oi,  sacrilegi),  Beforderer  einer 
verbrecherischen   Magie    (magi,    malefici), 
endlich   Angehorige    einer    ungesetzliehen, 
vom  Staate  nicht  anerkannten  Religion  (re- 
ligio  nova,  peregrina  et  illicita).    Das  Ohri- 
stenthum  fiel  also  zunachst  unter  den  ausser- 
ordentlich   dehnbaren   Begriff    des   crimen 
laesae  maiestatis,  und  zwar  hauptsachlich 
aus   zwei   Griinden.     Einmal  machte   man 
den  Anhangern  Jesu,  weU  sie  ihren  Gottes- 
dienst  heimlich  und  vor  Tagesanbruch  hiel- 
ten,   den   Vorwurf,   sie  besuchten  unge- 
s  e  t  z  1 1  c  h  e  Versammlungen  (haeteriae,  coe- 
tus  illiciti;  cfr.  Plin,  Epist.  X  97;  weitere 
Belegstellen  bei  Le  Blant  361 ,  Note   9)  ; 
es  war  das   ein  Verbrechen,  welches   die 
romische  Gesetzgebung  von  jeher  verponte ; 
da«  Verbot  des  Zwolftafelgesetzes,  der  Se- 
natsbeschluss  de  bacchanalibus  von  a.  189 
V.   Chr.    und    die    betreflPende    Verfiigung 
Traians  beweist  es.     Dass  aber   die  Theil- 
nahme  an  einem  ^collegium  illicitum^   oder 
den   ,coetus  noctumi*  rechtlich  dem    Ver- 
brechen des  Aufruhrs,  d.  h.  der  laesa  maie- 
stas,    gleichgeachtet   wurde,    sagt    Ulpian 
ausdrucklich  (De  offic.  procons.  1.  VI,  Di- 
gest. L.  I  X;  L.  VII  22  bei  Le  Blant  a.  a. 
O.).     Zweitens  weigerten  sich  die  Christen 
durchweg,  dem  Namen  der  Kaiser  mit  "Wein 
und  Weihrauch  zu   huldigen;    hieraus   de- 
ducirte    man   die   unter   maiestas    fallende 
Anklage  der  impietas  in  principes  (iaipswi) 
oder   der   Ehrfurchtsverletzung   gegen   die 
Kaiser  (vgl.  Plin,  Ep.  1.  c;    ferttdl.  Apol. 
[ed.  Oehler]  c.  28,  30,  32,  34;  Ad  nationes 
I.  I,  c.  17,   ed.  Oehler).    Naturlich   unter- 
lagen   die  als  d^e^tc  angeklagten  Christen 
audi   den   uberhaupt   gegen   Majestatsver- 
brecher  vorgesehenen  furchtbaren  Strafen. 
,Humiliore8  bestiis  obiciuntur,  vel  vivi  ex- 
uruntur;  honestiores  capite  puniuntur^  sind 
die  Worte  des  berdhmten  Juristen,  des  Pra- 
torialprafecten  Faullus  (Sentent.  V  29,   1 
bei  Le  Blant  360).    Machte  das  Gesetz  be- 
ziiglich  der  Majestatsverbrecher  hinsichtlich 
der  Art  der  Todesstrafe  einen  Unterschied 
zwischen   Sklaven   und  Freigeborenen ,   so 
schiitzte  dagegen  kein  Stand  in  causa  maie- 
statis vor  der  Tortur,  die  sonst  nur  den  Skla- 
ven vorbehalten  war;  die  romische  Gesetz- 
gebung von  Augustus  bis  lustinian  verhangte 
auch  liber  den  freigeborenen  Majestats- 
verbrecher die  Folter  (vgl.  die  Quellenbelege 
bei  Le  Blant  363  f.).    Das  Sacrilegium  gait 
als  nahe  verwandt  mit  der  causa  maiestatis 
und  wurde  demgemass  in  ahnlicher  Weise 
bestraft,  nur  dass  gegen  die  dem  Stande  der 
Freien  angehorenden  Sacrilegi  die  Tortur 
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anzulassig  war:  ^proximom  sacrile|^o  crimen 
est  qaod  maiestatis  dicitur\  sagt  Ulpian 
(Digest.  L.  I  ad  legem  luliam  maiestatis  X, 
L.  Vm  4  bei  Le  Blant  360,  N.  5).  Die 
Sacril^  niedem  Standee  wurden  entweder 
nun  JLunpf^  mit  den  wilden  Thieren  dee 
Circus  Oder  zom  Kreuzestode  yerorteilt 
{Paul,  Sentent.  V  29,  1  bei  Le  Blant  373). 
—  Wunderbare  Heilungen,  die  angeblich 
Ton  manchen  Christen  vollzogen  wurden, 
and  Yor  AUem  das  Institut  des  Exorcismus 
wurden  Ton  den  Heiden  als  Wirkung  einer 
Terbrecherischen  Magie  verschrieen.  Man 
glaubte,  Christus  hatte  magische  Schriften 
hinterlassen ,  in  denen  er  seinen  Jiingem 
das  Mysteriom  der  AuBtreibung  der  Damo- 
nen  und  sonstiger  Heilungen  mitgetheilt 
hatte;  daher  galten  auch  die  Religions- 
bficher  der  Chnsten,  zumal  die  hi.  Sehrift, 
als  Biicher  magischen  Inhalts  und  wurden 
besonders  in  der  diocletianischen  Yerfolgung 
der  Gegenstand  argwohnischer  Nachfrage 
Seitens  der  romischen  Behorden.  Wie  die 
magischen  Schriften,  so  wurden  auch  die 
Zauberer  seibst  den  Flammen  iiberantwortet, 
die  Mitschuldigen  dieser  UngMcklichen  wur- 
den entweder  gekreuzigt  oder  den  Bestien 
des  Circus  ausgesetzt.  ,Magicae  artis  con- 
Bcios  summo  suppUcio  adfici  placuit,  id  est 
bestiis  obici^  aut  cruci  suffigi.  Ipsi  autem 
magi  vivi  exuruntur,'  sagt  der  oben  er- 
wahnte  Jurist  PauUus  (Sentent.  V  23,  17 
bei  Le  Blant  369).  Auch  die  Nichtausliefe- 
rang  sog.  magischer  Schriften  war  strenge 
Terpont;  wurden  derartige  Biicher  bei  Je- 
manden  entdeckt,  so  wurden  diese  Schriften 
offentlich  verbrannt  und  iiber  die  Schuldigen 
unter  alien  Umstanden  die  GUterconfiscation 
Terhangt;  ausserdem  traf  Verbannung  nach 
emer  Insel  die  der  Magie  Verdachtigen, 
wenn  sie  zu  den  ,hone8tiore8'  gehorten ; 
die  humiliores  aber  mussten  den  Tod  er- 
leiden  (Patd.  Sentent.  V  23,  18  bei  Le 
Blant  370,  N.  4).  —  Endlich  war  das  Chri- 
stenthum  als  rehgio  nova  et  illicita  verpont ; 
Qnter  diese  Rubrik  fallt  wol  auch  der  Tom 
jftngem  PUnitis  (Ep.  X  97)  erhobene  Vor- 
wurf  einer  pertinacia,  inflexibilis  obstinatio, 
wperstitio  prava,  immodica.  Schon  die 
Zwolftafel-Gesetze  untersagten  die  religio- 
nes  peregrinae  (vgl.  Cic.  De  leg.  11  8:  se- 
paratim  nemo  habessit  Deos;  neve  novos, 
nve  advenas,  nisi  publico  adscitos,  priva- 
tun  colunto).  Nach  der  Gesetzgebung  der 
romigchen  Eaiserzeit  traf  die  Anhanger  einer 
reHgio  nora  Deportation  nach  einer  Insel, 
wenn  sie  zu  den  honestiores  gehorten;  die 
dieses  Verbrechens  Ueberfiil^n  wurden 
aber  hingerichtet,  wenn  sie  niedem  Stan- 
des  ^ren  (vgl.  Paul.  Sentent.  V  21,  2: 
<ltti  novas  vel  usu  vel  ratione  incognitas 
wligiones  inducunt,  ex  quibus  animi  homi- 
ttttm  moveantur,    honestiores   deportantur. 


humiliores  capite  puniuntur;  cfr.  Digest.  1. 
30;  De  poenis  X,  L.  VIII  19:  si  quis  ali- 
quid  fecerit  quo  leves  hominum  animi  super- 
stitione  numinis  terrerentur,  Divus  Marcus 
huiusmodi  homines  in  insulam  relegari  re- 
scripsit,  bei  Le  Blant  372  f.). 

Diese  vielfache  gesetzliche  Yerponung  des 
Christenthums  beweist,  in  wie  tiefem  Gegen- 
satz  es  sich  mit  den  Grundanschauungen  der 
antik-romischen  Gesellschaft  befand,  und  es 
ist  nicht  zu  verwundem,  dass  man  auf  die 
Christen  die  Bezeichnungen  hostis,  hostis 
publicus  deorum,  imperatorum,  legum,  mo- 
rum,  naturae  totius  inimicus  etc.  in  An- 
wendung  brachte  (vgl.  die  Quellenbelege 
bei  Le  Slant  370).  Jeder  einzelne  ge- 
gen  das  Christenthum  erhobene  Anklage- 
punkt  war  fdr  die  antike  Gesellschaft  nichts 
Neues,  war  vielmehr  in  stetiger  Continuitat 
von  der  romischen  Gesetzgebung  der  Be- 
publik  sowol  wie  des  Kaiserreichs  bekampft 
worden,  aber  ein  Novum  fiir  die  romische 
Welt  war  die  complicirte  Vereini- 
gung  so  mancher  Anklagen  im  Christen- 
thum. Der  Grund  dieser  nicht  auszuglei- 
chenden  Kluft  lag  in  dem  universale n, 
auf  ganzliche  Negation  und  Beseitigung  des 
Heidenthums  gerichteten  Charakter  des  Chri- 
stenthums, und  bei  der  Verquickung  des 
romischen  Staates  mit  dem  Polytheismus 
wurde  diese  rehgiose  Tendenz  der  neuen 
Religion  vom  antiken  Bewusstsein  mit  de- 
structiven  Ideen  auf  politischem  Gebiete  in 
Verbindung  gebracht.  Schon  aus  den  bis- 
herigen  AusfCLhrungen  erhellt  die  prekare 
Stellung  der  Christen  gegenftber  dem  heid- 
nischen  Staate;  die  personliche  Unsicherheit 
dieser  Parias  der  romischen  Welt  wurde 
noch  erhoht  durch  die  Willkilr,  mit  der 
die  Statthalter  bei  Bestrafung  der  den  Chri- 
sten zur  Last  gelegten  Capitalverbrechen 
verfuhren  und  sogar  gesetzlich  verfah- 
ren  durften;  hinsichtlich  der  so  recht 
eigentlich  auf  die  Jiinger  Jesu  anwendbaren 
Anklage  des  Sacrilegiums  heisst  es  z.  B. 
Digest.  1.  6  ad  legem  luliam  peculatus  (XY, 
L.  YIII  13,  Le  Blant  373,  N.  11):  ,sacri- 
legii  poenam  debebit  proconsul  pro  quali- 
tate  personarum  proque  rei  conditione  et 
temporis  et  aetatis  et  sexus  vel  severius 
vel  clementius  statuere.^  Interessant  in  die- 
ser Hinsicht  ist  auch  TertuU,  Ad  Scap.  c. 
lY;  aus  dieser  Stelle  geht  namlich  hervor, 
dass  um  211  Scapula,  der  Statthalter  des 
proconsularischen  Africa,  die  uberzeugungs- 
festen  Christen  zum  Feuertode  verdanmite, 
wahrend  mehrere  seiner  Yorganger  die  An- 
hanger Jesu  mit  Schonung  behandelt  hat- 
ten,  und  gleichzeitig  der  Prases  von 
Mauretanien  und  der  von  Leon  an  den 
sacrilegi  und  maiestatis  rei  nur  die  ge- 
wohnliche  Strafe  der  Enthauptung  voll- 
ziehen  liessen. 
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Was  eine  umfassende  systematische  Kri- 
tik  an  den  Le  Blant'schen  Ausfuhrungen 
zu  yermissen  hat,  ist  zunachst  der  Umstand, 
dass  er  weder  zwischen  der  Theorie  des 
romischen  Strafapparates  gegen  die  Christen 
und  der  beziiglichen  Praxis  mit  ausreichen- 
der  Scharfe  unterscheidet,  noch  iiberhaupt 
zwischen  den  verschiedenen  Perioden  der 
C.  einen  principiellen  Unterschied  macht. 
Die  verschiedenen  Rubriken  von  Capital- 
verbrechen,  unter  die  das  Christenthom  sub- 
summirt  wird,  reprSsentiren  bloss  den  Ver- 
theidigungsapparat,  der  iiberhaupt  dem  alt- 
romischen  Staat  gegenfiber  der  seine  £xi- 
stenz  negirenden  neuen  Religion  zur  Ver- 
fugung  stand;  diese  sammtlichen  Straf- 
bestimmungen  sind  keineswegs  immer  ge- 
gen die  Christen  zur  AusfCihrung  gelangt; 
nur  die  Imperatoren  Decius,  Valerian  und 
Diocletian  haben  gegen  das  Christenthum 
die  voUen  Consequenzen  aus  der  alten  Ge- 
setzgebung  gegen  sacrilegi,  maiestatis  rei, 
magi,  inductores  religionis  peregrinae  ge- 
zogen,  d.  h.  nur  sie  haben  bekanntlich  die 
Christenhetze  systematisch  und  in  umfas- 
sendster  Ausdehnung  iiber  das  gesammte 
Reich  betrieben.  Yor  AUem  hat  Le  Blant 
sich  gar  nicht  klar  gemacht,  welche  der 
betreffenden  Strafrubriken  fiir  die  Christen 
die  bedenklichste  war;  er  halt  das  crimen 
laesae  maiestatis  fiir  die  verhangnissvoUste 
der  gegen  die  Christen  erhobenen  Ankla- 
gen  und  stellt  den  Satz  auf,  die  relativ 
ruhigsten  und  gliicklichsten  Perioden  der 
vorconstantinischen  Kirche  fielen  mit  der 
Regierungszeit  der  Kaiser  zusammen,  die 
Anklagen  wegen  Majestatsverbrechen  ent- 
weder  gar  nicht  zuliessen  oder  doch  mil- 
derten.  Diese  These  hat,  wie  im  folgenden 
Abschnitt  naher  gezeigt  werden  soil,  ihre 
Richtigkeit  in  Bezug  auf  nachstehende  der 
von  Le  Blant  namhaft  gemachten  Impera- 
toren :  Vespasian,  Titus,  Nerva,  Macrin  und 
Alexander  Severus.  Gerade  in  diesem  Punkte 
konnten  die  Kaiser  personlich  ausserordent- 
lich  viel  zu  Gunsten  der  Christen  thun, 
namentlich  durch  Beseitigung  der  Anklagen 
auf  da^peta,  worunter  die  Weigerung  der 
Christen  fiel,  dem  Genius  der  Imperatoren 
zu  opfem.  Wenn  aber  Le  Blant  auch 
Traian  unter  die  eminent  christenfreund- 
lichen  Kaiser  rechnet,  so  beweist  er,  dass  er 
von  dem  principiellen  Gegensatz  der  ersten 
Periode  des  vorconstantinischen  Christen- 
thums  zur  zweiten  und  alien  spateren  keine 
Ahnung  hat.  Mit  anderen  Worten,  Le  Blant 
berucksichtigt  nicht,  dass  das  Christenthum 
im  L  Jahrh.  bis  incl.  Nerva  dem  romischen 
Staate  als  jtidische  Secte  gait,  und  insofem, 
abgesehen  von  lo  c  a  1  e  n  Belastigungen  un- 
ter Nero  und  Domitian,  die  Privilegien 
einer  religio  lidta  genoss;  erst  seit  Traian 
gilt  das  Christenthum  als  eine  vom  Juden- 


thum  verschiedene  Religion  und  wird 
verpont.  Auch  insofem  irrt  unser  Verfasser, 
wenn  er  annimmt,  dass  die  Christen  als 
maiestatis    rei    in   Zeiten    der  Verfolgung 
stets  der  Folter  verfielen;  wir  werden  im 
folgenden  Abschnitt  einen  eclatanten  Aub- 
nahmefall  kennen  lemen.   Die  verhangniss- 
voUste  Anklage   gegen   die  Christen   war 
nicht  die  causa  maiestatis,  sondem  die  Be- 
schuldigung,   einer  religio  nova  et  UUciUi 
anzugehoren.    Diese  letztere  Anklage  mag 
freilich  einem  oberflachlichen  Forscher  ziem- 
lich  unbedeutend  vorkommen.   Man  konnte 
mir  mit  TertuUian  (Apol.  c.  6,  37 ;  Ad  nat. 
[ed.  Rigaltius]  1.  I,  c.  10)  einwenden:  noch 
in  den  beiden  letzten  Jahrhunderten  der  Re- 
publik  war  der  Bacchuscult  eine  religio  iUi- 
cita  et  peregrina,  waren  Isis,  Serapis,  Anu- 
bis  und  Harpokrates  verponte  Gottheiten 
und  doch  wurden  sie  im  Verlaufe  der  Kai- 
serzeit  religiones  licitae  und  waren  zur  Zeit 
des  Septimius  Severus  schon  langst  ein  Ge- 
genstand    eifriger  Verehrung   Seitens  des 
heidnischen  Pobels.    Warum  konnte   denn 
das  Christenthum  nicht  auch  aus  einer  re- 
ligio   iUicita   eine   religio   lidta  et  adscUa 
werden?    Darauf  ist  Folgendes  zu  erwie- 
dern:   dass   in   Rom   seit   Einf^hrung  der 
Monarchie  die  religiose  Toleranz  sich  immer 
mehr   erweiterte ,   dass  das  Pantheon   des 
Erdkreises  immer  mehr  auslandischen  Cul- 
ten,   sogar   der  jQdischen   Religion,    Anf- 
nahme  gewahrte,  ist  richtig.  Es  hielt  aber 
desshalb  so  schwer,  auch  dem  Christenthum 
wie   anderen  fremden   Culten   die   Rechte 
einer  religio  licita  zu  gewahren,  well,  wie 
schon  vorhin  erwahnt  wurde,   seine  uni- 
versale, auf  die  moralische  Beherrschung 
der  Welt  gerichtete  Tendenz  mit  dem  na- 
tionalen,   d.  h.   auf  bestimmte  Volker  be- 
schrankten  Charakter  der  dbrigen  auswar- 
tigen  Culte  und  selbst  des  Judenthoms  im 
Widerspruch  stand.     Hatte  aber  das  Chri- 
stenthum  einmal   die   staatliche   Anerken- 
nung  als  religio  licita  erlangt,  so  waren 
selbstverstandlich  gegen  seine  Bekenner  die 
Anklagen  auf  sacrilegium,  maiestas  u.  dgl. 
nicht  mehr  zulassig.    Schon  Ruinart  (Acta 
martyrum  sincera  praef.  gen.  17  f.  Nr.  24, 
Ratisb.  1859)  hat  richtig  erkannt,  dass  die 
unsichere   personliche   Lage   der  Christen, 
dass  die  partiellen  Verfolgungen,  vor  denen 
sie  nicht  einmal  christeiifreundliche  Kaiser 
unter  alien  Umstanden  schfitzen  konn- 
ten, ihren  letzten  Grund  in  den  alten  Ge- 
setzen  gegen  die  religiones  peregrinae  et 
illicitae   batten.    Aber  sowol   Ruinart    als 
auch  Le  Blant  haben  vollst&ndig  iibersehen, 
dass  sich  die  vorconstantinische  £rche  wirk- 
1  i  c  h  eine  Zeit  lang,  von  260  bis  c.  BOO,  im 
Genusse  der  Rechte  einer  religio  licita  be- 
fand,  wie  im  nachsten  Abschnitt  bewieeen 
wird;  fttr  die  ziemlich  zahlreiefaien  Marty- 
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lien,  die  eine  spatere  Tradition  auch  in 
diesen  Zeitraum  versetzt,  fehlt  es  also  ganz- 
lidi  an  der  historischen  Basis.  Uebrigens 
daif  man  nicht  annehmen,  vor  260,  also 
▼or  der  staatlichen  Anerkennong  der  christ- 
lichen  Kirche  als  religio  licita,  hatte  es 
selbst  unter  eminent  christenfreundlichen 
Kaisem  stets  einzelne  Martyrer  gegeben, 
die  etwa  der  Wuth  feindlich  gesinnter 
Statthalter  zum  Opfer  gefallen  waren.  Mar- 
tyrien  unter  hervorragend  christen- 
freundlichen Kaisem  sindnurAus- 
nahmsfalle,  deren  Erwahnung  sich 
kirchliche  Quellen  ersten  Ranges, 
wie  Eusebius  und  Dionys  von  Ale- 
xandrien,  nicht  entgehen  lassen. 

Zum  Schluss  dieser  allgemeinen  Bemer- 
kungen  noch  ein  Wort  Clber  die  nach 
Lad,  Divin.  inst.  V  11  von  Ulpian  angefer- 
tigte  Sammlung  christenfeindlicher  Kaiser- 
rescripte,  so  wie  Clber  Martyreracten  als  histo- 
rische  Quellen.  Was  den  ersten  Punkt  be- 
trifft,  so  meint  Le  Blant,  der  Verlust  jener 
berQchtigten  CoUectaneen  sei  zu  verschmer- 
zen,  weU  sich  ja  doch  die  so  vielfach  com- 
plicirte  juridische  Basis  der  C.  reconstruiren 
lasse.  loh  kann  dieser  Meinung  nicht  zu- 
stimmen;  Le  Blant  unterschatzt  eben  die 
nnmnschrankte  Oswalt  der  romischen  Im- 
peratoren.  Aus  dem  ganzen  Zeitraum  von 
c.  100  bis  211,  dem  Zeitpunkte,  in  dem 
Ulpian  sein  Buch  De  officio  proconsulis  ver- 
fasste,  ist  uns  nur  die  bekannte  Instruction 
Traians  an  den  jungem  Plinius,  eine  £nt- 
scheidung  Marc  Aurels  in  einem  Special- 
fall  und  das  Edict  des  Septimius  Severus 
erhalten;  es  ware  doch  gewiss  interessant, 
noch  Naheres  uber  die  Art  und  Weise  zu 
erfahren,  wie  christenfeindliche  Kaiser  jenes 
Zeitraums  die  allgemeine  Gesetzgebung  ge- 
gen  die  Christen  zur  Anwendung  brachten. 
—  Als  Quellenbelege  ffir  seine  Ausfiihrun- 
gen  verwerthet  Le  Blant  auch  vielfach  die 
Martyreracten.  Ein  solches  Yerfahren 
erfordert  aber  die  ausserste  kritische  Vor- 
sicht,  da  verhaJtnissmassig  nur  wenige  Acta 
Martyrum,  wie  z.  B.  die  von  Pontius  ver- 
fasste  Yita  s.  Cypriani,  die  Acta  s.  Marcelli 
centurionis,  Maximiliani  tironis,  Martyrum 
Scillitanorum ,  Perpetuae  et  Felicitatis,  als 
authentisch  oder  auch  nur  als  im  We- 
sentlichen  echt  gelten  diirfen.  Yon  welcher 
monstrosen  Beschaffenheit  die  von  Simeon 
Metaphrastes  im  10.  Jahrh.  redigirten  Mar- 
tyreracten und  die  bezfiglichen  Berichte  der 
ffriechischen  Menologien  saeculi  X  et  XI, 
das  sog.  Menologium  Basilii  U  imperatoris 
und  Sirleti,  sind,  wie  diese  Biographieen 
resp.  Lebensskizzen  nur  ein  Conglomerat 
aus  albemen  Mirakeln,  emporenden  Hen- 
kerscenen,  ungeschichtlichen  Notizen  und 
Yoraussetzungen  sind,  Alles  das  habe  ich 
bereits  in  meinem  Buche   iiber  die  ,Lici- 


nianische  Christenverfolgung^  (Jena  1875, 
76 — 92)  gezeigt.  Es  vercuent  also  im- 
merhin  Anerkennung,  dass  unser  Epigra- 
phiker  auf  Yerwerthung  beider  Arten  von 
trilben  byzantinischen  Quellen  verzichtet 
hat  und  sich  nur  auf  die  RuinarfBche 
Sammlung  beruft.  Aber  auch  dieser  For- 
scher  hat  einige  StQcke  von  hochst  zweifel- 
hafter  Glaubwfirdigkeit  aufgenommen,  so 
z.  B.  die  Acta  s.  Symphoriani  Augustunen- 
siB  (125—128),  die  126  c.  II  ein  gefalsch- 
tes  Yerfolgungsrescript  eines  Kaisers  Au- 
relianus  oder  (nach  anderer  Lesart)  Aurelius 
enthalten;  so  femer  die  Acta  s.  Tarachi, 
Probi  et  Andronici  martyrum,  die  wegen 
der  ermiidenden  Fiille  von  Henkerscenen 
und  wegen  der  rasenden  Schmahungen,  die 
von  den  Blutzeugen  gegen  die  Imperatoren 
Diocletian  und  Genossen  ausgestossen  wer- 
den,  lebhaft  an  die  beriichtigten  Fabeln 
eines  Metaphrastes  erinnem  una  demgemass 
schon  von  Samuel  Basnage  (Annal.  poL- 
eccl.  P.  II  454  ff.,  Nr.  U— YII)  mit  Recht 
als  apokryph  verworfen  werden.  Ich  kann 
mich  dem  Yerfahren  Le  Blants  nicht.  an- 
schliessen,  welcher  (Sur  les  bases  juridiques 
etc.  363  f.,  368 ;  La  preparation  an  martyre 
in  Comptes  rendus  de  TAcad.  T.  XXYIII 
56f.,58,  78,  Paris  1874)  beide  Biographieen 
als  echte  Actenstficke  gelten  lasst. 

B.  Speneller  Tkeil :  detaillirtere  kritisoke  Ueber- 
sioht  der  romisohen  0. 

I.  Das  Christenthum  und  der  ro- 
mische  Staat  im  1.  Jahrh.  unserer 
Zeitrechnung. 

1)  Dass  die  chnstliche  Kirche  in  dieser 
ersten  Periode  ihres  Bestehens  dem  romi- 
schen Staate  als  jttdische  Secte  gait  und 
demgemass  als  Bestandtheil  einer  religio 
licita  gleichfalls  die  Rechte  einer  solchen 
genoss,  darin  stimmen  jetzt  die  moisten 
Forscher  iiberein  (die  entgegengesetzte  An- 
sicht  verficht  neuerdings  Wiesder  Christen- 
verfolgungen  der  Oasaren,  Giitersloh  1878). 
Es  ist  aber  nicht  ganz  leicht,  diese  These 
durch  spezielle  Quellenbelege  zu  erharten; 
ihre  innere  Wahrheit  erhellt  in  der  That 
mehr  aus  dem  gesammten  historischen  Zu- 
sammenhang,  denn  aus  bestimmten  Aeusse- 
rungen  der  Autoren.  Um  so  aufTallender 
ist  es  freilich,  dass  in  neuester  Zeit  nur 
drei  Kirchenhistoriker :  de  Rossi  (BuUe- 
tino  di  archeol.  crist.  1865),  AubS  (De 
la  l^galit6  du  christiamsme  dans  Tempire 
romain  pendant  le  1"  si^le  in:  Comptes 
rendus  de  I'Acad.  des  Inscr.  Nouv.  s^r. 
T.  II  184—205,  Paris  1866)  und  Franz 
Overbeck  (Studien  zur  Geschichte  der  alten 
Kirche,  Heft  1  II,  Schloss-Chemnitz  1875; 
Ueber  die  Gesetze  der  romischen  Kaiser 
von  Traian  bis  Marc  Aurel  gegen  die  Chri- 
sten  u.   s.  w.   94 — 101)   der  interessanten 
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Materie  naher  getreten  sind.  Controvers, 
freilich  nur  noch  innerhalb  eines  gewis- 
sen  Lagers,  ist  bloss,  ob  die  unter  Nero 
und  Domitian  gegen  die  Christen  unter- 
nommenen  Feindseligkeiten  schon  als  ge- 
nerelle  systematische  Verfolgungen  oder  nur 
als  vorttbergehende  rein  locale,  einer  Ca- 
sarenlaune  entsprungene  Bedr^ckungen  auf- 
zufassen  sind.  Lassen  wir  einstweilen  diese 
Streitfrage  bei  Seite  und  spuren  wir  ge- 
nauer  den  Griinden  nach,  wodurch  die  These 
von  der  anfanglichen  Zugehorigkeit  des  Chri- 
stenthums  zum  Judenthum  (in  der  romi- 
schen  Anschauung)  erhartet  wird.  Eine 
solche  Zusammenstellung  der  beziigliehen 
speziellen  Beweise  ist  keineswegs  uberfltis- 
sig,  da  auch  die  Argumentation  de  Rossi's, 
Aub^'s  und  Overbecks  nicht  ganz  erscho- 
pfend  sein  diirfte.  Zunachst  kommt  Sueton, 
Claudius  c.  25  (ed.  Bipontin.)  in  Betracht 
(ludaeos  impulsore  Chresto  assidue  tumul- 
tuantes  Roma  expulit).  Hier  ist  unter 
Chrestus  unzweifelhaft  Christus  zu  verste- 
hen;  denn  aus  dem  Vergleiche  von  lustm. 
Martyr,  Apolog.  I,  c.  4,  ed.  Otto  (XpwTiavol 
7otp  etvat  xaxTjYopoofjLS&a'  'zh  6e  XpYjTcov  jtw- 
ewdai  o6  otxatov)  mit  Tert,  Ad  nat.  1.  I, 
c.  3  (Christianum  vero  nomen  .  .  .  de  un- 
ctione  interpretatur ;  etiam  cum  corrupte  a 
vobis  Chrestiani  pronuntiamur ;  nam  ne  no- 
minis  quidem  ipsius  liquido  certi  estis  etc. ; 
da  jedenfalls  auch  gebildete  Anhanger 
der  Staatsreligion  diese  ungenaue  Aus- 
sprache  der  Namen  Christus  und  Christiani 
beliebten  —  es  erhellt  dies  aus  der  ganz 
allgemeinen  Aeusserung  TertuUians  — , 
so  wird  der  Grund  hiervon  vielfach  weniger 
auf  Unwissenheit,  denn  auf  ironisirende  ety- 
mologische  Spielereien  zuriickzufuhren  sein) 
erhellt,  dass  die  Heiden  die  Namen  Christus 
und  Christiani  haufig  ungenau  Chrffltus  und 
Chr^tiani  aussprachen.  Fasst  man  nun  das 
Christus  unserer  Stelle  dem  Sinne  nach  als 
Christiani  auf,  so  hat  man  die  Stelle  nach 
dem  Vorgange  von  Le  Nourry  0.  s.  B. 
(ed.  1.  de  mort.  pers. ;  Dissert,  c.  VI,  Art.  I 
194),  Tillemont  (M^moires  pour  servir  k 
Thist.  eccl.  T.  II  73,  seconde  Edition,  Paris 
1701),  Giesder  (Kirchengesch.  I  94,  2.  A.), 
Neander  (AUgem.  Gesch.  d.  christl.  Relig. 
Bd.  I.  Abth.  1,  135  f.,  Hamb.  1825),  Ddl- 
linger  (Kirchengesch.  I  19  f.,  Rgsb.  1836), 
de  Rossi  (a.  a.  0.),  AubS  (184  f.)  und  zu- 
mal  in  Uebereinstimmung  mit  Hilgenfdds 
(Hist.-krit.  Einleitung  ins  N.  Test.,  Leipzig 
1875,  303  f.)  schari'sinniger  Interpretation 
so  aufzufassen:  um  das  Jahr  53  erliess 
Kaiser  Claudius  gegen  die  Juden  anlasslich 
der  Unruhen,  die  die  christliche  Propaganda 
unter  ihnen  erregt  hatte,  ein  Ausweisungs- 
mandat;  diese  Massregel  traf  aber  auch 
Angehorige  der  jungen  rdmischen  Christen- 
gemeinde,  vreil  man  sie  gleichfalls  ftir  Juden 


hielt.    Zweitens:  Tert,  Apol.  21  spricht  von 
der  gegen  das  Christenthum  erhobenen  An- 
klage    /luasi  sub  umbraculo   inaignissimcte 
religionis  certe  licitae  (sc.  ludaicae)  aliguid 
propria  e  praestwiptionis  abscond  at*  etc,  Diese 
Stelle  kann  sich  nur  auf  das  erste  christ- 
liche Jahrhundert  beziehen;   fiir  das   Zeit- 
alter  Tertullians  und  des  Kaisers  Septimius 
Severus  konnte  jene  Anklage  gar  keinen 
Inhalt  mehr  haben,  da  der  romische  Staat 
schon  seit  Traian,  also  seit  einem  Jahrhun- 
dert, gewohnt  war,  das  Christenthum  als 
eine    von   der  jiidischen    verse  hi  edene 
Religion  zu  behandeln.    Drittens,  dass  Rom 
noch   zu  Ende   des    1.  Jahrh.   Juden   und 
Christen  als  eine  Religion  zusammenwarf, 
beweist  die  sonderbare  Art  und  Weise,  wie 
Domitian  in  seinem  letzten  Regierungsjahr 
(95/96)  seine  Anklagen  gegen  verschiedene 
Christen  motivirte ;  da  werden  manche  Ro- 
mer  verurteilt  wegen  d&e^TTjc  (=  sacrile- 
gium)  und  als  ,ic  ta  tcov  'Iou6atu>v  Jdi) 
i^oxeXXovTEc'  (vgl.  Cass.  Dion,  Rer.  Roman, 
vol.   II,  1.   67,   c.    14,  ed.   Imm.   Bekker). 
Man  kann  zweifelhaft  sein,  ob  Christen  und 
Juden  da  gemeint  sind;   sicher  passt  diese 
Anklage   auf  Christen    oder  genauer    auf 
Proselyten  des  Christenthums ,   das  als  ju- 
dische  Secte  gait.    Viertens   endlich   geht 
aus  dem  bekannten  Briefwechsel  des  jiingem 
Plinius  mit  Traian  (Ep.  1.  X  97,  98)   her- 
vor,  dass  der  romische  Staat  zuerstunter 
Traian  das  Christenthum  als  selbstan- 
dige  Religion  unterschied  und  dazu  seine 
Stellung  nahm.  —  Aus  obigen  Erorterungen 
wird  es  klar,  dass  Le  Blant  (Note  sur  les 
bases  juridiques  etc.  373)   einem  unhaltba- 
ren  Anachronismus  huldigt,  wenn  er,   ge- 
stiltzt   auf  die  bekannte  von  Tert,  Apol.  5 
mitgetheilte  Legende,   den  Charakter  des 
Christenthums  als  einer  religio  ilUciia  schon 
von  dem  angeblichen  Senatsbeschluss  aus 
der  letzten   Zeit   des  Kaisers  Tiberius  her 
datirt  (vgl.  auch  meinen  Artikel  ,Romische 
Toleranzedicte'  A.  1).  —  In  diesem  ersten 
Zeitraum  war  also  der  rdmische  Staat  Qber 
den  tiefen  Gegensatz   zwischen  beiden  Re- 
ligionen  sich  noch  nicht  klar  geworden  und 
gestattete  dem  Christenthum  dieselbe  Tole- 
ranz,  deren  sich  die  jildische  Religion  er- 
f rente.    Die  gesetzliche  Capacitat  des  Ju- 
denthums  im  romischen  Reich  ist  u.  A. 
bezeugt   durch   loseph,  Antiqq.  lud.  XIV 
17;   c.  Apion.   1.   IL  p.  879,  ed.  Basil,  a. 
1567,   Cass.  Dion.  1.  LXVI,   c.   7;    Tert, 
Apol.  c.  21   und  Lampr,  Alex.  Sever,  c. 
22.    Der  ganze  Apparat  der   romi- 
schen Gesetzgebung  gegen  maiestaiis 
rei,  sacrilegi,  inductores  religionis  novae, 
magi  kam  also  in  diesem  Zeitraum 
principiell   nicht  gegen  die   Chri- 
sten in  Anwendung.  Allerdings  waren 
sie  schon  seit  Nero  Gegenstand  der  fana- 
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tisehen  Wuth  des  heidnischen  Pobels,  frei- 
lieh  noch  nicht  in  dem  Masse,  wie  spater; 
aber  gegen  Ausbrflche  des  Yolkshasses 
BehQtzte  sie,  ,die  Angehorigen  einer  religio 
licita\  der  Arm  der  Behorden.  Aber  trotz 
dieser  gOnstigen  Stellung  dem  Staate  gegen- 
dber  entgingen  sie  nicht  ganz  solcben  par- 
tieHen,  voriibergehenden  und  localen  Be- 
drfickongen,  die  mit  dem  Begriffe  ^Yerfol- 
gung^  nichts  zu  thun  baben.  Einmal  wurde 
gerade  damals  die  den  Juden  gesetzlicb  zu- 
stehende  Toleranz  zuweilen,  theilweise  we- 
nigstens,  durch  Polizeimassregeln  und  fisca- 
lisehe  Belastigungen  suspendirit ;  diese  Be- 
druckimgen  erstreckten  sich  also  consequent 
aoch  auf  die  Christen.  Und  dann  musste 
ein  Theil  der  Ohristenheit  die  Despotenlaune 
eines  Nero  und  Domitian  empfinden,  jener 
Tjrannen,  die  mit  gewissenhafter  Paritat 
fiber  alle  ihre  Unterthanen,  Heiden  wie 
Christen,  Unheil  brachten.  Eine  kurze 
Uebersicht  der  Geschicke  des  Christenthums 
unter  den  verschiedenen  Regierungen  die- 
ser Periode,  von  Claudius  bis  incl.  Nerva, 
wird  dieses  generelle  Urtheil.im  Einzelnen 
naher  begrfinden. 

2)  Dass   die   Suet,   Claud.  25   erwahnte 
Polizeimassregel  gegen  Juden  und  Christen 
nicht  den  Charakter  einer  formlichen  Yer- 
folgnng  hatte,  haben  wir  schon  gesehen. 
HierfBr  spricht  auch  der  Umstand,  dass  die 
Verbannten  sehr  bald,  noch  vor  dem  Tode 
des  Claudius,  nach  der  Hauptstadt  zurfick- 
kehren  durften  (vgl.  Baron,  Annal.  eccl.  I 
ad  a.  Chr.  53  und  AubS  185).  —  Was  Nero 
im  J.  64  gegen  die  romische  Christen- 
gemeinde  untemommen,   ist  aus  den  Be- 
richten    der   heidnischen   Autoren    Tacitus 
(Ann.  XY  44)   und  Suetonius  (Nero  c.  16) 
bekannt.    Der  Imperator  walzte  den   auf 
ihm  haftenden  Yerdacht,  der  Mordbrenner  i 
Roms  zu  sein ,  von  sich  auf  die  Christen ' 
ab,  die  schon  damals  GFegenstand  des  Yolks-  { 
basses  waren ,  und  liess  sehr  viele  dieser , 
Unglucklichen  unter  diesem  Yorwand  unter  | 
emporenden  Martem  eines  unerhort  grau-  { 
simen  Todes  sterben.  Diese  locale  Christen- ! 
yerfol^ng,  die  lediglich  das  Ergebniss  einer  I 
kaiserlichen  Laune   des   Cisarenwahnsinns  i 
war  und  die  Anhanger  Jesu  nicht  als  solche  ■ 
traf,    darf  man   nicht  unterschatzen;  I 
denn  Tacitus  spricht  von  einer  ingens  muUi" 
iudo  der  auf  qualvoUe  Weise  Hingerichteten. 
Es  ist  die  Frage:   hat  sich  die  neronische 
Verfolgung  auf  das  Gemetzel  innerhalb  der 
baaptiSadtischen  Gemeinde  beschrankt,  wie 
Doawell  (Diss.  Cypr.  XI  de  pane.  mart,  ad 
ealcem   der  Fell  schen  Ausgabe  der  0pp. 
Cypriani  69,  70,  Nr.  XIH,  Amstel.  1700), 
S.  Basnage  (I  731,  Nr.  XYI),   AubS  (a.  a. 
0.  187—194),  Merivole  (Gesch.  d.  R6mer 
onter  dem  Kaiserthum  lY  390,  deutsche 
Attsg.  Lpz.  1872),  Gibbon  (Untergang  dee 


rom.  Reiches,  deutsche  Uebertragung  von 
Sporschil,  2.  Ausg.  423),  Overheck  (94—99) 
annehmen,  oder  wurde  sie  auch  durch  ge- 
nerelle Edict'e  auf  alle  ProYinzen  ausge- 
dehnt,  wie  Le  Nourry  (195),  Ruinart  (a. 
a.  O.  praef.  gen.  20,  Nr.  26),  TiUenwnt 
(M^moires  pour  servir  k  Thist.  eccl.  T.  n 
75,  494  f.,  6dit.  n,  Paris  1701)  und  de 
Rossi  Bull,  di  arch,  crist.  1865,  93)  behaup- 
ten  ?  Wie  ich  aus  Overbeck  99  ersehe,  will 
auch  Hermann  Schiller  (Rom.  Kaiserreich 
unter  Nero  437  fF.,  Berl.  1872),  gestfitzt  auf 
unwiderlegliche  Argumente,  von  einer  Aus- 
dehnung  der  neronischen  Yerfolgung  auf 
die  Provinzen  nichts  wissen ;  Basnage  (a.  a. 
O.)  und  Gieseler  (94)  lassen  ohne  ausrei- 
chenden  Grund  die  neronische  Bedrangung 
der  romischen  Christengemeinde  zu  lange 
dauem,  ersterer  bis  65  und  letzterer  gar, 
wenn  auch  mit  Unterbrechungen ,  bis  zum 
Tode  des  Tyrannen.  Nach  meiner  Ueber- 
zeugung  hat  sich  die  neronische  Yerfolgung 
auf  die  in  der  Hauptstadt  im  J.  64  ver- 
fibten  Grausamkeiten  beschrankt;  zu  diesem 
Ergebniss  gelange  ich  auf  Grund  folgender 
Erwagungen.  Die  Yertreter  der  entgegen- 
stehenden  Ansicht  berufen  sich  auf  Lac- 
tantius,  Sulpicius  Severus  und  Orosius.  Nun 
ist  es  richtig,  dass  Lact,  Mort.  persec.  c.  II 
(ed.  H,  Hurler)  unsere  Christenverfolgung 
nicht  mehr,  wie  Tacitus,  auf  jenes  spezielle 
Motiv  zurtlckfilhrt,  sondem  als  Ursache  den 
Yerdruss  des  Kaisers  iiber  die  zunehmende 
Propaganda  des  Christenthums  innerhalb 
des  Heidenthums  annimmt  (.  .  .  cum  ani- 
madverteret  non  modo  Romae,  sed  ubique 
quotidie  magnam  multitudinem  deficere  a 
cultu  idolorum  .  .  .  prosilirit  ad  excidendum 
coeleste  templum  etc.).  Bei  Sulp.  Sever. 
Chron.  n  29,  Nr.  2,  3  (ed.  Halm)  heisst 
es  dann,  Nero  hatte  zuerst  die  bekannten 
Brutalitfiten  gegen  die  romische  G^meinde 
yeriibt  und  h i  e  r  au f  durch  formliche  Edicte 
das  Christenthum  verpont.  Overbeck  (a.  a. 
O.  sucht  in  die  betreffende  Stelle  des  Sulp. 
Sev.  (hoc  initio  in  Christianos  saeviri  coe- 
ptum;  post  etiam  dads  legibus  religio  Teta- 
batur  palamque  ediotis  propositis  Christia- 
num  esse  non  licebat)  durch  fibertriebene 
Betonung  des  Zeitadverbs  ,post^  den  Sinn 
hinein  zu  interpretiren,  der  zweite  Satz  be- 
zoge  sich  ganz  allgemein  auf  die  gesetzliche 
Yerpdnung  des  Christenthums  in  den  nach- 
neronischen  Zeiten  (seit  Traian).  Allein 
die  unmittelbar  folgenden  Worte:  turn  Pau- 
lus  ac  Petrus  capitis  damnati  etc.,  beweisen 
unwiderleglich,  dass  das  post  sich  noch  auf 
Nero  bezieht,  dass  also  Severus,  freilich 
irrthiimlich,  schon  diesem  Kaiser  allgemeine 
Yerfolgungsedictezuschreibt.  Ruinart,  Aub^, 
de  Rossi  u.  A.  geben  demnach  die  rich- 
tige  Dentung  unserer  Stelle.  Endlich  be- 
richtet  Oros.  YII  5  geradezu,  Nero  h&tte 
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die  zu  Rom  auf  greuelyolle  Weise  inau^u- 
rirte  Verfolgujig  auf  alle  Provinzen  aus- 
gedehnt  (Nero  Romae  Christianos  suppliciis 
ac  mortibus  affecit,  ac  per  omAes  provincias 
pari  persecutione  excruciari  imperavit).  Allein 
Lactanz  (um  314),  Sulpicius  Severus  (um  400) 
und  Orosius  (um  417)  reprasentiren  blow 
die  fibertreibende  Tradition  der  spatem 
Zeit;  hierftir  spricht  schon  der  Umstand, 
da$s  die  bezUgliehen  Berichte  der  drei  Au- 
toren  eine  progressive  Steigerung 
aufweisen.  Massgebend  konnen  hier  nur 
die  alteren  christlichen  Queilen,  zumal 
des  2.  und  3.  Jahrh.,  sein,  und  sie  sind  es 
um  so  mehr,  als  der  en  Berichte  mit  den 
Andeutungen  der  altesten  heidnischen  Quel- 
len,  Tacitus  und  Suetonius,  dbereinstimmen. 
Erstens,  Melito,  Bischof  von  Sardes,  sagt 
in  seiner  um  170  dem  Kaiser  Marc  Aurel 
liberreichten  Apologie  (ap.  Eus,  H.  e.  IV 
26)  u.  A.  Folgendes:  jjiovot  iccCvroiv  .  .  .  x^v 
xcift'  ^jjwtc  iv  oiapoX^  xaTaax^ffai  X^ov 
ijl^tkrpay  N£pu>v  xal  Aofuxiocv^c.  Da  Melito 
hier  dem  beriichtigten  Casar  Verleum- 
dung  des  Christenthums  vorwirft,  so  liegt 
in  unserer  Stelle  eine  unleugbare  Anspie- 
lung  auf  den  von  Tacitus  erz&hlten  Yorfall ; 
der  Apologet  hat  also  aus  der  Zeit  Nero's 
nur  die  Misshandlung  der  romischen 
Christengemeinde  gekannt.  Zweitens  kommt 
hier  Terf,  Apol.  5  in  Betracht  (conatdite 
commentarios  vestros,  illic  repetHetis  primum 
Neranem  in  hanc  aectam  cum  maxitne  Romae 
otHentem  Caesariano  gladio  ferocisse).  Also 
auch  Tertullian  kennt  aus  der  Regierungs- 
zeit  Nero's  nur  die  Heiden  der  romischen 
Christengemeinde ;  denn  einmal  verweist  er 
die  Heiden,  an  die  sein  Apologeticus  ge- 
richtet  ist,  ausdrdcklich  auf  heidnische 
Quellen,  d.  i.  auf  Tacitus  und  Sueton,  und 
dann  sagt  er:  sectam  cum  maxime  Romae 
orientem.  Noch  bestimmter  aussert  sich 
TertuU.  Scorpiac.  c.  XV  (cap.  ult.):  vitas 
Caesarum  legimus,  orientem  fidem  Bomae 
primus  Nero  crueniavit  etc.  Drittens,  auch 
Eusebius  kennt  aus  der  Zeit  Nero's  nur  die 
Drangsale  der  romischen  Christenge- 
meinde :  H.  e.  II  25,  wo  er  der  neronischen 
Verfolgung  gedenkt,  giebt  er  einfach  eine 
Uebersetzung  der  betreffenden  Stelle  bei 
Tertullian  (Apol.  6).  Viertens  endlich,  die 
Annahme,  Nero  hatte  das  Christenthum 
durch  generelle  Edicte  verpont,  hat  ein 
conservatives  Interesse  des  Imperators  fttr 
die  alte  Staatsreligion  zur  nothwendigen 
Voraussetzung  —  man  vgl.  z.  B.  die  Moti- 
virung  bei  Lact,  c.  II  — ;  sein  altester  Bio- 
^aph  erzahlt  aber,  dass  er  ein  Verachter 
jeder  Religion  war  (cfr.  Sueton,  Nero  56: 
religionum  usquequaque  contemptor,  praeter 
unius  deae  Syriae.  Hanc  mox  ita  sprevit, 
ut  . .  .  contaminaret  etc.),  und  man  wird 
gestehen  mussen,  dass  dieser  irreligiose  Zug 


zu  dem  sonstigen  bodenlos  leichtfertigen 
Charakter  des  beruchtigten  Tyrannen  im 
Einklang  steht.  De  Rosses  jdngster  Ver- 
such,  den  allgemeinen  Charakter  der 
Nero-Verfolgung  auf  Grund  einer  onlfingst 
(im  J.  1862)  aufgefundenen  Wandinschnft 
von  Pompeji  zu  retten  (vgl.  Bulletino  di  ar- 
cheol.  crist,  1865,  93  ff.),  ist  meiner  An- 
sicht  nach  als  verfehlt  zu  betrachten. 
Aube  (189—193)  vermag  auf  Grand  der 
sorgfaltigsten  Untersuchung  des  Gegenstan- 
des  in  jenen  Epigrammen  nur  harmlose 
Spottereien  zu  erkennen,  die  die  heimlichen 
Versammlungen  und  die  Propaganda  der 
Christen  betreffen  (,avec  la  meilleure  vo- 
lenti du  monde,  je  n'y  puis  voir  qu'une 
chose,  c'est  qu'on  connaissait  les  Chretiens 
k  Pomp6i,  qu'on  se  moquait  de  la  propa- 
gande  . .  .  qu'on  raillait  leur  esprit  de  pro- 
selytisme,  leurs  cobciliabules,  les  discours 
qu  ils  y  tenaient  et  leur  d6dain  de  la  vie'). 
Overheck  (99)  betont  mit  Recht,  dass  die 
ganze  de  Rossi'sche  Argumentation  sich  nor 
auf  folgende,  an  eine  Wand  in  Pompeji 
gezeichneteBuchstabenstatzt:  HRISTIAN. 
[Vgl.  neuestens  V,  SchuUze  Zeitschrifk  f. 
Kirchengesch.  1880,  IV  125;  der  Heraus- 
geber  kann  sich  dem  hier  in  Bezug  auf  die 
pompejanische  Inschrift  Vorgetragenen  nicht 
anschliessen.  E.]  Betr.  des  Charakters  der 
neronischen  Verfolgung  noch  Hilgenfdd  a. 
a.  O.  638  ff.  und  Qdrres  Antipas  von  Per- 
gamum,  Zeitschr.  f.  wiss.  Theol.  XXI,  H.  2, 
S.  271  ff. 

Seit  Baronius  (vgl.  Martyr.  Rom.  s.  29. 
lunii  413,  414,  Colon.  1603;  Anna!,  ecol. 
ad  a.  Chr.  69)  ist  es  traditionell  geworden, 
das  Mart3rrium  der  Apostel  Petrus  und  Pau- 
lus  mit  der  Regierungszeit  Nero's  in  Ver- 
bindung  zu  bringen  und  dasselbe  gerade 
auf  den  29.  Juni  67  zu  verlegen.  Dass  die 
Enthauptung  des  Paulus  und  die  Kreuzi- 
gung  des  Petrus  unter  Nero  stattfand,  diese 
Thatsache  ist  freilich  in  authentischer 
Weise  bezeugt  erstens  durch  Bhisdfius  (EL 
e.  n  25,  in  1),  resp.  durch  die  von  ihm 
citirten  alteren  christlichen  Quellen,  nam- 
lich:  1)  durch  Dionifs,  Bischof  von  Eorinth, 
in  dessen  Schreiben  an  die  Romer;  2)  durch 
den  Presbyter  Gaius  in  seiner  gegen  den 
Montanisten  Proclus  gerichteten  Schrift; 
3)  durch  Origenes  im  3.  Buche  seiner  Ex- 
positiones  in  Genesim;  und  zweitens  durch 
TertuU.  Scorpiace  c.  15  und  De  praescr. 
haeret.  c.  36  (ed.  Rigaltii).  (Vgl.  fOr  das 
romische  Martyrium  Petri  auch  Hilgen/eld 
a.  a.  O.  630  ff.)  Dagegen  ist  die  These, 
wonach  beide  Apostel  erst  im  J.  67  das 
Martyrium  erlitten,  unhaltbar  und  be- 
reits  durch  S,  Basnage  (Ann.  I  734,  Nr. 
IX,  X)  und  neuerdings  R,  A,  Lipsius  (Chro- 
nologie  der  r5m.  Bischdfe  164  und  zumal 
Note  2)  trefflich  widerlegt  worden,  die  mit 
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Fog  annehmen,  dass  jenes  Doppelmartyriain 
eioSich  mit  der  einzig  historischen  haupt- 
stadtischen  Yerfolgung  zu  verbinden  ist. 
Eine  and  ere  Chronologie  ist  in  der  That 
undenkbar,  da,  wie  soeben  gezeigt  wurde, 
die  alteren  christlichen  Quellen  eben  nur 
jene  romische  Yerfolgung  kennen;  zum 
Ueberfloss  lasst  es  Tert,  ^orp.  c.  15  ffar 
nicht  zu,  den  Glaubenskampf  der  beiden 
Apostel  Yon  jener  Eatastrophe  der  rdmi- 
schen  Gemeinde  zu  trennen:  . . .  orientem 
fidem  Romae  primus  Nero  cruentayit.  Tunc 
Petrus  ab  altero  cingitur,  cum  illic  cruci 
adstringitur.  Tunc  Paulus  ciyitatis  Roma- 
nae  consequitur  natiyitatem  etc.  Sollen 
Beide  erst  im  J.  67  gelitten  haben,  so 
moaste  man  entweder  mit  Giesder  (94) 
eine  dreijahrige  Fortsetzung  des  Nero- 
Sturmes  annehmen,  oder  aber  eine  zwei- 
malige  BedrQckung  der  hauptstadtischen 
Gemeinde  unter  Nero  vorauszusetzen.  Bei- 
des  ist  gleich  unstatthaft;  denn  was  das 
erstere  betrifft,  so  bemerkt  Basnage  mit 
Recht,  dass  die  Nero-Verfolgung  vom  J.  64, 
drei  Jahre  fortgesetzt,  eine  ganz  andere 
Bedeutung  erlangt  haben  w&*de,  als  sie 
jetzt  hat,  und  die  Annahme  einer  zweima- 
ligen  Yerfolgung  widerspricht  den  Angaben 
desauthentischen  Quellenmaterials,  die 
nor  eine  neronische  Misshandlung  der 
bauptstadtischen  Christen  kennen.  Was  end- 
lich  den  T  ode  stag  der  Apostel  anbelangt, 
80  findet  er  sich  in  den  alteren  Quellen 
bis  auf  Eusebius  gar  nicht  erwahnt;  der 
liberianische  Bischofskatalog  von  354  be- 
zeichnet  zuerst  als  solchen  den  29.  Juni 
(ed.  Mommsen  bei  Lipsiua  a.  a.  O.  265: 
passus  autem  [scil.  Petrus]  cum  Paulo  die 
in  Kal.  Julias  cons.  ss.  imperante  Nerone). 
Nach  Lipsius  a.  a.  O.  163  f.  soil  dieses 
Datum  auf  einem  Missverstandniss  der  An- 
gabe  des  Depositionskatalogs  derselben  libe- 
rianischen  Chronik  beruhen,  wonach  am 
29.  Juni  258  unter  den  Consuln  Tuscus 
imd  Bassus  des  Petrus  Gebeine  in  den  Ka- 
takomben  und  die  des  Paulus  auf  dem  Wege 
nach  Ostia  beigesetzt  wurden.  [Man  vgl. 
dagegen  Kraus  Rom.  Sott.  2.  A.  S.  592.  K.] 
3)  Unter  Kaiser  Yespasian  (reg.  Nov. 
69  bis  Juni  79)  wurde  nichts  gegen  das 
Christenthum  untemommen,  wie  aus  dem 
Tergleiche  der  Apologie  des  Mdito  v.  Sar- 
des  (ap.  Eu8eb.  H.  e.  lY  26)  mit  TertuUian 
(Apol.  5)  und  Eusebius  (H.  e.  HI  17)  er- 
kellt  (vgl.  Gorres  Das  Christenthum  unter 
Vespasian,  Zeitschr.  f.  wiss.  Theol.  XXI  4, 
492—536,  1878).  Auch  unter  dem  milden 
Titus  (79—81)  erfreute  sich  die  angebliche 
Judensecte  ungestorter  Duldung;  es  erhellt 
das  aus  denselben  Quellen,  sowie  aus  Lact. 
III.  Unter  der  Regierung  des  Tyrannen 
Domitian  (reg.  81—96)  sah  sich  ein  Theil 
der  Christenheit  emigen  Belastigungen  aus- 


gesetzt,  die  entweder  gar  nicht  unter  den 
Begriff  ,Yerfolgung^  fallen  oder  hochstens 
sich  als  eine  Art  von  Halbverfolgung  quali- 
ficiren  lassen.  In  die  erste  Klasse  von  Be- 
drangnissen  gehoren  gewisse  fiscalische  Be- 
drfickungen,  die  damals  liber  manche  Chri- 
sten verhangt  wurden.  Schon  Yespasian 
hatte  nach  der  Eroberung  Palastina  s  und 
der  Zerstorung  Jerusalems  den  Juden  einen 
Jahreskopfzins  von  je  zwei  Drachmen  auf- 
erlegt  (vgl.  Cass,  iHon,  1.  66,  c.  7).  Diese 
Judensteuer  wurde  nun  nach  ^St/^^on.  Do- 
mit.  12  unter  Domitian  mit  besonderer  Harte 
eingetrieben.  Da  die  Christen  den  Romem 
damals  als  Judensecte  galten,  so  ist  es  un- 
zweifelhaft,  dass  auch  sie  das  Didrachmon 
entrichten  mussten  und  unter  jenen  fisca- 
lischen  Belastigungen  zu  leiden  hatten.  Dies 
scheinen  iibrigens  die  Worte  Suetons,  cor- 
rect interpretirt ,  ausdriicklich  zu  besagen 
(praeter  ceteros  ludaicus  fiscus  acerbissime 
actus  est:  ad  quem  deferebantur,  qui  vel 
improfessi  ludaicam  [Christen!]  intra  ur- 
bem  viverent  vitam  vel  dissitnulata  origine 
[jiidische  Steuerdefraudanten!]  imposita 
genti  tributa  non  pependissent  etc.;  vgl. 
Hilgenfeld  a.  a.  O.  541).  Aus  dieser  SteUe 
erhellt  auch  (vgl.  das  ^i^tra  urbem^),  dass 
vorzugsweise  die  rdmische  Christenge- 
meinde  unter  den  mit  dem  Judenzins  zu- 
sammenhungenden  fiscalischen  BedrQckun- 
^en  zu  leiden  hatte.  Uebrigens  begannen 
jenc  Belastigungen  wegen  des  Didrachmon 
erst  in  der  spatern  Epoche  des  domi- 
tianischen  Regimes.  Denn  von  den  ersten 
Regierungsjahren  des  Kaisers  heisst  es  bei 
Sueton,  c.  7:  inter  initia  usque  adeo  ab 
omni  caede  abhorrebat,  ut  etc.  .  .  .  Cu- 
piditatis  quoque  atque  avaritiae  vix  suspi- 
cionem  ullam  .  .  .  dedit  . . .  Fiscales  ca- 
lumnias  magna  calumniantium  poena  re- 
pressit.  Die  schlimme  Wendung  des  domi- 
tianischen  Regimes  charakterisirt  aber  Suet 
c.  10  u.  A.  so:  sed  neque  in  clementiae 
neque  in  abstinentiae  tenore  permansit:  et 
tamefi  aliquanto  celerius  ad  saevUiam  de^ 
scivit  quam  ad  cupiditatem,  —  Mit  diesen 
fiscalischen  Bedruckungen  einzelner  Christen 
steht  aber  die  sog.  domitianische  Yerfolgung 
in  gar  keinem  Zusammenhang.  TiU^nont 
(mm.  t.  n  17),  Le  Naurry  (a.  a.  O.  195, 
202  ff.),  de  Rossi  (a.  a.  0.)  u.  A.  sprechen 
von  einer  allgemeinen  Bedrangung  der 
Christen  unter  Domitian,  aber  ohne  ausrei- 
chenden  Grund.  Das,  was  dieser  Kaiser 
Christenfeindliches  untemonunen  hat,  gait 
nicht  den  Christen  als  solchen,  sondem  nur 
den  Individuen;  politischer  Argwohn  und 
Streitigkeiten  im  Schosse  seiner  Familie  ha- 
ben ilm,  wie  es  scheint,  zum  Einschreiten 
gegen  eine  Anzahl  Christen  veranlasst;  in 
dieser  Weise  haben  schon  F,  Chr,  Baur 
(Kritik   der  neuesten  [Hengstenberg'schen] 
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Erklarung  der  Apokalypse  in  den  TQb. 
Theol.  Jahrb.  1852,  Bd.  XI,  H.  3,  316; 
HUgenfeld  a.  a.  O.  517,  541,  740,  814; 
dess,  Apost.  Vater  84;  Hegesipp.,  Zeitschr. 
f.  wiss.  Theol.  1876,  222  f.)  und  AubS 
(a.  a.  O.  104—205)  mit  Fug  den  wahren 
Charakter  des  Domitian-Sturmes  dargelegt. 
Allerdings  spricht  Oros,  VII,  c.  7  von  ge- 
nerellen  Verfolgungsdecreten  des  Impe- 
rators;  aber  dieser  relativ  spatere  Autor 
wird  durch  die  alter  en  und  demgemass 
zuverlassigeren  Quellen  widerlegt.  Zu- 
nachst  erhellt  aug  dem  Vergleich  von  Tert, 
Apol.  c.  5,  Bus.  H.  e.  Ill,  c.  17,  18;  Eus. 
Chron.  ad  a.  Chr.  95;  LctcL  Mort.  pers. 
c.  Ill;  Sueton,  Domit.  c.  15,  17  und  mit 
Cass.  Dion,  1.  67,  c.  14,  dass  diese  Verfol- 
gung  nur  sehr  kurz  war;  sie  begann  erst 
Ende  95  und  war  schon  vor  September  96 
wieder  erloschen  (vgl.  TUlemorU  M^m.  t.  II 
522).  Was  die  Tragweite  der  christenfeind- 
lichen  Massregeln  biBtrifft,  so  kommt  zuerst 
Cc^s,  Dion,  1.  67,  c.  14  in  Betracht;  hier 
heisst  es,  der  Kaiser  hatte  Yiele  wegen 
d&e^^Tijc,  also  wegen  sacrilegium  und  jiidi- 
scher  Sitten  (^c  toi  tcSv  'louoaCcuv  'JjOyj  iio- 
xiXXovrec)  theils  zum  Tode,  theils  zum  Yer- 
luste  ihres  Vermogens  verurteilen  lassen. 
Dass  sich  unter  diesen  Opfem  des  kaiser- 
lichen  Despotismus  auch  Christen  befan- 
den,  erhellt  aus  dem  historischen  Zusam- 
menhange  und  zumal  aus  der  Zusammen- 
stellung  der  dde^rrjc  mit  den  jiidischen  Sitten ; 
es  wird  das  aber  auch  durch  Melito  von 
Sardes  (ap.  Eus>  H.  e.  IV  26)  bestatigt, 
wonach  Domitian  gieich  Nero  bemiiht  war, 
die  Christen  zu  verleumden  (^v  Sta^oX^ 
xaxaaT^aat).  Allerdings  spricht  Dio  Cos- 
sius  von  vielen  Verurteilten ,  und  auch 
ein  anderer  heidnischer  Autor,  Bruttius, 
sagt  bei  Eusebius  (Chron.  1.  U  ad  Olymp. 
218):  iioXXol  ^  XpKTctavcSv  ifxaprdprijav 
xaxa  AofUTtocv^v,  <bc  6  Bp^tnoc  taxopei.  Allein 
einmal  geht,  wie  Baur  richtig  bemerkt, 
jiaptupeTv  nicht  mit  Nothwendigkeit  auf  H  in- 
richtung,  und  dann  nennt  Tert.  Apol.  5. 
Domitians  Einschreiten  bloss  einen  ,Ver- 
such'  und  spricht  bloss  von  ,Verbannten'. 
Zudem  erzahlt  Terttdlian  (1.  c),  Domitian 
selbst  hatte  die  von  ihm  begonnene  Chri- 
stenverfolgung  wieder  aufgehoben  und  die 
verbannten  G&ubigen  wieder  zurCLckgerufen 
(temptaverat  et  Domitianus,  portio  Neronis 
de  crudelitate,  sed  qua  et  homo  facile  coe^ 
ptum  repressit  restUutis  etiam  quos  relega- 
verat),  Ich  weiss  nicht,  warum  Neander 
(139)  n.  A.  diese  letztere  Mittheilung  des 
africanischen  Presbyters  mit  solchem  Eifer 
verwerfen;  wird  doch  diese  Notiz  schon 
etwa  50  Jahre  vor  Tertullian  durch  Hege- 
sippus  (ap.  Eus.  H.  e.  HI,  c.  19,  20)  be- 
statigt und  noch  dazu  in  einer  Weise 
motivirt,  wie  sie  ganz  dem  misstrauischen 


Charakter  des  Kaisers  entspricht.  Hiemach 
liess  sich  Domitian  einige  Nachkommen  des 
Apostels  Judas,  angebliche  Sprosslinge  des 
davidischen  G^schlechtes ,  vorfQhren  and 
fragte  sie,  ob  sich  die  von  ihnen  erhoffie 
Wiederkunft  Christi  auf  ein  irdisches 
Reich  bezoge.  Sobald  sich  aber  der  Kaiser 
iiberzeugt  hatte,  dass  sein  politischer  Arff- 
wohn  auf  MissverstSndniss  berohe  und  die 
Verhorten  harmlose  arme  Landleute  seien, 
gab  er  sie  frei  und  hob  zugleich  die  Ver- 
folgung  uberhaupt  auf  0  •  •  ^OF^rcwwov  . . . 
iXeu^epouc  ^>f  adxo^c  dvsivat,  xaTcncauoai  de 
Stofc  icpoffTd[7ji.aTOC  t^v  xaxdt  t^c  ixxXrjatac  ^wo- 
7ji.6v).  Mit  Recht  nehmen  also  Dodwell  (71, 
Nr.  XVI)  und  TiUemont  (M^m.  t.  U  120  f., 
523)  an,  dass  Domitian  selbst  noch  korz 
vor  seinem  Tode  die  Verfolgung  dngestellt 
und  die  verbannten  Christen  ziu^ckgerufen 
habe.  Der  scheinbare  Widerspruch,  der  da- 
rin  liegt,  dass  es  Cass.  Dion,  68,  c.  1  auch 
von  Nerva  heisst:  xal  xouc  ^u^ovrac  xoetti- 
7078,  lasst  sich  sehr  leicht  losen,  wenn  wir 
uns  mit  Dodwell  die  Sache  so  erklaren: 
schon  Domitian  widerrief  das  Ausweisungs- 
mandat;  da  er  aber  fast  unmittelbar  nach- 
her  ermordet  wurde,  so  erlebte  er  die  Ruck- 
kehr  der  Exilirten  nicht  mehr;  diese  er- 
folgte  erst  zu  Anfang  der  Regierung  NervaV 
Die  Christenverfolgung  Domitians  dauerte 
also  nur  wenige  Monate  und  beschrankte 
sich  darauf,  dass  zu  Rom  einige  Christen 
hingerichtet,  andere  verbannt  und  ihres  Ver- 
mogens beraubt  wurden.  Rauschnick  (Art. 
,Domitian^  bei  Ersch  u.  Gruber  Encyklop., 
Sect.  I.  Th.  27,  8.  5,  Lpz.  1836)  unte^ 
schatzt  demgemSss  die  Domitian-Verfol- 
gung,  wenn  er  annimmt,  ,die  Christen  hit- 
ten  damals  als  eine  jiidische  Secte,  die 
durch  ihre  Trennung  vom  Judenthum  die 
Steuer  umgehen  woUten,  eine  harte  Ver- 
folgung erlitten\  Domitian  scheint  zwei 
Mitgli^er  der  kaiserlichen  Familie,  seinen 
Vetter,  den  Consul  Flavins  Clemens,  und 
dessen  Nichte,  Flavia  Domitilla,  gegen  die 
er  politischen  Argwohn  hegte,  unter  dem 
Vorwande  der  Hinneigung  zum  Christen- 
thum  beseitigt  zu  haben;  ersterer  wurde 
hingerichtet,  letztere  nach  der  Insel  Pan- 
dataria  verbannt  {Cass,  Dion,  67,  e.  14  und 
Stieton.  Domit.  15  verglichen  mit  Eus,  H.  e. 
Ill  18).  AubS  (195,  197,  205)  und  R.  A 
Lipsius  (152 — 161)  haben  dberzeugend  nach- 
gewiesen,  dass  die  Christlichkeit  des  Flatus 
Clemens  zwar  wahrscheinlich,  aber  keines- 
wegs  absolut  gewiss  ist.  S.  Basnage  (803, 
Nr.  IV,  V)  hat  also  aus  den  Worten  Sue- 
tons  (a.  a.  O. :  d^que  Flavium  Clementem 
. .  .  coniempfissimae  inertiae  . . .  repente  ex 
tennissima  suspicione  .  . .  interemit)  zu  vor- 
eilig  auf  das  Christenthum  jenee  Consuls 
geschlossen;  in  dem  contempHssimae  inertiae 
Hegtwenigstens  nicht  nothwendig  eine 
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Anspielnng  auf  die  Chiistlichkeit  des  Fla- 
Tras  Clemens.  Wegen  den  aussent  schwie- 
rigen  Controversen  uber  die  fragliche  Iden- 
titat  des  Consuls  Clemens  mit  dem  romi- 
schen  Presbyter  dieses  Namens  verweise 
ich  auf  die  erschopfenden  Untersuchungen 
▼on  E,  A.  Lipsius  (a.  a.  O.),  der  sich  mit 
Recht  mit  einem  ^on  liquet'  begnfigt. 
[Diese  Darstellung  fibersieht,  wie  iiber- 
haupt  die  Lipsius'sche  Eritik,  das  Zeugniss 
der  Monumente  ganzlich,  welche  gerade 
hier  sehr  laut  das  Christenthum  eines  Theils 
der  flaTischen  Familie  bestatigen;  vgl.  de 
Rossi  Bull.  1865,  17;  1875,  5  flF.;  Kraus 
R.  S.  2.  Aufl.  41  f.,  84  f.  und  d.  Art. 
Flavier  unserer  R.-E.    K.] 

4)  Unter  der  Regierung  des  menschen- 
freundlich^i  Nerva  (reg.  96 — 98)  erfreute 
sich  die  Kirche  eines  ganzlicb  ungetriibten 
Friedens.  Nicht  nur  kehrten  die  verbannten 
Christen,  deren  RtLckkehr  iibrigens  schon 
Domitian  gestattet  hatte^  in  ihre  Heimat  zu- 
ruck,  sondem  der  Kaiser  sorgte  auch  durch 
legislatorische  und  administrative  Massregeln 
dafur,  dass  die  Christen,  wenigstens  bei  sei- 
nen  Lebzeiten,  nicht  mehr  beunruhigt  wer- 
den  konnten;  er  liess  namlich  keine  An- 
klagen  wegen  dde^TT)c  und  ioudalxa  ^&y)  zu 
und  verbot  strenge  den  Unfug  der  Delato- 
ren  {Cass,  Dion,  68,  c.  1  verglichen  mit 
Em.  H.  e.  Ill  20).  Noch  mehr:  der  gfltige 
FfLrst  beseitigte  sogar  diejenigen  partiellen 
Bedr&ckungen,  die  nicht  unter  den  Begriff 
,Verfolgung'  fielen.  Die  schon  dem  J.  96 
angehorende  MtLnze  (Imp.  Nerva  Caesar 
Augustus  P.  M.  Tr.  P.  Cos.  U  |  Fisci  lu- 
daid  Calumnia  sublata;  EckM  D.  N.  P.  II, 
vol.  VI  404)  beweist,  dass  seit  Nerva  die 
fiscalischen  Bedriickungen  so  mancher 
Christen  aufhorten.  Man  darf  indess  aus 
dem  Bevers  jener  Medaille  nicht  etwa, 
wie  Gieseler  (107)  anzunehmen  scheint, 
schliessen,  es  hatte  Nerva  den  jiidischen 
LeibzoU  uberhaupt  abgeschafft.  Nach 
Eckhds  (404  f.)  gediegenen  Ausfiihrungen 
wurde  damals  bloss  die  calumnia  jener  Kopf- 
Bteuer,  d.  h.  die  gewaltsan^e  und  vielfach 
ungerechte  Art  der  Eintreibung  derselben, 
beseitigt;  dass  aber  jene  Steuer  selbst  be- 
stehen  blieb,  schliesst  Eckhel  mit  Recht 
aus  dem  Schreiben  des  Origenes  an  Afri- 
canus,  wo  es  heisst:  xal  vuv  'louSaCcov 
xh    8i5pa^jjiov    adtotc    (scil.    'P(i>fAatoic) 

teXoOVTCDV   X.   T.   X. 

n.  Das  Christenthum  und  der  ro- 
mische  Staat  vom  Regierungsan- 
tritt  Traians  bis  zum  Tode  des 
Kaisers  Philippus  Arabs  (98—249). 

a)  Die  Zeiten  vonTraian  bis  zum 
Regierungsantritt  des  Septimius 
8  ever  us  (98—103). 

1)  Le  Blant  (a.  a.  O.  362)  nimmt  an, 
dass  die  Regierung  Traians,  wie  fiir  die 

Real-Encyklop&die. 


Menschheit  iiberhaupt,  so  auch  fiir  die  christ- 
liche  Kirche  als  eine  gUnstige  Periode 
gelten  darf.  Diese  Behauptung,  an  und  f&r 
sich  heutzutage  mehr  als  auffallend,  kann 
freilich  bei  einem  Forscher  nicht  sonderlich 
tiberraschen,  der  (373)  die  Incapacitat  des 
Christenthums  gar  schon  von  Tiberius^  Zeiten 
datirt  (vgl.  das  Nahere  uber  die  Tiberius- 
Fabel  in  meinem  Artikel  ,Rdmische  Toleranz- 
edicte^).  Priifen  wir  CLbrigens  die  Beweise, 
die  Le  Blant  zu  Gunsten  seiner  auf  Traian 
bezttghchen  These  vorbringt.  Erstens  beruft 
er  sich  darauf,  dass  TertuUian  (Apol.  5), 
MelUo  (ap.  Eus.  H.  e.  IV  26)  und  Lactam 
(Mort.  pers.  c.  Ill,  IV)  den  Nachfolger  Ner- 
vals nicht  unter  die  Christenverfolger  rech- 
nen.  Aber  die  betreffende  Aeusserung  des 
carthagischen  Presbyters  und  das  Bchweigen 
des  Apologeten  von  Sardes  beweist  nur  so- 
viel,  dass  Traian  nie  generelle  Verfolgungs- 
edicte  erlassen  hat,  dass  er  nicht  der  grau- 
same  Feind  der  Kirche  gewesen  ist,  als 
welchen  ihn  die  getriibte  Tradition,  das 
Chronicon  paschale  und  die  abgeschmackten 
Berichte  resp.  Martyreracten  der  beriich- 
tigten  byzantinischen  Quellen  des  10.  und 
11.  Jahrh.,  des  Simeon  Metaphrastes  und 
der  Menologien  schildem.  Fast  noch  weni- 
ger  hat  das  Schweigen  des  Lactam  zu  be- 
deuten,  der  bekanntlich  den  ganzen  Zeit- 
raum  von  96 — 249  als  eine  Friedensara  der 
Kirche  bezeichnet,  also  auch  die  unter  Marc 
Aurel  und  Septimius  Severus  ^e^en.  die 
Kirche  verttbten  Feindseligkeiten,  der  ganz 
unbedeutenden  Verfolgung  Maximins  I  zu 
geschweigen,  iibergeht.  Zweitens behaup- 
tet  Le  Blant,  gestutzt  auf  Plin,  Panegyr.  X 
L.  n  (42),  Traian  hatte  die  Majestatspro- 
cesse  wo  nicht  beseitigt,  so  doch  beschrankt. 
Es  ist  richtig,  dass  die  Kirche  sich  unter 
Vespasian,  Nerva,  Macrin  und  Alexander 
Severus  wohlbefunden  hat,  und  dass  alle 
diese  Fursten  von  den  soeben  charakteri- 
sirten  Anklagen,  namentlich  von  Processen 
wegtn  aa^peto,  nichts  wissen  woUten.  Drit- 
tens  finden  sich  Plin,  Paneg.  1.  c.  wirkhch 
folgende  Worte:  huius  (scil.  maiestatis)  tu 
metum  penitus  sustulisti.  Aber  aus  Plin. 
Ep.  1.  X  94,  97  erhellt,  dass  Traian  die 
Anklagen  auf  Theilnahme  an  den  coetus 
illiciti,  den  sog.  Hetarien,  sowie  wegen  im- 
pietas  (da^peia)  erga  principem,  resp.  wegen 
Weigerung,  dem  Numen  des  Kaisers  zu 
opfern,  bestehen  liess,  und  dieser  Um- 
stand  gab  Anlass,  dass  damals  zuerst  ein 
Theil  der  Christenheit  bloss  wegen  ihres 
Glaubens  verfolgt  wurde.  Aus  Flin,  Ep. 
X  97  ersieht  man,  dass  Piinius,  der  Statt- 
halter  von  Bithynien,  zuerst  die  Christen 
als  eine  vom  Judenthum  unabhangige 
Secte  erkannte  und  gegen  die  Grlaubigen 
seines  Verwaltungsbezirks  auf  Grund  jener 
beiden,  unter  maiestas  fallenden  Beschuldi- 
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gungen  einBchritt ;  manche  Christen  wurden 
also  damals  in  Bithynien  (und  yielleicht 
auch  in  der  ProTinz  Pontus,  die  gleichfalls 
zur  Btatthalterschaft  des  Plinius  gehorte) 
als  Majestatsverbrecher  hingerichtet,  und 
zwar  bloss  wegen  ihres  Glaubens,  den  der 
rdmische  Staatsmann  als  superstitio  immo- 
dica  verwirft;  denn  er  ist  von  der  Un- 
wahrheit  jener  im  heidnischen  Lager  col- 
portirten  Gerfichte  von  schrecklichen  Ver- 
brechen,  die  die  Christen  bei  ihren  heim- 
lichen  ZusammenkQnften  begingen,  iiber 
thyestische  Mahle  u.  s.  w.,  iiberzeugt.  In- 
teressant  ist  nun  die  Antwort  Traians  auf 
die  beziigliche  Anfrage  des  Plinius.  Auch 
er  schenkt  jenen  nachtheiligen  GerGchten 
fiber  die  Moral  der  Christen  keinen  Glau- 
ben,  halt  aber  doch  die  Existenz  des  Chri- 
stenthums  ffir  unvereinbar  mit  der  romischen 
Staatsidee;  aus  politischen  Grfinden  sowol 
denn  aus  Humanitat  halt  er  indess  ein  ge- 
m&ssigtes  gesetzliches  Einschreiten  gegen 
die  religio  nova  et  illicita  ffir  ausreichend. 
Demgemass  verbietet  er  das  Aufsuchen 
der  Christen ;  auch  sollen  keine  anonymen 
Anklagen  gegen  sie  berficksichtigt  werden ; 
dagegen  stellt  der  Kaiser  jeden  Christen, 
der  einmal  dem  Richter  vorgeffihrt  ist,  vor 
die  Alternative,  entweder  als  Theilnehmer 
an  einer  religio  illicita  betraft  (d.  h.  hinge- 
richtet)  zu  werden,  oder  durch  Leugnen 
seines  Christenthums  und  reumfithiges  Opf em 
Verzeihung  zu  erlangen  (conquirendi  non 
sunt:  si  deferantur  et  arguantur,  ita  ta- 
men,  ut  qui  negaverit  se  Christianum  esse, 
idque  re  ipsa  manifestum  fecerit,  id  est, 
supplicando  diis  nostris  .  .  .  veniam  ex 
poenitentia  impetret).  Dieses  Traiansche 
ttescript  bildete  ein  gauzes  Jahrhundert 
lang  die  gesetzliche  Norm  des  Verfahrens 
gegen  die  Christen;  es  war  Reichsgesetz 
unter  den  Kaisem  Hadrian,  Antoninus 
Pius,  Marc  Aurel,  Commodus  und  Sep- 
timius  Severus  bis  202;  dies  erhellt  aus 
folgenden  Quellenbelegen :  Justin,  At  oL  I, 
c.  4  (ed.  Otto);  Apol.  c.  2  (ed.  Otto)';  Eus. 
H.  e.  L  V,  c.  1,  Nr.  44,  47;  V  21  (ed.  G, 
Dtndorf);  TertulL  Ad.  nat.  1.  I,  c.  2,  3  (ed. 
Oehler).  Eine  zweite  Quelle  von  C.  war  die 
Wuth  des  fanatischen  Pobels,  der 
seit  Traian  die  Christen  als  hostes  publici 
betrachtete,  sie  ffir  offentliche  Unglficksfalle, 
furchtbare  Naturerscheinungen  u.  s.  w.  ver- 
antwortlich  machte  und  haufig  tumultua- 
rische  Hinrichtungen  von  Christen  veran- 
lasste;  manche  Statthalter  waren  nur  zu 
gem  bereit,  dem  Gebrfill  des  Pobels,  ,Chri- 
stianos  ad  leonem  !^  zu  willfahren.  Dass  seit 
Traian  auch  zuweilen  ausser  den  gesetz- 
liche n  Verfolgnngen  ungesetzlicheC. 
stattfanden,  bezeugt  Euseb,  H.  e.  Ill  32. 
Ueber  den  unseligen  Wahn  des  heidnischen 
Pobels,  der  in  den  Christen  die  moralischen 


Urheber  ffir  alles  offentliche  Ungliick  er- 
blickte,  finden  sich  zwei  bezeichnende  Stel- 
len  bei  TertuUian:  I.  ApoL  c.  40:  si  Tibe- 
ris  ascendit  in  moenia,  si  Nilns  non  asoen- 
dit  in  arva,  si  coelum  stetit,  si  terra  movit, 
si  fames,  si  lues,  statim  Christianos  ad  leo- 
nem adclamatur.  II.  Ad  nat.  1.  I,  c.  9: 
si  Tiberis  redundaverit,  si  Nilns  non  redan- 
daverit,  si  coelum  stetit,  si  terra  movit,  si 
vis  nociva  vastavit,  si  fames  affiixit,  statim 
omnium  vox:  Christianorum  meritum. 

2)  Natfirlich  hing  auch  jetzt  noeh  die 
Situation  der  als  religio  illicita  verpdnten 
Kirche  viel  von  der  Gesinnung  der  einzel- 
nen  Kaiser  und  der  Gxmst  oder  Ungxmst 
der  Verhaltnisse  ab.  Wir  wissen  nicht,  ob 
Traian  selbst  auch  bemfiht  war,  die  Chri- 
sten vor  Bedrfickungen  zu  schfitzen,  die 
fiber  sein  Rescript  hinausgingen.  Schwerlich 
wird  er  personlich  die  Christen  verurteflt 
haben,  wie  solches  die  Acta  s.  Ignatii  Tor- 
aussetzen.  Meine  wissensohaftliche  Ueber- 
zeugung  geht  dahin,  dass,  wie  das  Marty- 
rium  des  Bischofs  Symeon  von  Jerusalem, 
so  auch  das  tragische  Ende  des  Ignatius 
von  Antiochien,  auf  Befehl  der  kaiser- 
lichen  Behorde  erfolgt  ist  (vgl.  Eus^. 
H.  e.  Ill  32,  33,  36).  Die  Beweise  fur 
diese  These  in  meinem  Aufsatze  ,Beitrage 
zur  altem  Kirchengeschichte^  Zeitschr.  f. 
wiss.  Theol.  1878,  XXI,  1,  S.  35  u.  Kraus 
Tttb.  Theol.  Quartalschr.  1873,  115  ff.  Da 
die  Christen  jetzt  dem  romischen  Staate  als 
Majestatsverbrecher  galten,  so  kann 
es  nicht  aufPallen,  dass  beide  Bischdfe  als  ho- 
mines peregrini  und  humiliores  eine  ebenso 
grausame  als  schimpfliche  Todesstrafe  er- 
litten  (vgl.  oben  S.  216).  Wegen  der  angeb- 
lichen  Toleranzedicte  der  Rawer  von  Traian 
bis  Marc  Aurel  muss  ich  hier  der  Kfirze  halber 
auf  meinen  Artikel  ,Romische  Toleranzedicte^ 
(A,  Nr.  2  u.  3)  verweisen.  Zuzugeben  ist, 
dass  Hadrian  und  Antoninus  Pius  bemfiht 
waren,  die  Christen  vor  der  Wuth  des  fa- 
natischen Pobels  innerhalb  der  Grenzen  des 
Traian-Rescriptes  zu  schfitzen  (vgl.  Melito 
ap.  Eu8,  H.  e.,IV  26).  Obwol  Marc  Aurel 
den  Christen  abgeneigter  war,  als  seine  Yor- 
ganger,  so  hat  er  doch  keine  neuen  Edicte 
erlassen,  aber  auf  stricte  Durchffihrung  des 
Traian-Rescriptes  gehalten ;  unter  seiner  Re- 
gierung  wurden  zumal  die  Christengemein- 
den  zu  Eleinasien  [Smyrna :  Martyrium  des 
Bischofs  Polykarp,  nach  Eus.  u.  Hieron, 
gew5hnlich  um  166 — 167,  neuestens  nach 
Waddingtons  Berechnung  der  Statthalter- 
schaft  des  Quadratus  vielfach  um  155/156, 
also  unter  Antoninus  Pius,  gesetzt.  Vgl. 
Wdddington  M6m.  de  TAcad.  des  Inscr., 
1867,  XXVI  232,  und  Fastes  des  prov.  Asia- 
tiques  1872,  I  219;  Hilgenfeld  Zeitschr. 
1874,  120,  325;  Renan  Antichrist.  1873, 
207;  AubS  Hist,  des  pers.  1875,  323;  Ewald 
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Goti  geL  Anz.  1873,  St.  41;  G^hardt 
Zehschr.  f.  hist.  Theol.  1875,  379.  Da- 
gegen  Kehn  Aus  dem  Urchristenth.,  Zurich 
1878,  90  flf. ;  Wieseler  ChriBtenverf.  d.  Cae- 
saren  big  zum  3.  Jahrh.,  1878,  34  ff.  K.] 
and  im  sddlichen  Gbdlien  (Lyon  und  Yienne) 
▼eit  fiber  den  Wortlaut  der  Traian-Verffi- 
gung  hinaos  von  der  vereinten  Wuth  des 
Pobels  und  der  Behorden  heimgeeucht  (vgl. 
Tert,  Apol.  c.  V;  Melito  ap.  Ens.  IV  26, 

3)  Unter  der  Regierung  des  lasterhaften 
Commodus  (180 —  1 93)  traten  friedlichere 
Zeiten  ffir  die  Christen  ein  (ygl.  Eus,  H.  e. 
V  21).  Der  Kaiser  bewies  ihnen  sogar  Wohl- 
woUen;  jedoch  hing  diese  christenfreund- 
liche  Gesinnung  weniger  mit  seiner  Neigung 
f&r  firemde  Sacra,  namentlich  den  Sol  und 
die  agyptischen  Gottheiten  Isis  und  Anubis 
(TgL  Uamprid,  Antonin.  Commod.  c.  9), 
denn  mit  dem  allmachtigen  Einfluss  Mar- 
cia'g  zusammen,  der  christenfreundlichen 
Concubine  des  Kaisers  (vgl.  Cass,  Dion,  1. 
72,  c.  4,  Oder  yielmehr  XiphUin),  Dieser 
wirksamen  Yermittlung  ist  es  z.  B.  zuzu- 
schreiben,  dass  der  Imperator  den  Presbyter 
Callistus  und  zahlreiche  andere  Christen, 
die  nicht  als  solche,  sondem  aus  anderen 
Grfinden  nach  den  sardinischen  Bergwerken 
verwiesen  waren,  begnadi^e  (vgl.  die  Phi- 
losophumena  [IX  2]  des  Pseudo-Hippoltftus)^ 
(dazu  de  Rossi  Bull.  1866,  6;  King  Early 
Christ.  Numism.,  Loud.  1873;  Lenormant 
Rey.  Num.,  Nouv.  s^r.  II  212;  A,  de  Ceu- 
lener  Rev.  des  Quest,  hist.  1876,  juilL; 
AubS  Rev.  arch.  1879,  154  f.  K.].  Das 
Traian-Rescript  wurde  also  unter  Commo- 
dus nur  sehr  gelinde  gehandhabt;  dass  es 
aber  auch  damals  in  freilich  nur  vereinzel- 
ten  Fallen  Anwendong  fand,  beweist  das 
Schicksal  des  Senators  und  Martyrers  A  p  o  1- 
lonius  (vgl.  Eus,  1.  c;  Chron.  ad  a.  Chr. 
188  und  Hieron,  Catalog,  script,  eccl.,  in 
Apollonio).  Die  allgemeine  Aeusserung  des 
Eoselnus  fiber  den  ,Frieden^  der  Kirche  zur 
Zeit  des  Conmiodus  schliesst  noch  eine  wei- 
tere  Ausnahmo  nicht  aus.  Da  nSmlich  Mar- 
cia  als  die  moralische  Urheborin  jener  re- 
lativ  glficklichen  Periode  der  Kirche  zu 
gelten  hat,  und  da  andererseits  die  einfluss- 
rdche  Concubine  nach  Herodian.  1. 1,  c.  6, 
n.  1;  c.  8,  n.  1  (ed.  Irmisch  vol.  t)  erst 
im  J.  183  in  den  kaiserlichen  Hof  einge- 
treten  ist,  so  schliesst  Tillemont  (M^moires 
t  in  193,  Brfisseler  Ausgabe)  mit  Recht, 
diss  es  im  Anfange  der  Regierung  des 
Commodus,  zwischen  180  und  183,  zumal 
im  Orient,  ahnlich  wie  unter  Marc  Aurel, 
za  ziemlich  heftigen  partiellen  Bedrfickungen 
der  Kirche  kommen  konnte.  Auf  diese 
Christenhetzen  spielt  Theophil  v,  Antiochien 
(ad  Autolycum  1.  Ill,  c.  30,  ed.  Otto,  Jena 
1861,  274)  an,  der  gerade  um  diese  Zeit,  im 


J.  180  Oder  181,  schrieb;  mit  diesen  ersten 
Regierungsjahren  des  Conunodus  lassen  sich 
am  angemessensten  die  von  einem  Proconsul 
Asiens,  Arrius  Antoninus,  gegen  eine 
kleinasiatische  Christengemeinde  verfibten 
Grausamkeiten  (vgl.  Tertull,  ad  Scap.  c.  V, 
ed.  Rigaltius)  in  Zusammenhang  bringen. 
Ich  weiss  wol,  dass  die  Geschichte  drei 
Proconsuln  von  Kleinasien  Namens  Arrius 
Antoninus  kennt,  und  dass  Dodwell  (a.  a. 
O.)  und  hiemach  Rumart  (Praef.  gen.  23, 
Nr.  31)  das  Terttdl,  ad  Scap.  c.  V  berich- 
tete  Ereigniss  mit  der  Regierung  Traians 
verbinden.  Aber  mit  mehr  Recht  verstehen 
Tillemont  (a.  a.  O.)  und  Neander  (la  181, 
182,  Anm.  1)  unter  jenem  christenverfol- 
genden  Statthalter  den  etwas  altem  Zeit- 
genossen  Tertullians,  der  nachvfeis- 
lich  zur  Zeit  des  Commodus  lebte  (vgl. 
Lamprid,  Commod.  c.  7).  Dagegen  ist  Ire- 
naeus  contra  haeres.  1.  IV  33,  Nr.  9  (multi- 
tudinem  martyrum  in  omni  tempore  prae- 
mittit  [ecclesia]  ad  Patrem)  nicht  als  Be- 
weis  ffir  das  Yorkommen  partieller  C.  unter 
Commodus  zu  verwerthen.  Diese  allge- 
meine und,  wie  schon  der  Yergleich  mit 
seinen  eigenen  fr  fiber  en  Worten  (contra 
haeres.  1.  lY,  c.  30)  und  mit  Orig.  c.  Cels. 
1.  Ill,  c.  8  ergiebt,  stark  fibertrei- 
b  e  n  d  e  Aeusserung  des  gallischen  Kirchen- 
vaters  bezieht  sich  auf  sammtliche  fr  fi- 
ber en  C.  (vgl.  auch  Neander  la  182). 

b)  Christenthum  und  romischer 
Staat  von  Septimius  Severus  bis 
zum  Untergang  des  Philippus 
Arabs  (193—249). 

1)  Unter  Pertinax,  dem  Nachfolger 
des  am  31.  Dec.  192  ermordeten  Commodus, 
wurde  nichts  gegen  das  Christenthum  unter- 
nommen.  Hierffir  spricht  erstens  der  histo- 
rische  Zusammenhang:  seine  Regierung 
dauerte  nicht  einmal  voile  drei  Monate  (vgl. 
Herodian,  1.  II,  c.  4,  Nr.  11;  Cass,  Dion, 
1.  73,  c.  10:  ^jpje  hi  f^jjiipac  i-fioi^moYm  xal 
eircdt;  CapUolin,  Pertinax  c.  15:  imperavit 
mensibus  II,  diebus  XXY)  und  dann  kennt 
auch  Eus,  H.  e.  Y  26  kerne  Verfolgungen 
aus  dieser  Zeit.  Noch  mehr.  Man  darf  so- 
gar mit  Le  Blant  (362  u.  Note  5  das.)  an- 
nehmen,  dass  diese  ephemere  Regierung 
den  Christen  gfinstig  war;  denn  der  gfi- 
tige  Ffirst  liess  gar  keine  Majest&tsprocesse 
zu  (vgl.  Cass,  Dion,  1.  73,  c.  5 ;  Capit,  Pertin. 
c.  6:  quaestionem  maiestatis  penitus  tulit 
cum  iureiurando,  revocavit  etiam  eos,  qui 
deportati  faerant  crimine  maiestatis,  eorum 
memoria  restituta,  qui  occisi  fuerant),  auch 
schritt  er  strenge  gegen  die  gewerbsmSssi- 
gen  Denuncianten  ein  (vgl.  Herod,  1.  II, 
c.  4,  Nr.  16). 

Eusebius  lasst  die  ganze  Zeit  vom  Re- 
gierungsantritt  des  Commodus  (180)  bis  zum 
Beginn  der  officiellen  Septimius-Yerfol- 
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ffung  im  J.  202  eIb  Friedensepoche 
der  Kirche  gelten  (H.  e.  V  21  verglichen 
mit  VI  1,  2,  7).  Auf  d  i  e  s  e  1  b  e  Friedensara 
spielt  aller  Wahrscheinlichkeit  nach  auch 
TertuUian  (De  coron.  milit.  c.  I)  an:  mussi- 
tant  denique  tam  bonam  et  longam  pacem 
periclitari  (vgl.  meine  in  der  Zeitschr.  f. 
wiB8.  Theol.  1876,  4.  H.  536—539  fiber  die 
Abfassungszeit  der  Schrift  De  corona  militis 
gegebenen  AnsfQhrungen).  Die  Geschichte 
der  vorconstantinischen  Kirche  weist  noch 
andere  Friedensepochen  auf,  so  den 
Zeitraum  von  211  resp.  212—235,  so  die 
Jahre  238—249  resp.  212—249,  so  endlich 
die  Periode  von  260  bis  c.  300.  Allge- 
meine  Aeusseningen  der  Kirchenvater  wie 
pax  longa  schlossen  vereinzelte  Marty- 
rien  in  den  betreffenden  Friedensepochen 
nicht  aus;  dies  gilt,  wie  von  alien  sog. 
Friedensaren ,  so  besonders  von  dem  Zeit- 
raume  zwischen  180  und  202.  Dass  es  auch 
unter  Oommodus  an  partiellen  Be- 
drfickungen  der  Kirche  nicht  ganz  gefehlt 
hat,  haben  wir  schon  gesehen.  Noch  mehr 
lasst  sich  dies  von  der  ersten  christenfreund- 
lichen  Regierungsepoche  des  Septimius 
Sever  us  (reg.  193 — 211)  behaupten.  Es 
ist  freilich  richtig,  dass  dieser  Kaiser  ei*st 
in  seinem  10.  Regierungsjahre ,  d.  i.  im 
J.  202,  durch  ein  formliches  christenfeind- 
liches  Edict  die  officielle  Verfolgung 
eroffnet  hat  (Spartian.  Sept.  Sev.  c.  17  ver- 
gUchen  mit  Eus.  H.  e.  VI  1,  2,  7).  Noch 
mehr.  Septimius  bewies  sich  sogar  in  den 
Jahren  193  —  202  geradezu  christen- 
freundlich.  Personliche  und  politische 
Grfinde  machten  ihn  zu  einem  Gonner  des 
Christenthums,  ja  er  schfitzte  sogar  christ- 
liche  Convertiten,  Manner  und  Frauen  sena- 
torischen  Ranges  offentlich  vor  der  Volks- 
wuth  und  stellte  ihnen  ein  vortheilhaftes 
Zeugniss  aus  (TertuU,  Ad  Scap.  c.  4  ver- 
glichen mit  c.  2).  Ich  will  auch  zugeben, 
dass  zwischen  193  und  197  selbst  die  par- 
tiellen Christenhetzen  nur  unerheblicher  Na- 
tur  waren,  da  alle  christenfeindlichen  Machte 
im  Reich  hinl&nglich  durch  die  blutigen 
Btirgerkriege  zwischen  den  drei  Pratenden- 
ten  des  kaiserlichen  Purpurs :  Septimius  Se- 
verus  (in  Pannonien  und  Dlyrien),  Clodius 
Albinus  (in  den  Westlandem,  zumal  in 
GtkUien),  Pescennius  Niger  (im  Orient),  be- 
schaftigt  waren,  und  da  es  ersterm  erst  im 
J.  197  durch  Pescennius'  Besiegung  gelang, 
die  Reichseinheit  wieder  herzustellen.  Da- 
gegen  waren  schon  zwischen  197  und  202 
die  Christen,  wenigstens  im  Westen  des 
Reiches,  in  Rom  und  zumal  im  proconsu- 
larischen  Africa  sehr  haufig  Gegenstand 
einer  grausamen  Verfolgung.  Sehen  wir 
uns  die  Quellen  der  Christenhetzen  aus 
jener  Zeit  genauer  an,  so  werden  wir  ge- 
stehen  mussen,   dass  sich  die  thatsachliche 


Rechtlosigkeit  der  Christenheit  vor  Decius 
niemals  auffallender  iussert,  als  gerade  in 
den  Tagen  des  Septimius  Severus.  Die  Si- 
tuation der  Christen  des  proconsularischen 
Africa  war  schon  lange  vor  202  so  uner- 
traglich,  dass  sich  Tertullian  zur  Veroffent- 
lichung  zweier  Schutzschriften,  des  Apolo- 
geticus  und  der  Libri  U  ad  nationes^  ver- 
anlasst  sah.  Trotz  der  gfinstigen  Gesinnong 
des  Kaisers  batten  die  Christen  damals  za 
leiden  durch  das  gesetzmassige  Morden 
!  einzelner  feindlicher  Behdrden  und  durch 
I  dafl  ungesetzliche  Morden  des  fanadschen 
Pobels.  Was  den  ersten  Punkt  betrifft,  so 
ist  die  Frage:  auf  Grund  welcher  CFesetie 
konnten  damals  die  Christen  als  solche  bin- 
gerichtet  werden?  Die  Antwort  auf  diese 
Frage  giebt  uns  TertuUian.  Erstens  schrit- 
ten  die  Behorden  damals  gegen  die  Christen 
I  ein  als  Angehorige  einer  religio  oder  factio 
\illicita  (vgl.  ApoT.  c.  5,  6,  21,  38).  Zwei- 
tens  war  das  Traian-Rescript  noch  in 
I  Kraft ;  es  erhellt  dies  aus  Ad  nat.  1.  I,  c  2 
(.  .  .  Christianos  vero  sponte  confessos  tof' 
I  mentis  comprimitis  ad  negationem)  und  L  I, 
c.  3  (porro  sententiae  vestrae  nihil  nisi 
Christianum  confessum  notant;  nullum  cri- 
minis  nomen  exstat,  nisi  nominis  crimen 
est).  Weit  haufiger  jedoch  als  auf  Grund 
der  Traian-Instruction  schritten  die  Statt- 
halter  gegen  die  Glaubigen  auf  Grund  der 
alten  und  sehr  dehnbaren  Anklagen  wegen 
sacrilegium  und  maiestas  ein;  dieser  Ma- 
terie  hat  Tertullian  vorzugsweise  seinen 
Apologeticus  gewidmet.  C.  1  bis  incL  c  27 
besch&iftigt  sich  mit  der  Beschuldigung  des 
sacrilegium,  von  c.  28  ab  bis  zum  Schluss 
(c.  50)  ist  der  Verfasser  bemfiht,  seine  Glau- 
bensbrfider  vom  Vorwurf  der  Majestatsver- 
letzung  zu  entlasten.  Eine  sehr  gewdhn- 
liche  Anklage  in  dieser  Hinsicht  ging  da- 
hin,  die  Christen  weigerten  sich,  dem  Ge- 
nius des  Kaisers  zu  opfern  (vgl.  z.  B.  Apol. 
c.  32;  Ad  nat.  1.  I,  c.  17).  Diese  Zurfick- 
haltung  wird  man  den  Christen  nicht  ver- 
fibeln  konnen,  da  jene  Verpflichtung,  in 
einey  hart  an  Idololatrie  streifenden  Weise 
dem  Numen  der  Imperatoren  zu  huldigen, 
in  der  That  das  christliche  Bewusstsein  ver- 
letzen  musste.  Es  gab  aber  noch  andere 
harmlosere  Arten,  der  kaiserlichen  Au- 
ctoritat  bei  festlichen  Gelegenheiten  seine 
Ehrfurcht  zu  bezeugen.  Aji  solchen  fest- 
lichen Tagen  bekranzten  sich  die  Heiden 
mit  Lorbeer,  zierten  ihre  Thfirpfosten  gleich- 
falls  mit  Lorbeer  und  ziindeten  am  hellen 
Tage  Latemen  an.  Indem  manche  afHca- 
nische  Christen,  die,  wie  auch  Tertullian, 
fiberhaupt  einer  strengem  Observanz  an- 
gehdrten,  auch  diese  harmlosen  Gebrauche 
vemachlkssigten ,  ^aben  sie  ihren  Gegnem 
unvorsichtiger  Weise  einen  nicht  ganz  aus 
der  Luft  gegriffenen  Vorwand,  sie  der 
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impietas  erga  principes  zu  besohuldigen  (ygl. 
Apol.  c.  35;  De  coron.  milit.  c.  1).  Hier- 
darch  und  iiberhaupt  durch  ihre  auffal- 
lende und zuweilen  iibertriebene ZurQck- 
haltong  Ton  Yolksfesten  reizten  sie  die  Wuth 
des  fanatischen  Pdbels,  der  sie  ohnehin  fQr 
alle  offentlichen  Unglficksfalle  verantwort- 
lich  machte ;  so  erscnoll  dann  an  festlichen 
Tagen  im  Circus,  im  Amphitheater  gar  h&u- 
fig  derRuf:  Christianos  ad  leonem;  h&ufig 
Terfolgte  bei  solchen  Gelegenheiten  der  P6- 
bel  die  Ungliicklichen  mit  Steinwiirfen  oder 
mit  brennenden  Fackeln;  an  den  Bacchus- 
festen  entweihte  der  Pobel  sogar  die  christ- 
liehen  Coemeterien  und  wfithete  gegen  die 
Todten  (Apol.  c.  37,  40;  Ad  nat.  I  9;  Ad 
Scap.  c.  4).  Nach  dem  Gesagten  ist  also 
auch  schon  zwischen  197  und  202,  freilich 
zumeist  im  proconsularischen  Africa  und  in 
Rom,  ziemlich  viel  christliches  Blut  geflos- 
sen.  Yon  diesen  Opfem  sind  am  berfihm- 
testen  die  sog.  scillitanischen  Martyrer  Spe- 
ratus,  NazariuB  und  Genossen,  die  nach 
Ausweb  der  betreffenden,  im  Wesentlichen 
unzweifelhaft  auihentischen  Acten 
im  J.  200  zu  Scillita  im  proconsularischen 
Africa  auf  Befehl  des  Proconsuls  Satumi- 
DOS  wegen  ihrer  Weigerung,  zu  opfem  und 
dem  Numen  des  Kaisers  zu  huldigen,  also 
wegen  sacrilegium  und  maiestas  resp.  im- 
pietas erga  prinoipem,  enthauptet  wurden 
(rgl.  Acta  proconsularia  martyr.  Scillitar. 
ap.  Buinari  [dreifache  Acten  resp.  zwei 
ToIlstSndige  Documente  und  ein  Frag- 
ment] 131—134). 

Die  Verfolgung  erhielt  einen  weit  hefti- 
gem  Charakter,  als  sich  im  J.  202  auch 
der  Kaiser  gegen  die  Christen  erkl&rte  und 
in  einem  formlichen  Edict  den  Uebertritt 
zur  jQdischen  Religion  und  zum  Christen- 
thum  bei  schwerer  Strafe  verbot  (Spart 
Sept.  Sev.  c.  17:  ludaeos  fieri  sub  gravi 
poena  vetuit.  Idem  et  de  Christianis  sanxit). 
Diese  Massregel,  an  und  ffir  sich  betrachtet, 
war  nicht  sehr  strong,  sogar  ge Under, 
als  das  jetzt  ffir  immer  beseitigte 
I?  K.,  s.  u.]  Traian-Rescript,  insofem 
ae  nur  gegen  die  christliche  Propaganda  ge- 
richtet  war.  Aber  es  beg^eift  sich,  dass  diese 
offentliche  Erkl&rung  des  Kaisers  gegen  das 
bisher  sogar  beschfitzte  Christenthum  nur 
dazu  dienen  konnte,  die  Verfolgung  zu  t  e  r- 
sehftrfen;  in  der  Ausffihrung  scheint 
man  in  der  That  fiber  den  Wortlaut  des- 
selben  hinausgegriffen  zu  haben.  ZunHchst 
icheint  die  Wirkong  des  kaiserlichen  Edictes 
die  gewesen  zu  sein,  dass  es  jetzt  auch  im 
Orient,  zumal  in  Alexandrien  und  Aegyp- 
ten  fiberhaupt,  zu  zahlreichen  Martyrien 
kam;  einige  Blutzeugen  macht  Eusebius 
namhaft ;  zu  den  erlauchtesten  alexandrini- 
Bchen  Blutzeugen  gehorten  L  e  o  n  i  d  e  s,  der 
Vater  dee  berfihmten  Origenes,  Potamiaena 


und  Basilides;  der  damals  (d.  i.  202)  erst 
IGjahrige  Origenes  woUte  sich  im  jugend- 
lichen  Eifer  zum  Martyrium  drangen,  aber 
seine  kluge  Mutter  wusste  den  Unbesonne- 
nen  Tor  iibereilten  Schritten  zu  bewahren 
(vgl.  Eus.  H.  e.  VI  1—5,  7).  Nach  Eus. 
H.  e.  VI  1  wfithete  die  Septimius- Verfol- 
gung gegen  alle  Kirchen  und  a  lien  t- 
halben;  auf  luckts,  einen  gleichzeitigen 
exegetischen  Schriftsteller ,  ausserte  diese 
Veifolgung  im  Orient  eine  so  gewaltige 
Wirkung,  dass  er  glaubte,  die  Ankunft  des 
Antichrist  stehe  bevor.  Indess  darf  man 
diesen  und  ahnlichen  iibertreibenden 
Aeusserungen  einzelner  Kirchenvater  gegen- 
iiber  nicht  vergessen,  dass  nach  Origen.  c. 
Cels.  Ill  8  in  der  Yordecianischen  Kirche 
nur  dX^^ot  xaxot  xatpoi»c  xal  a^^Sdpa 
e5apid)iY)Tot  6itip  x^c  XptaTtavcov 
deoaepefac  xedvi^xaai.  —  Die  erlauch- 
testen Opfer  der  septimianischen  Verfolgung 
im  proconsularischen  Africa  waren 
Perpetua  und  Felicitas  (vgl.  TertuU. 
De  anima  c.  55  und  die  im  Wesentlichen 
authentischen  Acten  bei  Ruinart  137—146). 
Die  Verfolgung  war  dort  in  den  Jahren 
202—222  iiberhaupt  ziemlich  heftig;  doch 
Yerfuhren  einzelne  Statthalter  mit  rQhm- 
licher  Massigung  (Ygl.  Tert,  Ad  Scap.  c.  4) ; 
auch  war  in  manchen  Fallen  Rettung  durch 
Flucht  {Ten,  De  fuga  in  pers.  c.  1—9) 
oder  durch  Bestechung  der  Behor- 
den  moglich  {Tert,  De  fuga  c.  12—14).  — 
In  G  a  1 1  i  e  n  erlitt  damals  Bischof  Irenaeus 
Ton  Lyon  mit  zahlreichen  Gefahrten  nach 
Hieronym.  c.  64  Isaiae  und  Greg.  Turon. 
Hist.  Franc.  I  29  das  Martyrium  (vgl.  J?i#i- 
nart  Acta  mart.  118  f.,  Nr.  5).  Ob  Septi- 
mius jenes  Digest.  1. 1,  tit.  1,  2,  55,  14  auf- 
bewahrte  Rescript,  worin  er  anordiiet,  dass 
die  Theilnehmer  an  ungesetzlichen 
Ve  rein  en  (collegium  illicitum)  vor  dem 
romischen  Stadtprafecten  anzuklagen  seien, 
vor  oder  nach  Beginn  der  officiellen 
Christenverfolgung  erlassen  hat,  lasst  sich 
nicht  mehr  genau  ermitteln.  In  jedem  Fall 
konnte  dieses  Rescript  auf  die  Christea  An- 
wendung  finden  und  wird  wol  zu  verein- 
zelten  BedrQckungen  speciell  der  haupt- 
stadtischen  Cbristengemeinde  Anlass  ge- 
geben  haben. 

Die  Septimius- Verfolgung  dauerte  auch 
nach  dem  Tode  des  Kaisers  (4.  Febr.  211; 
vgl.  Cass.  Dion.  1.  75,  c.  15)  unter  Ajitoni- 
nus  Caracalla  (reg.  211 — 217),  wenigstens 
in  einzelnen  Provinzen,  im  proconsularischen 
Africa  und  vielleicht  auch  in  Mauretanien 
und  Leon,  noch  kurze  Zeit  fort  (vgl.  Tert. 
Ad  Scap.  c.  2,  4).  In  ersterer  Provinz 
war  der  PrSses  Scapula  grausam  genug, 
die  Christen  als  sacrilegi  und  maiestatis  rei 
mit  dem  Feuertode  zu  bestrafen.  Dies  ver- 
anlasste  Tertullian,  in  einer  erneuten  Apo- 
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logie  an  den  brutalen  Staatsmann  die  be- 
scheidene  Bitte  zu  richten,  er  moge  sich 
wenigstens^  wie  seine  OoUegen  von  Maure- 
tanien  und  Leon,  mit  Enthauptung  der 
ungliicklichen  Majestatsverbrecher  begnfi- 
gen  (Ad  Scap.  c.  4).  Uebrigens  erlosch 
diese  postume  Septimius-Verfolgung  je- 
denfalls  noch  vor  Schluss  des  Jahres  211 
ganzlich,  um  wahrend  der  gesammten  spa- 
tem  Regierungszeit  Caracalla's  nicht  mehr 
aufzuleben.  Dies  erhellt  aus  Et4s,  H.  e.  VI 
21  und  vor  Allem  aus  Sulp.  Sev,  Chron.  11, 

e.  32,  Nr.  2,  wonach  die  lange  Yordeeia- 
nische  Friedens&ra  der  Kirche  eine  38jah- 
rige  war  (vgl.  meinen  Aufsatz  ,Alexander 
Seyerus  und   daa  Christenthum^   Zeitschr. 

f.  wiss.  Theol.  1877,  H.  I  49  und  hierzu 
Hamack^s  Anzeige  dieser  Arbeit  in  der 
Leipziger  Litteratur-Ztg.  1877,  Nr.  7,  167 ; 
wegen  der  Septimius-Verfolgung  rerweise 
ich  schliesslich  auf  m.  Aufsatz  ,Ohristenth. 
u.  rom.  Staat  z.  Zeit  des  K.  Sept.  Sev.'  in 
Jahrb.  f.  prot.  Theol.  1878,  IV  273—327; 
vgl.  auch  AubS  Rev.  hist.  1879,  IV).  — 
Dass  nach  Eus.  und  Sulp.  1.  c.  auch  un- 
ter  Mac r in  (217—218)  nichts  gegen  das 
Christenthum  geschah,  wird  begreinich,  wenn 
man  bedenkt,  dass  dieser  Kaiser  keine  Ma- 
jestatsprocesse  wegen  ,impietas  circa  prin- 
cipes'  oder  dia^Pcia  zugelassen  resp.  die  be- 
tre£Penden  Beschuldigten  freigegeben  hat 
(vgl.  Cass.  Dion.  1.  78,  c.  12  und  Le  Blants 
Interpretation  a.  a.  0.  362).  —  Auch  unter 
Elagabal  (reg.  218—222)  bKeb  derFriede 
der  Kirche  volUg  ungetrfibt,  weil  dieser 
frCLh  verdorbene  Knabe  auf  dem  Kaiser- 
thron  sich  der  Hoffnung  hingab,  das  Chri- 
stenthum, fiir  das  er  als  einem  aus  Syrien 
stammenden  Cult  Sympathieen  hatte,  lasse 
sich  seinem  emesanischen  Sol  dienstbar 
machen  (Eus.  H.  e.  VI  21,  der  antimon- 
tanistische  Anonymus  von  c.  231  ap.  Eus. 
V  16  und  Sidp.  Sev.  1.  c,  vergUchen  mit 
Herod.  1.  V,  c.  5,  Nr.  13;  c.  6,  Nr.  7—13  flF. 
und  Lampr.  HeUogab.  c.  3,  6,  7 ;  vgl.  auch 
meinen  Aufsatz , Alexander  Severus'  49 — 51). 

Fast  kein  einziger  Imperator  der  voroon- 
stantinischen  Zeit  hat  der  Kirche  so  viele 
Beweise  aufrichtigen  Wolwollens  gegeben, 
als  der  edle  Alexander  Severus  (reg. 
222 — 235).  Heidnische  und  christliche  Auto- 
ren  bezeugen  die  eminente  Christenfreund- 
lichkeit  dieses  Fftrsten  und  seiner  einfluss- 
reichen  Mutter,  der  Kaiserin  Mammaea  (vgl. 
Lampr.  c.  22,  29,  43,  45,  49,  61;  Dionys 
V.  Alexandrien  in  seinem  Schreiben  an  Her- 
mammon  ap.  Eus.  H.  e.  VII  10;  der  anti- 
montanistische  Anonymus  von  c.  231  ap. 
Eus.  H.  e.  V  16,  das  Schreiben  FtrmUkms 
von  Caesarea  an  Cyprian  von  Carthago  bei 
Fell,  ed.  Cypriani  opera  Ep.  75,  S.  322  f.; 
Eus.  H.  e.  VI  21,  28;  Oros.  VII  18,  19; 
Vine.   LirifK  Commonitor.  I,  c.  23;   Cypr. 


De   lapsis,   ap.   Fell.  1.  c.   88;   8ulp,    Sev. 
Chron.  II,  c.  32,  Nr.  2.     Dazu  meinen    in 
der  Zeitschr.  f.  wiss.  Theol.  1877,  H.  I  48 
bis   89   abgedruckten    Aufsatz   ^Alexander 
Severus'  und  die  schon  erwahnte  Anzeige 
desselben  von  Bamack),    FreiHch  hat  auch 
er  keine  Toleranzedicte   fflr  die  Christen 
erlassen,   aber   er  hat  die  alten  ehristen- 
feindlichen   Gesetze    im   Verwaltungswege 
ffir  die  Dauer  seiner  Regierung  thatsachlich 
ausser  Kraft  gesetzt  —  dies  die  richtige 
Deutung  von  Lampr.  AL  c.  22 :  ChristianoB 
esse  passus  est  — ;  auch  musste  dem  Chri- 
stenthum damals  der  Umstand  gewaltig  Yor- 
schub  leisten,  dass  Alexander  jede  Anklage 
wegen    Majestatsverbrechen     unter- 
sagte  (vgl.  Cod.  lust  I.  I  ad  leg.  lul.  maiest. 
a.  224  [X  8]  bei  Le  Blant  362,  N.  7 :  nwde- 
statis   crimina   cessant   meo   saeculo).     Ich 
darf  also  meinen  Satz  (vgl.  ,Alex.  Sev.^  78), 
dass  zwischen  222   und  235  kein  einzigeft 
Martyrium   stattgefunden ,   trotz  Harnack's 
Einsprache  aufrechthalten,   und   zwar 
um  so  mehr,  als  Hamack  (a.  a.  0.)  selbst 
einraumt,  dass  selbst  das  relativ  bestbezeugte 
Martyrium  des  romischen  Bischofs  Callistos 
apokryph  ist  (vgl.  wegen  der  mangelnden 
Authentic   der  getriibten  Traditionen  iiber 
die   sog.    Ulpianische  Verfolgung,    die 
damals  zu  Rom  gewdthet  haben  soil,  und 
iiber  vereinzelte  Martyrien  im  Ori^it  mei- 
nen ,Alex.  Sev.'  71—89).   Die  Quelle  von 
Alexanders   Christenfreundlichkeit    war   in 
erster  Linie  sein  religioser  Eklekticismus^ 
seine  Begeisterung  fUr  alles  Schone   and 
Erhabene  und  speziell  ffir   einzelne  S&tze 
der    christlichen  Ethik    (vgl.   ,Alex.    Sev.' 
51—60). 
'  Alexanders  Morder  und  Nachfolger,  Ma- 
ximin  I  der  Thracier,   stand,   wie   dem 
romischen  Bewusstsein  iiberhaupt,   so  auch 
dem  antiken  Polytheismus  nicht  bloss  als 
Fremdling,  sondem  sogar  feindlich  gegen- 
iiber  (vgl.  Herod.  1.  VII,  c.  3  ss.,   5—16; 
1.  VIII,  c.  4  ss.,  1 ;  Capitolin.  Maximini  c. 
13,  19  und   die  AusfQhrungen   in  meinem 
Aufsatze  ,Christenverfolgung  Maximins  I' 
[Zeitschr.  f.  wiss.  Theol.  1876,  H.  IV  526 
bis  574]  527—532).    Es  war  also  nicht  fe- 
natischer  Eifer  fQr  die  Staatsreligion ,  son- 
dem der  Hass  gegen  das  Andenken  seines 
christenfreundlichen  Vorgangers,  was 
den  fremden  Emporkommling  veranlasste, 
in    einem    Edicte    ausschliesslich    die 
Hinrichtung  der   ,Vor8teher   der   Kirchen' 
zu  befehlen  (vffl.  Eus.  H.  e.  VI  28;  Rufin. 
VI  20;  Oros.  VII  19).  Gleichwol  kann  aber 
von   einer  Maximin- Verfolgung  kaum    im 
Emste   die   Rede  sein;   denn  jenes   Edict 
wurde  in  beispiellos  milder  Weise 
ausgefiihrt  (vgl.  meinen  ,Maximin  I'  547  ff.). 
Eusebius  kennt  keine  Martyrer  aus  jener 
Zeit,  auch  sein  Interpret  Rufin  spricht  nur 
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Yon  einer grossen  Anzahl  yon  Bekennern, 
Sulp.  Sev.  II  32,  Nr.  2,  erwahnt  nur  die 
Belfistiguiig  der  Kleriker  e  i  n  i  g  e  r  Kirchen. 
Die  Bedrangniss  der  romischen  Christen- 
gemeinde  beschrankte  sich  auf  die  Confessio 
dee  romischen Bischofs  Pontianus  und  des 
Presbyters  Hippolytus,  die  nach  Sardi- 
nien  verbannt  warden  [vgl.  den  betr.  Text 
deB  Mommsen*schen  Liberianiscben  Papst- 
katalogs  bei  R.  A.  Lipsius  a.  a.  0.  266; 
Kraus  R.  S.  2.  A.  S.  595].  Weder  Pontian, 
noch  sein  Nachfolger  Anteros  haben  das  Mar- 
tyrimn  erlitten,  letzterer  ist  nicht  einmal  B  e- 
kenner  geworden;  die  angebliche  Maximin- 
Yerfok^g  war  in  der  Hauptstadt  schon 
etwa  !^de235  erloscben;  im  (ibrigen  Italien 
erlangten  damals  vielleicht  noch  Bischof 
Rufinus  zu  Reate  (Rieti  im  alten  Sabiner- 
land)  und  dessen  Sohn,  der  Presbyter  C  a  e- 
8 id  i us  zu  Transacco  (in  der  heutigen  Pro- 
Tinz  Abruzzo  ulteriore),  die  Auszeichnung 
des  Bekenntnisses  (ygl.  meinen  ,Maximin  I' 
552 — 562).  Im  romischen  Africa  blieb  das 
Maximin-Edict  gar  vollig  wirkungslos, 
ebenso  in  Oallien,  Britannien,  Spanien  und 
niyrien  (a.  a.  0. 662—568).  Auch  in  Aegyp- 
ten  und  im  grossten  Theile  von  Syrien  blieb 
die  Ruhe  der  Ohristenheit  damals  uner- 
schcLttert  (a.  a.  0.  569  f.).  Dagegen  kam 
es  unter  dem  Klerus  des  palastinensischen 
Oaesarea  zu  vereinzelten  Bekenntnissen. 
Oonfessores  im  wahren  Sinne  wurden  da- 
mals bloss  der  Presbyter  Protoktet  und 
der  Diakon  Ambrosius  (ygl.  Eus.  H.  e. 
VI  28;  weitere  Quellenbelege  und  Details 
in  meinem  ^aximin  P  570 — 572).  Orige- 
nes  dagegen,  der  Hauptgegenstand  der  kai- 
serlichen  Ungnade ,  wusste  sich  mit  Hiilfe 
der  Gastfreundschaft  einer  frommen  christ- 
lichen  Dame,  Namens  luliana,  alien  Nach- 
stellungen  der  Ueiden  zu  entziehen  (Oros, 
L  c,  Falladius  Hist.  Lausiaca  c.  51;  ygl. 
a.  a.  O.  570).  Nur  gegen  die  kappadoci- 
schen  und  vielleicht  auch  gegen  die  pon- 
tischen  Christei^meinden  wHthete  eine 
ziemlich  heftige  V  erfolgung,  die  gegen  a  1 1  e 
Klassen  der  Glaubigen  gerichtet  war  und 
sogar  zu  einigen  Martyrien  fOhrte,  aber 
unabhangig  von  dem  Rescript  des 
Kaisers.  In  jenen  Gegenden  machte  der 
fanatische  Pobel  die  Christen  far  Erdbe- 
ben  verantwortlich,  die  damals  die  beiden 
Provinzen  verheerten,  und  der  Statthalter 
Serenianus  nahm  daran  Anlass,  gegen 
die  Christen  einzuschreiten ;  aber  auch  dort 
war  wenigstens  Rettung  durch  Flucht 
moglich  (Orig.  Tract.  28  in  Matth.,  ver- 
glichen  mit  Pirmilian,  Epist.  Cypriano  und 
a.  a.  O.  535  f.,  568  f.).  —  Hamack  (An- 
zeige  meines  Aufsatzcs  fiber  Maximin  I  in 
der  ,TheoL  Lit-Ztg.'  1877,  Nr.  7,  168  f.) 
betrachtet,  gestQtzt  auf  Eus.  YI  28,  Ma- 
ximin  als  den   ersten   systematischen 


Christenverf olger  zwar  nicht  nach  der  W  i  r- 
kung  seines  Edictes,  wol  aber  der  Inten- 
tion nach  und  meint,  die  Erfolglosigkeit 
seines  Untemehmens  sei  nur  an  dem  Anta- 
gonismus  der  romischen  Welt  selber  ge- 
scheitert.  Aber  diese  These  ist  nicht  zuzu- 
geben ;  denn  der  Imperator  war  zwei  voile 
Jahre  (bis  Mitte  237)  im  gesammten  Reich 
anerkannt  und  besass  allenthalben  unum- 
schrankte  Gewalt;  hatte  er  doch  das  Heer 
zur  unbedingten  Yerfiigung.  Wenn  irgend- 
wo,  so  war  er  im  Stande,  in  der  Haupt- 
stadt und  in  Italien  iiberhaupt  seinem 
gegen  die  christliche  Hierarchie  gerichteten 
Befehle  den  erforderUchen  Nachdruck  zu 
verschaffen;  denn  die  ersten  kaiserhchen 
Beamten,  Yitalianus,  der  Chef  der  Prato- 
rianer,  und  der  Stadtprafect  Sabinus,  er- 
sterer  noch  dazu  ebenso  grausam  als  sein 
Herr,  gerirten  sich  dort  zwischen  Marz  oder 
Juli  235  und  Sommer  237  als  die  e^eben- 
sten  und  eifrigsten  Werkzeuge  des  Kaisers 
(ygl.  Herod.  1.  YH,  c.  6,  §9—10;  c.  7, 
§  6 — 8 ;  Capit.  Maximini  c.  14 ;  Gordiani  c. 
10).  Nun  blieb  aber  gerade  zu  Rom  und 
in  Italien  das  kaiserliche  Edict  beinahe 
unausgefdhrt.  Femer,  auch  in  Africa, 
besass  Maximin  bis  Mitte  237  in  der  Person 
eines  sehr  grausamen  Statthalters  —  pro- 
curator fisci  —  ein  devotes  und  wirksames 
Werkzeug  seines  Despotismus  (vgl.  Herod. 
1.  YII,  c.  4,  §  3—5;  Cap.  Maximini  c.  14), 
und  doch  geschah  auch  dort  sogar  gar  nichts 
gegen  das  Christenthum  (vgl.  meinen  Auf- 
satz  552 — 565).  Der  Kaiser,  der  als  Feind 
der  griechisch-romischen  Olympier  kein  tie- 
feres  Interesse  an  der  Yertilgung  der  Kirche 
haben  konnte,  hat  offenbar,  noch  dazu  Jahre 
lang  durch  seine  germanischen  und  sarma- 
tischen  Feldziige  beschaftigt,  eine  irgend- 
wie  wirksame  Bekampfung  der  Hierarchie 
und  des  Christenthums  fiberhaupt  gar  nicht 
gewollt. 

A 1 1  e  Pl&nkeleien  gegen  die  Christen  hor- 
ten  unter  GordianusIII  (reg.  238—244) 
auf  (Sulp.  Sev.  1.  c,  verglichen  mit  Eus. 
H.  e.  YI,  c.  29  bis  incl.  34).  Wahrend  sich 
aber  dieser  Kaiser  der  ^rche  gegendber 
mehr  indifferent  bewies,  bethatigte  sein 
Nachfolger  Philippus  Arabs  (244—249), 
wie  alle  Imperatorensyrischer  (orientalischer) 
Abstammung,  den  Christen  das  grosste  Wohl- 
wollen,  so  dass  die  Sage  entstehen  konnte, 
er  sei  selbst  Christ  gewesen  (vgl.  Dionys 
V.  Alexandrien  ad  Hermammonem  ap.  Eus. 
H.  e.  YH  10;  Orig.  c.  Cels.  1.  HI,  c.  8, 
15;  Eus.  H.  e.  YI  34,  39;  Hieron.  Chron., 
ed.  Migne  571  f.;  Anoti.  Vales.  De  Con- 
stantio  §  33  [hiernach  Oros.  YII  28]; 
Vincent.  Lirin.  Commonit.  I,  c.  23).  Aber 
trotz  der  eminenten  Christenfreundlichkeit 
dieses  Kaisers  wurden  viele  Christen  im 
agyptischen   Alexandrien   genau   ein   Jahr 
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Yor  Begiim  des  Decius-Sturmes,  d.  i.  Ende 
248  Oder  Anfang  249,  das  Opfer  der  fana- 
tischen  Wuth  des  Pobels;  wahrend  dieser 
Ohristenhetze  gelangte  auch  die  hi.  A  pol- 
io ni  a  zum  Martyrium  (ygl.  das  Schreiben 
des  Zeitgenossen  Dionys  v.  Alexandrien  an 
seinen  Collegen  Fabius  ap.  Em,  H.  e.  VI 41). 

III.  Der  Entscheidungskampf: 
von  Decius  bis  zur  ydlligen  Eman- 
cipation des  Christenthums  durch 
das  Mailander  Toleranz-  und  Frei- 
heitsedict  (249—313). 

Mit  dem  Regierungsantritt  des  Kaisers 
Decius  (reg.  249 — 25 1)  beginnen  die  a  1 1- 
gemeinen  und  systematischen,  d.  h. 
die  auf  vollstandige  Yemichtung  des  Chri- 
stenthums gerichteten  Verfolgongen.  Diese 
Befehdungen  werden  von  den  staatlichen  Be- 
horden  selbst  autorisirt,  die  endlich  klar  er- 
kannt  haben,  dass  die  neue  Religion  wegen 
ihres  universalen  Charakters  mit  der  altromi- 
sohen  Staatsidee  unvereinbar  ist.  Was  da- 
gegen  den  z  w  e  i  t  e  n  Factor  der  bisherigen 
Chnstenhetzen,  die  Volkswuth,  betrifft,  so 
sehen  wir  ihn  in  dieser  Periode  mehr  und 
mehr  vom  Schauplatz  seiner  bisherigen  un- 
heimlichen  Thatigkeit  zurficktreten.  Im  An- 
fange  dieser  Epoche  zeiffen  sich  freilich 
noch  die  letzten  Spuren  des  Volksluuses; 
spater  dagegen  lassen  sich  keine  Ausbrfiche 
des  Fanatismus  der  Massen  mehr  consta- 
tiren,  und  gegen  Schluss  unserer  Periode, 
in  den  Tagen  der  letzten  grossen  Yerfol- 
gung,  yerhalt  sich  das  heidnische  Yolk  ge- 
genfiber  dem  fortgesetzten  Gemetzel  nicht 
einmal  mehr  bloss  apathisch,  im  Gegen- 
Uieil,  es  aussert  sein  aufrichtiges  Mitleid 
mit  jenen  zahlreichen  Opfem  ihrer  religio- 
sen  Ueberzeugungstreue,  ja  es  bezeugt  sei- 
nen christlichen  Mitbiirgem  sogar  aufrich- 
tige  Sympathieen.  Woher  diese  scheinbar 
so  auffallende  Erscheinung?  Der  Grand 
hiefUr  liegt  in  der  ausserordentlichen  Pro- 
paganda der  Christen,  die  sich  seit  Ende 
des  2.  Jahrh.  mehr  und  mehr  steigerte, 
und  der  hierdurch  bedingten  Beseitigung 
der  wesentUchsten  Ursache  des  Fanatismus 
der  Massen.  Der  Hauptgrund  der  Yoiks- 
wuth  war  vdllige  Unkenntniss  der 
christlichen  Moral.  Jene  albemen Mar- 
chen  Yon  thyesteischen  Mahlen,  schamlosen 
Orgien,  von  ^cenen  widematfirhcher  Wol- 
lust  und  sonstigen  abscheulichen  Yerbrechen, 
mit  denen  sich  die  Anhanger  Jesu  wahrend 
ihrer  geheimen  Zusammenktofte  beflecken 
sollten,  jene  Fabeln,  die  von  den  Impera- 
toren  und  den  kaiserlichen  Behdrden,  Qber- 
haupt  von  der  Mehrzahl  der  aufgeklarten 
Heiden  seit  Marc  Aurel,  ja  sogar  seit  Traian 
nicht  mehr  geglaubt  wurden,  sie  fanden 
noch  lange,  noch  bis  ins  3.  Jahrh.  hinein 
Glauben  bei  den  unteren  Standen,  ja  theil- 
weise  sogar  in  gebildeten  Kreisen.    Aber 


die  Massenbekehrungen ,  die  zwischen  180 
und  249  stattfanden,  mussten  naturgemaas 
die  Beziehungen  der  Kirche  zu  den  heid- 
nischen  Massen  allmalig  ganzlich  umgestal- 
ten.  Seit  dem  Tode  des  Kaisers  Marc  Aurel 
gewann  das  Christehthum  in  der  That  un- 
I  ter  alien  Standen  zahlreiche  Anhanger. 
I  Schon  unter  Commodus  c<mvertirten  mancbe 
reiche  und  vomehme  Familien  in  der  Haupt- 
I  stadt  selbst  (vgl.  Bus.  H.  e.  Y  21).  Noch 
I  zahlreicher  waren  die  Bekehrungen  w&h- 
I  rend  der  christenfreundlichen  Periode  des 
Septimius  Severus ;  damals  gab  es  unzwei- 
felhaft  schon  in  alien  Klassen  der  rdmischen 
Gesellschaft  Christen,  mag  auch  Tertullian 
noch  so  sehr  ubertreiben  (vgl.  Tert.  ApoL 
c.  37 ;  Ad  nat.  I,  c.  1 :  adeo  quafidie  adoU- 
scentem  numerum  Christianorum  ingenitis . . . ; 
in  agris,  in  castellis  Christianos ;  omnem  se- 
xum,  omnem  aetatem,  omnem  deniqae  di- 
gnitatem transgredi  a  vobis  .  .  .  doletis  etc ; 
Ad  Scap.  c.  4).  Bei  diesen  sich  stets  meh- 
renden  Bekehrungen  konnte  es  nicht  aus- 
bleiben,  dass  dies  el  be  Familie  aus  Hei- 
den und  Christen  resp.  Katechumenen  be- 
stand;  so  war  z.  B.  der  Yater  der  hi.  Per- 
petua,  die  freilich  den  besseren  Standen 
angehorte,  ein  Heide,  wahrend  sie  selbst 
und  ihre  BrQder  sich  dem  Christenthom 
zugewandt  batten  (vgl.  Acta  s.  Perpetoae 
c.  2—9  bei  Ruinart  138—141).  Dieses  in- 
nige  Zusammenleben  von  Heiden  und  Chri- 
sten in  derselben  Familie  musste  selbetver- 
standlich  ersteren  eine  genauere  Kenntniss 
der  wahren  christlichen  Moral  vermitteln. 
In  der  langen  Friedensepoche  von  212 — 249 
erzielte  die  christliche  Propaganda  natflrlich 
noch  viel  glanzendere  Erfolge,  und  die  An- 
naherung  zwischen  Heiden  und  Christen 
stand  hierzu  in  gleichem  Yerhaltniss,  ja  es 
fanden  damals  sogar  Mischehen  zwischen 
den  Anhangem  der  beiden  entgegengesetz- 
ten  ReUgionen  statt  (vgl.  Cypr.  De  lapeis 
[Cypr.  0pp.  ed.  Hartel,  I  237  f.]:  . . .  tim- 
gere  cum  infidelibus  vinculum  matrimonii, 
prostituere  gentilibus  membra  Christi  .  .  .). 
Allerdings  bezieht  sich  diese  intereesante 
Mittheilung  Cyprians  zunfichst  nur  auf 
Carthago  und  das  proconsularische  Africa; 
aber  dergleichen  Mischehen  werden  in  jener 
langen  Friedensepoche  auch  anderswo  vor- 

Edkommen  sein;  war  doch  die  allgemeine 
age  der  Christen  allenthalben  in  der  rd- 
mischen Welt  dieselbe.  In  dem  Zeitraume 
von  249 — 313  war  also  die  romisohe  Staats- 
gewalt  im  Wesentlichen  der  einzige  Fac- 
tor der  C;  ,der  Staat  brauchte  jetzt,"*  urn 
uns  Overbecks  treffenden  Ausdruck  anza- 
eignen,  ,nicht  mehr,  wie  im  Zeitalter  der 
Antonine,  die  Yolkswuth  zu  dampfen,  son- 
dern  er  hatte  sie  zu  schCLren^ 

Wie  sah  es  denn  mit  den  Chancen  des 
Gelingens  aus,  als  der  rdmische  Staat  um 


Digitized  by 


Google 


Christenverfolgungen. 


233 


^0  semen  Yernichtungskampf  eroffnete? 
Die  Aussichten,  die  Vertilgung  der  neuen 
Religion  innerhalb  der  romischen  Welt  durch- 
zusetzen,  waren  ausserst  gering.  Abgesehen 
daYon,  dass  mit  roher  physischer  Gewalt 
der  in  den  Gemfithem  fes^ewurzelten  Macht 
des  Idealen  iiberhaupt  nur  ausserst  schwer 
beizttkommen  ist,  begann  namlich  der  Staat 
seinen  Entscheidungskampf  viel  zu  spat. 
Massr^eln,  die,  consequent  durchgefiihrt, 
Tielleicht  in  den  Tagen  Traians  nach 
menschlichem  Daffirhalten  noch  erfolgreich 
gewesen  waren,  mussten  150  Jahre  spater 
der  festgegliederten  und  bestandig  durch 
neue  Proselyten  verstarkten  Eirche  gegen- 
flber  im  Wesentlichen  wirkungslos  bleiben. 
Zweitens  waren  wenigstens  die  ersten  syste- 
matischen  Yerfolgungen  selbst  vom  heid- 
nischen  Standpunkt  aus  insofern  vollig  in- 
opportune als  sie,  inaugurirt  in  einem  Augen- 
blick,  wo  das  Reich  durch  gefahrliche  aus- 
wartige  Feinde,  zumal  durch  Gothen  und 
Parser,  bedrangt  und  zudem  durch  eine 
farchterliche  Pest  entvolkert  wurde,  das 
allgemeine  Elend  noch  durch  einen  schreck- 
lichen  Bfirgerkrieg,  durch  ein  furchtbares 
Blatbad  im  Innem  steigerten.  Drittens  wur- 
den  die  viel  zu  spat  begonnenen  systemati- 
schen  Yerfolgungen  nicht  einmal,  consequent 
durchgefQhrt ;  es  ist  bezeichnend,  dass  der 
romische  Staat  schon  nach  Ablauf  des  er- 
8ten  Decenniums  nach  Erdffnung  des  Yer- 
nichtungskampfes  dem  siegreichen  Ohristen- 
thom  einen  etwa  40j&hrigen  Waffenstillstand 
gewahrte,  der  diesem  Gelegenheit  gab ,  in 
mehr  als  au^n-eichender  Weise  fiir  sp&tere 
Stfinne  seine  Krafte  zu  sammeln.  Der  letzte 
grosse  Entscheidungskampf,  die  diocletiani- 
8che  Yerfolgung,  war  also  noch  weniger  als 
die  frfiheren  Befehdungen  geeignet,  die  Exi- 
stenz  der  neuen  Religion  emstlich  zu  ge- 
fahrden. 

1)  Auf  die  hervorragend  christenfreund- 
liche  Regierung  des  Philippus  folgte  ein 
so  christenfeindliches  Regime,  wie  es  die 
Kirche  bisher  noch  nicht  gesehen.  Neander 
(197)  fOhrt  Analogieen  aus  der  friihem 
Kaisergeschichte  an  und  erinnert  mit  Fug 
an  Alexander  Severus  und  Maximin  I,  ob- 
wol  des  letztem  Christenhass  keineswegs 
80  intensiv  war,  als  man  gewdhnlich  an- 
nimmt.  Ohne  Grund  nennt  aber  Neander 
auch  Antoninus  Pius  und  Marc  Aurel ;  denn 
unter  beiden  Kaisem  war  das  Traian- 
8che  Rescript  die  gesetzliche  Norm  des  ge- 
gen  die  Christen  zu  beobachtenden  Yer- 
lahrens.  Da  ist  denn  zunachst  die  Frage: 
was  war  das  Motiv  der  Decius-Yerfol- 
gang?  Einige  christliche  Quellen,  namlich 
Eu».  H.  e.  YI,  c.  39,  Nr.  1  (ed.  G.  Din- 
dorf)  und  hiemach  Hierm,  Chron.  01.  258, 
a.  Chr.  253  (ed.  Migne  573,  574),  Rufin, 
H.  e.  YI,  c.  29  und  Oro8.  YII,  c.  21,  las- 


sen  den  Kaiser  bloss  aus  Hass  gegen  das 
Andenken  seines  Yorgangers  gegen  die  Chri- 
sten einschreiten.  Die  berufensten  Zeu- 
gen,  die  bischoflichen  Zeitgenossen  Dionys 
von  Alexandrien,  Cyprian  von  Carthago 
und  Cornelius  von  Rom,  haben  leider  das 
Motiv  des  Decius-Sturmes  verschwie- 
g  e  n.  Gleichwol  ist  aber  unzweifelhaft,  dass 
Decius^  Christenhass  sich  nicht  auf  seine 
feindliche  G^sinnung  gegen  Philippus  zu- 
ruckfiihren  lasst;  denn  wie  schon  tl.  J.  H. 
Becker  (Art.  ^ecius'  bei  Ersch  u.  Gruber 
Allg.  Encykl.  u.  s.  w..  Sect.  I,  Th.  23,  276  f., 
Lpz.  1832)  richtig  betont  hat,  war  Decius* 
Abneigung  gegen  seinen  Yorganger  nicht 
einmal  besonders  stark.  Ursprflnglich  die- 
sem treu  ergeben,  wurde  er  nur  wider 
Willen  durch  den  Stoss  der  Ereignisse  und 
mittelbar  durch  Philipp  selbst  in  die  Rolle 
eines  Emporers  hineingedrangt  (vgl.  Zos,  I, 
c.  21,  22,  ed.  Bona).  Nicht  Erbitterung 
gegen  das  Andenken  seines  Yorgangers, 
sondem  sein  Enthusiasmus  fQr  die  altrd- 
mische  Staatsidee,  die  aufs  engste  mit  dem 
griechiseh-romischen  Polytheismus  zusam- 
menhing,  hat  den  Kaiser  Decius  zu  seiner 
berflchtigten  Christenverfolgung  verleitet. 
Dies  haben  u.  A.  Dodwell  (84,  §  L.  YI) 
und  U.  J.  H,  Becker  richtig  erkannt.  Dass 
nun  der  Imperator  ein  eifriger  Yerehrer 
der  alten  Sacra  war,  dafiir  liegt  freilich  in 
seinen  Miinzen  (vgl.  Eckhel  VII  342  fP.) 
kein  erheblicher  Beweis  vor;  aus  den 
Medaillen  erhellt  nur  soviel,  dass  Decius 
nebst  seiner  Familie  eine  besondere  Andacht 
dem  Mercurius-Cult  zuwandte  (vgl.  die  MQnze 
mit  dem  Avers  Pietas  Augustorum  und  dem 
Mercur  [Eckhel  342]  und  Eckhel's  bezQg- 
licher  Bemerkung).  Dass  er  aber  ein  En- 
thusiast fUr  die  Staatsreligion  und  fQr  den 
altrdmischen  Staat  tlberhaupt  war,  ergiebt 
sich  nicht  nur  aus  dem  eimgen  Lobe  des 
fanatischen  Heiden  Zosmua  (I  21,  23),  son- 
dem auch  aus  Trebellius  PoUio  Yaderian. 
c.  5,  6.  Er  war  aber  auch  ein  unklarer 
Enthusiast  fiir  das  alte  Romerthum  und  in- 
sofern nach  Harncicks  treffendem  Ausdruck 
(a.  a.  O.  168)  ein  Roman tiker.  Dies  be- 
weist  sein  gut  gemeinter,  aber  abenteuer- 
licher  Yersuch,  das  entschieden  republika^ 
nische,  schon  seit  den  letzten  Zeiten  vor 
Octavians  Alleinherrschaft  beseitigte  Institut 
der  Censur  wiederherzustellen  (vgl.  Pre" 
bell.  Poll,  1,  c).  Dies  hat  selbst  der  spatere 
Imperator  Yalerian,  jener  Senator,  dem 
Decius  die  wiederaufgefrischte  Wiirde  tiber- 
tragen  woUte,  geffihlt  und  dem  Fflrsten 
mit  folgenden  charakteristischen  Worten  an- 
gedeutet:  .  .  .  veniam  igitur  eius  honoris 
peto,  cui  . . .  inpar  est  confidentia,  cut  tern- 
pora  sic  repugnant,  ut  censuram  haminum 
natura  non  quaerat  (Treb.  Poll.  Yal.  c.  6). 
Dass  Decius   in  den  Anschauungen  langst- 
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yergangener  Zeiten  lebte,  beweist  auch  sein 
inniges  Yerhaltniss  zum  Senat  und  der  grosse 
£2influ88,  den  er  diesem  aristokratischen  Col- 
legium einraumte  (vgl.  Treh,  Poll,  Val.  c. 
5 — 7).  Uebrigens  stand  er  den  senatorischen 
Kreisen  durcb  Abstammung  und  wol  auch 
durch  gebildete  Erziehung  nahe  (vgl.  Zos. 
I  21),  wenn  er  auch  ein  gebomer  Panno- 
nier  war  (vgl.  Hieron,  Chron.  1.  c,  ed. 
Migne).  Dccius  war  zwar  in  romantischen 
Illusionen  befangen,  muss  aber  in  jeder 
Hinsicht  als  einer  der  edelsten  Reprasen- 
tanten  des  spatem  Heidenthums  gelten :  ein 
muthiger  Soldat,  erfahrener  Feldherr  und 
thatkraftiger  Staatsmann,  ware  er  gewiss 
bei  langerer  Lebzeit  mit  den  grimmen  Go- 
then  fertig  geworden;  yorzHglich  als  Herr- 
scher  zeichnete  er  sich  auch  durch  schone 
Eigenschaften  des  Herzens  aus  (vgl.  Zos, 
I  21:  .  •  .  Aixtoc  .  .  .  it^aatc  8tairpeicQ>v 
rate  Operate;  I  23:  Aex(<|>  .  .  .  apmra 
pspQi9tXeux<STt  TtXoc  Toidv6t  ouv^Pt);  Ygl. 
Aur,  Victor.  Ep.  in  Decio:  artibus  cunctis 
yirtutibttsque  instructus;  vgl.  Vopiscus  Au- 
relian.  c.  42:  tametsi  Decios  excerpere  de- 
beam,  quorum  et  vita  et  mora  veteribus 
comparanda  est).  Sein  mildes,  leutseliges 
Wesen  wird  besonders  gertlhmt  (vgl.  Victor. 
1.  c. :  placidus  et  communis  domi).  Strenge 
hielt  er  auf  Zucht  und  Ehrbarkeit  (vgl. 
Pollio  Claud,  c.  13^  Decius  imperator . . . 
et  virtutem  et  verecundiam  Claudii  publice 
praedicavit  etc.;  und  die  Miinze:  Imp.  C. 
M.  Q.  Traianus  Decius  Aug.  |  Pudicitia  Aug. 
bei  Eckhel  VII  345;  diese  Mfinze  erhalt 
durch  den  Claud,  c.  13  berichteten  speziellen 
Vorfall,  wobei  der  Charakter  des  Kaisers 
Uberhaupt  in  einem  besonders  gUnstigen 
Lichte  erscheint,  erst  ihre  authentische  De- 
claration). Diese  gtinstige  Schilderung  Sei- 
tens  der  heidnischen  Autoren  wird  durch 
das  in  diesem  Falle  gewiss  b  e  r  e  d  t  e  Schwei- 
gen  der  christlichen  Quellen,  die,  abgesehen 
von  der  Christenverf olgung,  keine  b  e  s  t  i  m  m- 
ten  Anklagen  vorbringen,  wenigstens  mit- 
telbar  bestatigt. 

Was  nun  die  Decius-Verfolgung  selbst 
betrifPt,  so  ist  Dodwell  (84—86,  §  L.  II 
bis  VIII)  eifrigst  bemuht,  deren  Tragweite 
abzuschwachen ,  und  sucht  vor  Allem  zu 
erharten,  dass  es  damals  zwar  viele  Beken- 
ner,  aber  nur  sehr  we nige  Marty rer  ge- 
geben  hat;  die  unbefangene  Kritik  darf 
mm  folgende  Thesen  einraumen :  I.  Decius 
selbst  hat  allem  Anschein  nach  gewtoscht, 
dass  f<>rmliche  Martyrien  nach  Kraften 
vermieden  wfirden.     11.   Diese   Verfol- 

Smg  hat  ungleich  mehr  Bekenntnisse  denn 
artyrien  veranlasst.  III.  Die  nicht  syste- 
matischen  Verfolgungen  eines  Septimius  Se- 
verus  haben  wahrscheinlich  unffleich  mehr 
Martyrien  hervorgerufen ,  als  der  Decius- 
Sturm.    IV.  Inwieweit  einzelne  Statthalter 


die  kaiserlichen  Instructionen  fiberschrit- 
ten  haben,  lasst  sich  nicht  mehr  genau 
feststellen.  V.  Die  Decius-Verfolgung,  erst 
Ende  249  oder  Anfang  250  anhebendi,  hat 
in  ihrer  voUen  Kraft  nur  etwa  ein  Jahr, 
bis  Anfang  resp.  Marz  251  gewiithet.  Diese 
Zugestandnisse  schliessen  aber  keineswegs 
aus  —  und  die  jetzt  folgende  quellen- 
massige  Skizze  des  Decius-Sturmes  wird  es 
unwiderleglich  erharten  — ,  dass  diese  Ver- 
folgung  geradezu  die  Vernichtung  des  Chri- 
stenthums  bezweckt  hat  und  demgemSss 
intensiv  und  extensiv  von  sehr  erheblicher 
Tragweite  gewesen  ist.  Es  zeugt  von  ganz- 
licher  Verkennung  der  romischen  Staats- 
raison,  wenn  Dodwell  wiederholt  betont, 
die  angeborene  HerzensgQte  hatte  den  Kai- 
ser veranla«st,  das  Christenblut  moglichst 
zu  schonen.  Ein  Traian,  ein  Marc  Aurel 
liessen  sich  durch  ihre  sonst  mit  Recht  ge- 
riihmte  Milde  bekanntlich  nicht  abhalten, 
diejenigen  christenfeindlichen  Massregeln  zu 
ergreifen,  die  sie  im  Interesse  des  Staats- 
wohls  fQr  nothig  hielten.  Ein  Marc  Aurel 
spricht  in  seinen  Selbstbetrachtungen  (,Ta 
etc  ifiaoT^)  von  ,seinen  von  Blut  reinen 
Handen^;  das  Christenblut,  welches  damals 
in  der  Arena  zu  Lyon  und  Vienne  ver- 
gossen  wufde,  hatte  also  in  den  Augen 
selbst  der  edelsten  Heiden  nur  einen  sehr 
geringen  Worth.  Man  sieht,  den  Christen 
gegeniiber  war  in  erster  Linie  die  Staats- 
raison  massgebend;  die  Herzensgfite  solcher 
Imperatoren,  die  an  der  altrdmischen  StaatB- 
idee  festhielten,  kam  den  Christen  erst  in 
zweiter  Linie  zu  Gute,  wenn  es  sich  darum 
handelte,  dieselben  vor  solchen  Gh*aa8am- 
keiten  zu  schiitzen,  die  fiber  den  Zweck 
der  staatlichen  Abwehr  hinausgingen. 

Zur  Beurteilung  der  Tragweite  der  De- 
cius-Verfolgung sind  Lact.  M.  p.  c.  4,  Uu- 
fin.  1.  c.  und  £e  sog.  Dekalogisten  Hieron. 
1.  c,  Oro8.  L  c,  SiUp.  Sev,  Chron.  II,  c.  32, 
Nr.  3,  und  Augt^sL  De  civ.  Dei  XVIII,  c 
52  nicht  massgebend ;  denn  sle  bieten  keine 
individuellen  Zfige,  sprechen  bloss  im  AU- 
gemeinen  von  der  Furchtbarkeit  dieser  Ver- 
folgung.  Um  so  eingehender  und  werth- 
voUer  sind  aber  die  Berichte  des  Eusebius 
und  der  Zeitgenossen  Dionysius,  Cyprian 
und  Cornelius.  Leider  haben  auch  diese 
Quellen  den  Wortlaut  des  Decius-Edictes 
nicht  aufbewahrt  —  Bischof  Dumys  von 
Alexandrien  (in  seinem  Schreiben  an  Fabius 
von  Antiochien  ap.  Eus.  H.  e.  VI  41)  cha- 
rakterisirt  es  nur  dberhaupt  als  ein  sehr 
grausames,  und  Cyprian  (Ep.  55  Antoniano, 
ed.  Hartel  630  f. :  ...  ,edicta  feralia')  drfickt 
sich  ahnlich  aus  — ;  gleichwol  erhellt  aber 
aus  dem  historischen  Zusanmienhang ,  aus 
sammtlichen  Einzelberichten  fiber  den  Ver- 
lauf  der  Verfolgung,  dass  der  Kaiser  filr 
die  Christen  allgemeinen  Opferzwang   an- 
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geordnet  hat.  Fiir  Qberzeugungsfeste  Chri- 
sten setzte  das  Decius-Edict  ebenso  wenig 
wie  das  bertichtigte  diocletianische  von  304 
aosdrucklich  die  Todesstrafe  fest;  einen 
grossern  Erfolg  versprach  sich  der  Kaiser 
Yon  der  stufenweisen  Anwendung  milder 
und  barter  Mittel,  von  sanfter  Ueberredung, 
Ton  gelinderen  Strafen,  wie  Verbannung, 
Yon  Eerkerhaft,  Yon  allmalig  gesteigerten 
Folterqualen ;  insbesondere  hat  Decius  trotz 
seiner  von  Dodwell  so  sehr  betonten  Milde 
ausdrficklich  angeordnet,  die  renitenten  Be- 
kenner  im  Qefangnisse  durch  Entziehung 
der  nothwendigen  Nahrung  zum  Abfall  zu 
zwmgen  (vgl.  Cypr.  Ep.  22:  ^Lucianus 
Celerino';  videas  ergo  frater  .  .  .  cum 
iussi  numtis  secundum  praeceptum  impera- 
ttrls  fame  et  siti  necari  etc.).  Aber  frei- 
lieh,  dass  Decius  personlicb  die  Hinricb- 
tnng  Qberzeugungsfester  Christen  nicht 
gewtnscht  bat,  dies  erhellt  unzweideutig 
aas  einem  autbentisch  bezeugten  Spezialfall, 
den  man  bisher  stets  Cibersehen  hat:  der 
Kaiser  sucbte  personlicb  zu  Anfang  der  Ver- 
folgong  den  berfihmten  romischen  Be- 
kenner  Celerinus  in  seiner  religiosen  Ueber- 
zengong  wankend  zu  machen  und  sprach, 
als  alle  Ueberredungskttnste  sich  erfolglos 
erwiesen,  iiber  den  standhaften  Christen 
nicht  etwa  das  Todesurteil  aus,  sondem  liess 
ihn  Yielmehr  langere  Zeit  (19  Tago)  im 
Gefangnisse  Folterqualen  erdulden  und  gab 
ihn  endlich  vollig  frei  {Cypr,  Ep.  39,  ed. 
Hartel581 — 584:  .  .  .  bic  inter  persecutionis 
initia  ferventia  cum  ipso  infestationis  prin- 
eipe  et  auctore  congressus,  dum  inexpugna- 
bili  firmitate  certaminis  sui  adversarium 
vincit .  . .  Per  decern  et  novem  dies  custo- 
dia  carceris  septus  in  nervo  ac  ferro  fuit 
etc.).  Es  wurden  also  unter  Decius  ungleich 
weniger  Cbristen  hingerichtet,  als  wahrend 
der  ^ocletianischen  Yerfolgung;  aber  das 
geschah  nicht  etwa  aus  Humanitai,  sondem 
in  doloser  Absicbt.  Einzelne  Statthalter 
bewiesen,  wol  fiber  die  kaiserlichen  Instruc- 
tionen  binaus^ebend,  eine  traurige  Geschick- 
lichkeit  im  EafYinement  der  Yerfolgung,  so 
der  Proconsul  von  Africa,  der  processirte 
Christen,  die  sich  nach  einem  schnellen 
Uartyrium  sehnten,  durch  eine  grausame 
Mannigfaltigkeit  langsamer,  keineswegs  todt- 
Iksher  Folterqualen  gar  nicht  zum  Sterben 
konunen  liess  (vgl.  Cypr.  Ep.  56  [251]: 
• . .  maxime  cum  cupientibus  mori  non  per- 
mitteretur  occidi  etc.);  so  auch  jener  sy- 
rische  Oder  agyptische  Pra«es,  der  nach 
Hieronym.  Vit.  Pauli  Thebaei  gegen  zwei 
Martyrer  rafflnirte  Mittel  von  entgegenge- 
setzter  Natur  aufbot;  den  einen  liess  er 
anf  empdrende  Weise  martem,  wahrend 
die  Keuschheit  des  anderu ,  der  in  einem 
fippig  ausgestatteten  Gemache  auf  weichem 
Lager  gebettet  wurde,  eine  Buhlerin,  frei- 


lich  vergebens,  zu  erschtlttem  sucbte  (vgl. 
Bumart  Praef.  34,  §  51).  Diese  Erzahlung 
erscheint  freilich  im  legendenhaft  ausge- 
schmiickten  Gewande,  man  ist  aber  nicht 
befugt ,  sie  mit  Gibbon  (Verfall  und  Un- 
tergang  des  rom.  Reiches;  dtsch.  v.  Spor- 
schtl)  unbedingt  zu  verwerfen.  Dass  ihr 
ein  historischer  Kern  zu  Grunde  liegt,  er- 
hellt tbeils  aus  dem  allgemeinen  Charakter 
der  Decius- Verfolgung,  tbeils  aus  Tert,  Ap. 
c.  50,  der  (aus  der  Zeit  des  Septimius  Se- 
verus)  ein  Analogon  erzahlt  von  einer  fiber- 
zeugungstreuen  Christin,  die  der  Prases  vor 
die  Alternative  stellte,  entweder  ihren  Glau- 
ben  oder  ihre  Keuschheit  einzubtissen.  Der 
Decius-Sturm  gait,  ganz  entsprechend  sei- 
nem  auf  Yemichtung  des  Christenthums 
gerichteten  Charakter,  in  erster  Linie  der 
Hierarchic  und  zumal  dem  Episkopat  (Cypr. 
Ep.  55,  ed.  Hartel  630 :  .  .  .  tyrannus  infes- 
tu8  sacerdotibus  Dei  .  .  .).  Aber  auch  zahl- 
reiche  Laien  wurden  von  dieser  Verfolgung 
betrofPen,  und  es  steht  mit  ihrer  soeben 
angedeuteten  Tendenz  voUkommen  in  Ein- 
klang,  dass  sogar  Kinder  im  zartesten  Alter, 
Knaben  und  Madchen,  sich  vor  dem  Richter- 
stuhl  der  Proconsuln  wegen  ihres  Glaubens 
verantworten  mussten,  und  dass  gar  manche 
dieser  jugendlichen  Streiter,  wenn  auch  nicht 
zum  Martyrium,  so  doch  durch  die  Stand- 
haftigkeit,  mit  der  sie  das  Ungemach  des 
Kerkers  und  die  Qualen  der  Folter  Gber- 
wanden,  zur  Ehre  des  Bekenntnisses  ge- 
langten  (vgl.  Cypr.  De  lapsis  c.  2,  ed.  Hartel 
238 :  veniunt  et  geminata  mihtiae  suae'  glo- 
ria virgines,  pueri  annos  suos  continentiae  vir- 
tutibus  transeuntes;  vgl.  Dionys  an  Fabius 
ap.  Eus.  H. e.  VI  41).  Einige  speziellere 
Mittheilungen  iiber  den  Verlauf  des  Decius- 
Sturmes  konnen  nur  zur  Bestatigung  obiger 
allgemeinen  Satze  dienen.  Zu  Rom  erlitt 
der  dortige  Bischof  Fabianus  als  eines 
der  ersten  Opfer  der  Verfolgung  am  20.  Jan. 
250  den  Martyrtod.  Das  Martyrium  des 
Fabianus  ist  in  mehr  als  ausreichender 
Weise  bezeugt,  und  zwar  1)  am  authen- 
tischsten  durch  den  Zeitgenossen  Cy- 
prian, den  der  romische  Klerus  selber  brief- 
lich  ^ber  das  tragische  Ereigniss  benach- 
richtigt  hatte  (Ci/pr.  Ep.  9) ;  2)  durch  Eus. 
H.  e.  VI  39;  3)  durch  die  liberianische 
Chronik  von  354,  und  zwar  a)  durch  die 
.Depositio  martyrum'  (Ruinart  631 :  XIII. 
Kal.  Feb.  Fabiani  in  Callisto);  b)  durch 
den  ,CataIogus  episcoporum\  ed.  Mommsen 
bei  B.  A.  Lipsius  266  f.,  Kraus  R.  S.  595: 
fuit  . .  .  usque  Decio  II  et  Grato.  Passus 
Dei  .  .  .)  etc.;  4)  endlich  aus  der  Grab- 
inschrift  des  Fabianus  in  der  Papstgruft 
von  S.  Callisto,  wo  das  MP  =  jjtaptuc  nach 
iic(axoiroc  zwar  Zusatz,  aber  eine  sehr 
friihe  Zuthat  ist,  ein  Zusatz,  der  schon 
i  im  J.  251  nach  der  Erhebung  des  Cornelius 
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erfolgt  sein  konnte  (vgl.  de  Rossi  bei  F.  X. 
Kravs  R.  8.  2.  A.  S.  154,  158;  vgl.  auch 
Ferd,  Becker  Darstellung  Jesu  Ohristi  nach 
dem  Bilde  des  Fisches  106).  Viele  Beken- 
ner,  namentlich  Presbyter,  darunter  der 
schon  erwahnte  Celerinus,  femer  Urbanus, 
Sidonius,  Maximus  und  Moyses,  wurden  in 
der  Hauptstadt  eingekerkert  und  sehr  un- 
menschlich  behandelt;  der  berfihmteste  die- 
ser  Confessoren,  der  Presbyter  Moyses,  er- 
lag  schliesslich  den  Beschwerden  der  Haft, 
nachdem  er  fast  ein  Jahr  lang  (11  Monate 
und  11  Tage)  im  Gefangniss  zugebracht  j 
(Oypr.  Ep.  28,  37,  39;  Cornelius  an  Fabius 
ap.  Eus,  H.  e.  VI  43;  der  Catalog,  episc. 
der  liberianischen  Chronik  bei  Lipsius  267, 
Kraus  a.  a.  0.).  Nach  Fabians  Ableben 
war  der  Druck  der  Verfolgung  so  stark, 
dass  eine  Sedisvacanz  von  mehr  als  einem 
Jahre  eintrat,  und  erst  im  Februar  oder 
Anfang  Marz  251  das  romische  Bisthum  in 
der  Person  des  Cornelius  wieder  einen  Bi- 
schof  erhielt  (vgl.  Cf/pr.  Ep.  55;  Tgl.  den 
Catalog,  episc.  der  liber.  Chronik  a.  a.  0. 
und  wegen  der  genauem  Chronologic  die 
uberzeugende  Beweisfuhrung  Yon  R.  A.  Lip- 
sius  200 — 207).  Auch  im  Qbrigen  Italien 
wfithete  natiirlich  die  Verfolgung ;  beruhmt 
ist  das  Martyrium  der  sicilischen  Heiligen 
Agatha,  das  durch  Damasi  carmen  5  be- 
zeugt  ist  (vgl.  Ruinart  Praef.  34,  §  51). 
Dagegen  sind  die  vom  Fabulator  Metaphra- 
stes  redigirten  Acta  s.  Agathae  ein  voUig 
werthloses  Machwerk  (vgl.  meine  ,Licinian. 
Christenverf.^  80  f.),  wenn  man  auch  an- 
nehmen  darf,  dass  der  Byzantiner  des 
10.  Jahrh.  schon  eine  Biographie  der  ge- 
feierten  Martyrin  vorgefunden  hat  (vgl. 
Schdnbachs  Anzeige  meiner  ,Lic.  Christen- 
verf.'  in  Zeitschr.  f.  deutsche  Alterth.  1876, 
H.  4,  Anzeiger  f.  d.  Alterth.  217).  —  In 
Africa  und  zumal  zu  Carthago  und  in  der  | 
proconsularischen  Provinz  fiberhaupt  gab  es 
damals  sehr  viele  todesmuthige  Bekenner 
von  jedem  Alter  und  Geschlecht,  es  fehlte 
aber  auch  nicht  ganz  an  Martyrern;  so 
wurden  Mappalicus  ncbst  16  anderen  Chri- 
sten, darunter  auch  zwei  Frauen,  im  Kerker 
durch  Hunger  getodtet ;  andere  eriitten  den 
Feuertod  oder  wurden  gestcinigt  (Cypr,  Ep. 
10,  40;  Delapsis  c.  2,  Hartel  238).  Ande- 
rerseits  war  es  sogar  einem  so  angesehenen 
Bischof  wie  Cyprian  moglich,  durch  die 
Flucht  in  entlegenere  Gegenden  seiner  Pro- 
vinz der  Verfolgung  zu  entgehen  (vgl.  Cypr. 
De  lapsis  c.  3,  Hartel  239;  Vita  Cypriani 
per  Pontium  eius  diaconum  scripta  [6uinart 
252  ff.]  c.  7),  wie  denn  Qberhaupt  in  ganz 
Africa  damals  kein  einziger  Bischof  hmge- 
richtet  wurde  (vgl.  Vita  Cypr.  c.  19).  Da- 
mals zeigten  sich  speziell  im  proconsulari- 
schen Africa  noch  einige  schwache  Spuren 
der  einst  den  Christen  so  verhangnissvollen 


Volkswuth.  DerPobel  versuchte  die  vor  An- 
kunft  des  Proconsuls,  der  allein  das  ius  gla- 
dii  besass,  zunachst  von  den  stadtischen  Be* 
horden  verhorten  Christen,  durch  drohende 
Zurufe  einzuschiichtem  (vgl.  Ctfpr.  Bp.  56), 
und  was  speziell  den  Bischof  von  Carthago 
betrifft,  so  erscholl  im  Circus  und  im  Amphi- 
theater wiederholt  das  Geschrei:  Cyprianos 
ad  leonem!  (Cypr.  Ep.  59;  Vita  Cypr.  c. 
VII);  die  Behorden,  oie  sich  einfach  nach 
dem  kaiserlichen  Edicte  richteten,  nahmen 
aber  auf  das  GebrtUl  des  fanatischen  Po- 
bels  gar  keine  RGcksicht.  —  Heftiger  als 
im  Occident  scheint  der  Decius-Sturm  im 
Orient  gewiithet  zu  haben;  auch  hier  gait 
die  Verfolgung  in  erster  Linie  der  Hierar- 
chic. In  Syrien  wurden  damals  Beken- 
ner (die  Bischofe)  Babylas  von  Antiochien 
und  Alexander  von  Jerusalem;  letzterer 
starb  im  Gefangnisse  (Bus.  H.  e.  VI  39). 
Berfihmter  ist  das  Bekenntniss  des  Ori- 
genes,  der  emporende  Qualen  im  Kerker 
erdulden  musste  (vgl.  Eus,  1.  c.  aus  spater 
verloren  gegangenen  Briefen  des  Origenes); 
er  scheint  die  damals  erlittene  Misshand- 
lung  nur  wenige  Jahre  iiberlebt  zu  haben; 
denn  nach  Eus,  H.  e.  VII  1  starb  er  schon 
unter  Gallus  (reg.  251—253)  im  70.  Le- 
bensjahre.  Dionys  von  Alexandrien 
wurde  damals  auf  kurze  Zeit  verbannt 
und  von  Landleuten,  also  vom  Pdbel,  ver- 
hohnt  (vgl.  Dionys  gegen  Germanus  ap. 
Eus.  H.  e.  VI  40) ;  im  Verhfiltniss  zu  dem 
Schicksal  des  Origenes  ist  dieses  Bekennt- 
niss ein  ziemlich  unbedeutendes  zu  nennen. 
In  Alexandrien  wurden  13  Christen,  dar- 
unter vier  Frauen,  theils  enthauptet,  theib 
lebendig  verbrannt,  nachdem  die  meisten 
zuvor  grausame  Folterqualen  erduldet  hat- 
ten  (vgl.  Dionys  an  Fabius  ap.  Eus.  H. 
e.  VI  41).  Der  erst  15jahrige  Dios- 
corus  widerstand  damals  so  entschieden 
alien  Ueberredungsktinsten  des  Prases  und 
ertrug  so  standhaft  die  Qualen  der  Folter, 
dass  selbst  der  Statthalter  dem  Qberzeu- 
gungsstarken  Enaben  seine  Bewunderune 
nicht  versagen  konnte  und  iLn  Leben  una 
Freiheit  schenkte  (vgl.  Dionys  a.  a.  O.). 
Auch  sonst  kam  es  in  Aegypten,  in  den 
Stadten  sowol  als  auf  dem  Lande,  zu  frei- 
lich  mehr  vereinzelten  Martyrien;  zahlreiche 
Christen  flfichteten  auf  Berge  oder  in  Ein- 
oden  und  litten  dort  unsagliches  Elend  durch 
Hunger,  Kalte,  Erankheit,  die  Bestien  der 
Wil&iss  oder  auch  durch  die  Ai^riffe  des 
r&uberischen  Nachbarvolkes  (vgl.  Dionys  an 
Fabius  ap.  Eus.  H.  e.  VI  42).  Ber&hmt  ist 
auch  das  Martyrium  des  Pionius,  der  zu 
Smyrna  in  Kleinasien  seine  religiose  Ueber- 
zeugungstreue  mit  dem  Feuertode  bdsste. 
Eus.  H.  e.  rV  15  bringt  dieses  Martyrium 
freilich  mit  der  Regierungszeit  des  Marc 
Aurel  in  Verbindung;  aber  Ruinart  (185 
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bis  187)  hat  fiberzeugend  nachgewiesen,  dass 
die  Angabe  der  Act  en  (abgedruckt  bei 
Rumart  188  ff.),  die  den  Pionius  zu  einem 
Opfer  der  Decius-Verfolgung  machen,  ent- 
8chieden  vorzuziehen  ist.  Uebrigens  sind 
diese  Acten,  denen  freilich  unleugbar  alte- 
res  authentisches  Material  zu  Grande  liegt, 
wenigstens  in  ihrer  jetzigen  Geetalt  keines- 
wegs  echt.  Dies  erhellt  mehr  nock,  als  aus 
mehreren  Wunderscenen  [?  K.],  aus  den 
eingefSgten  langen  Reden.  Dagegen  ist  das 
Vorkommen  der  Schlussformel  ^imperante 
resp.  regnante  Domino  nostro  Jesu  Christo' 
etc  (Ruinari  198)  an  sich  and  allein  kein 
ausreichendes  Argument  gegen  die  Ekihtheit 
dieser  und  anderer  Martyreracten  (vgl.  Gar- 
res  Der  Bekenner  Achatius,  in  Zeitschr.  f. 
wigs.  Theol.  XXU  66—99,  bes.  97  f.  hie- 
ffir  wie  uberhaupt  fiir  die  Decius-Verfol- 
?ang). 

Auffallend  gross  ist  die  Zahl  der  ,lapsi^ 
unsererVerfolgung;  diese  massenhafte  Apo- 
stasie  hing  theils  mit  der  in  Folge  der  lan- 
gen Friedensepoche  gelockerten  christlichen 
Disciplin  zusammen  (vgl.  Cypr.  De  lapsis), 
theils  war  sie  eine  Consequenz  des  raMnir- 
ten  Charakters  der  Decius-Verfolgung.  Was 
zimachst  die  occidentalische  Christenheit, 
zumal  Rom  und  Carthago,  betrifPt,  so  ler- 
nen  wir  aus  der  Correspondenz  Cyprians 
folgende  Klassen  yon  Abtrunnigen  kennen: 

1)  Solche,  die  wirklich  durch  directe  Be- 
theiligung  an  den  heidnischen  Opfem  das 
Christenthum  abschwuren  (saciificatij  thuri- 
ficati),  und  zwar  a)  solche,  die  es  mit  ihrem 
Abfall  so  eilig  batten,  dass  sie  auf  das  erste 
drohende  Wort  des  Richters  bin  zu  den  Al- 
taren  sturzten  {Cypr.  De  laps.  c.  7,  Hartel 
241 :  ad  prima  statim  verba  minantis  inimici 
maximus  fratrum  Humerus  fidem  suam  pro- 
didit  etc.;  Ep.  30:  Cypriano  papae  presby- 
teri  . . .  Rotnae  consistentes,  56) ;  b)  solche, 
die  erst,  naehdem  sie  langere  Zeit  muthig 
dem  Gebrull  des  Pobels,  den  Drohungen 
des  Proconsuls,  dem  Ungemach  der  Kerker- 
baft  und  den  Qualen  der  Folter  getrotzt 
hatten,  den  unertraglichen  Martern  nach- 
gebend,  sich  zum  Opfem  bereit  finden  lies- 
8«i ;  diese  ist  Cyprian  geneigt  zu  entschul- 
digen,  well  sie  im  Grunde  nur  der  Schwache 
des  Fleisches  gewichen  seien  (Cypr,  Ep.  56). 

2)  Solche,  die,  ohne  sich  unmittelbar  mit 
den  heidnischen  Opfern  zu  beflecken,  sich 
far  Geld  mit  den  Behorden  und  ihrem  Ge- 
wissen  abfanden,  und  zwar  a)  die  libellatici, 
^e,  ohne  die  heidnischen  Ceremonien  mitzu- 
machen,  sich  einen  Schein  ausstellen  liessen, 
als  hatten  sie  dem  kaiserlichen  Edicte  ge- 
nflgt  (Cypr.  De  laps.  c.  27,  Hartel  256; 
Ep.  30,  55),  und  b)  die  acta  facienteSy  die 
es  durchzusetzen  wussten,  dass  die  Behor- 
den, ohne  ihnen  einen  formlichen  Schein 
auszustellen ,  sie  in  die  Listen  derer  ein- 


trugen,  die  dem  Gesetze  geniigt  hatten 
(Cypr.  Ep.  30).  In  den  Reihen  beider  Klas- 
sen von  Abtriinnigen  war  sogar  der  Epi- 
skopat  vertreten.  Dass  Bischofe  sich 
nicht  scheuten,  unter  die  ,8acrificati^  zu 
gehen,  bezeugt  Cypr.  Ep.  55  (.  .  .  scias  .  .  . 
nulla  ilium  [scil.  Comelium]  libelli .  .  .  labe 
maculatum  esse,  sed  neque  cum  episcopis, 
qui  sacrificavenmt ,  communionem  sacnle- 
gam  miscuisse  etc.).  Libellatici  wurden  die 
beiden  spanischen  Bischofe  Basilides  und 
Martialis,  und  ersterer  liess  sich  ausserdem 
noch  eine  unmittelbare  Gotteslasterung 
zu  Schulden  kommen  (vgl.  Cypr.  Ep.  67). 
Noch  mehr  Apostaten  hatte  die  orientalische 
Kirche  zu  beklagen;  denn  speziell  zu  Ale- 
xandrien  gab  es  gar  keine  libellatici,  son- 
dern  nur  sehr  zahLreiche  ,sacriJicaU^  (vgl. 
Dionys  an  Fabius  ap.  Eus.  H.  e.  VI  41  und 
Cornelius  an  Fabius  ap.  Etis.  H.  e.  VI  43). 
Dionys  unterscheidet  folgende  Abstufungen 
der  agyptischen  lapsi:  1)  Solche,  diezittemd 
und  bebend  den  heidnischen  Altaren  sich 
nahten;  2)  Andere,  die  unbedenklich 
die  heidnischen  Ceremonien  mitmachten  und 
mit  keeker  Stim  Christum  verleugneten ; 
3)  Solche  endlich,  die  erst,  naehdem  sie 
eine  Zeitlang  das  IJngemach  der  Kerkerhaft 
Oder  gar  die  Qualen  der  Folter  erduldet, 
sich  zum  Opfern  bereit  erklarten. 

Was  die  zeitliche  Ausdehnung  der  De- 
cius-Verfolgung betrifft,  so  wird  sie  schwer- 
lich  vor  Ende  249  oder  Anfang  250  be- 
gonnen  haben,  da  Phihppus  friihestens  erst 
zu  Beginn  des  Herbstes  249  gestiirzt  wurde 
(vgl.  Eckhel  VII  327,  342),  und  da  die  Be- 
festigung  der  neuen  Regierung  natur- 

g^mass  auch  noch  einige  Zeit  beanspruchte. 
ie  decianische  Verfolgung  wird  jedenfalls 
wahrend  der  romischen  Sedisvacanz  (21.  Jan. 
250  bis  spatestens  Anfang  Marz  251),  na- 
mentlich  wahrend  der  mehr  als  elfmonat- 
lichen  Haft  des  Moyses,  am  heftigsten  ge- 
wiithet  haben;  wahrscheinlich  war  aber  ihre 
Kraft  schon  etwas  friiher,  lange  vor  Decius' 
Ableben,  das  erst  nach  October  251  er- 
folgte  (vgl.  Eckhel  VU  343,  VIII  443  f.), 
Anfang  251  oder  Ende  250,  gebrochen; 
hierfiir  kann  man  mit  Lipsius  (200  f.)  die 
ungestorte  Reise  des  Bekenners  Celerinus 
nach  Carthago  (Cypr.  Ep.  39)  geltend  ma- 
chen.  Verschiedene  militarische  Untemeh- 
mungen,  die  Unterdriickung  eines  von  Eu- 
(ropius  (Brev.  EX  4,  ed.  Bipont.)  erwahn- 
ten  Aufstandes  in  Gallien,  die  Niederwer- 
fung  der  Rebellionen  des  L.  Priscus  in  Ma- 
cedonien  und  des  altem  lulius  Valens  in 
Illyrien  (vgl.  Lipsius  206),  ein  siegreicher 
Feldzug  gegen  die  rheinischen  Germa- 
nen  (vgl.  me  Miinze  ,Imp.  Cae.  Tra.  De- 
cius Aug.  !  Victoria  Germanica*  bei  Eckhel 
VII  346),  endlich  sein  verhangnissvoUer 
Gothenkrieg    und    die    demselben    vorher- 
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gehenden  Vorbereitungen  machten  es  eben 
dem  Kaiser  unmoglich,  sich  wahrend  seiner 
gesammten  kurzen  Regierungszeit  bis  zum 
Schluss  derselben  unausgesetzt  mit  der 
Yertilgung  des  Christenthums  zu  befassen. 
2)  Mit  dem  Regierunesantritt  des  Kaisers 
Trebonius  Gallus  (reg.  251—253)  trat 
fiir  die  Christen  zunachst  eine  kurze  Epoche 
der  Ruhe  ein  (vgl.  Cypr,  De  laps.  c.  1,  Har- 
tel  237 :  pax  .  .  .  ecclesiae  reddita  est  etc.), 
so  dass  Cyprian  es  wagen  konnte,  eine  Sy- 
node  africanischer  Bischofe  zu  Carthago  zu 
yersammeln  {Cypr,  Ep.  55).  Bald  veranlasste 
aber  der  Ausbruch  der  grossen  Pest,  die  das 
gesammte  Reich  yerheerte,  neue  Verfolgun- 
gen. Es  erschien  ein  kaiserliches  Edict, 
welches  zur  Abwendung  der  fQrchterlichen 
Seuche  dem  Apollo  salutaris  SQhnopfer  dar- 
zubringen  befahl  (vgl.  Cypr.  Ep.  59:  .  .  . 
ob  sacrificia,  quae  edicto  proposito  celebrare 
populus  iubebatur  .  .  .).  Ohne  ausreichen- 
den  Grund  versteht  Dodwell  (a.  a.  0.)  un- 
ter  diesem Edicte eine  proconsularische 
Verffigung.  Gallus  scheint  keine  Befehdung 
der  Kirche  beabsichtigt  zu  haben;  aber 
die  Ausftlhrung  dieses  Decretes  bedeu- 
tete  fQr  die  Christen  allgemeinen  Opfer- 
zwang  und  mussten  zu  neuen  BedrQckun- 
gen  Seitens  der  kaiserlichen  Behorden  fUh- 
ren.  Dodwell  (86,  §  LVIII),  wie  gewohn- 
lich  bemtQit,  die  Tragweite  der  C.  auf  dem 
Wege  der  erlaubten  Kritik  sowol,  als  auch 
auf  dem  der  Hyperkritik  abzuschwachen, 
stiitzt  seine  These  von  der  geringen  Be- 
deutung  der  Gallus- Yerfolgung  auf  zwei 
Grtinde,  erstens  auf  das  Schweigen  der 
kirchlichen  Autoren  Eusebius,  Hieronymus, 
Augustinus,  Orosius,  Sulpicius  Severus  und 
Lactanz,  und  zweitens  auf  die  angebliche 
Thatsache,  dass  diese  Befehdung  der  Kirche 
sich  auf  Italien  beschrankt  hatte.  Ich  er- 
wiedere :  Dodwells  erster  Grund  ist  nur  ein 
leidiges  argumentum  e  silentio;  denn  gegen- 
Gber  dem  ausdrficklichen  Zeugniss  der  Z  e  i  t- 
genossen  Dionys  von  Alexandrien  und 
Cyprian  hat  das  Schweigen  jener  sp&te- 
ren  Schriftsteller  gar  nichts  zu  bedeuten. 
Dass  Eusebius  diese  Verfolgung  fibergehc, 
ist  nicht  einmal  richtig;  denn  gerade  er 
hat  (VII  1)  das  auf  den  Gallus-Sturm  be- 
ziigliche  Fragment  aus  dem  Schreiben  des 
Dionys  an  Hermanmion  aufbewahrt.  Lac- 
tanz  fibergeht  nebst  mancher  andern,  ent- 
sprechend  dem  speziellen  Zwecke  seiner 
Schrift,  sogar  die  Septimius-Verfolgung, 
und  was  me  Dekalogisten  betrifft,  so  ist  es 
ja  bekannt,  dass  sie,  abgesehen  von  Augu- 
stinus,  eine  gewisse  Scheu  haben,  ihre  pe- 
dantisch  festgehaltene  Zehnzahl  zu  Qber- 
schreiten  (vgl.  z.  B.  bezCglich  des  Sulpicius 
Severus  meine  ,Licin.  Christenverf.'  46  f.). 
Was  femer  die  angebliche  Beschrankung 
der  Gkillus-Verfolgung  auf  Italien  betrifft. 


so  erhellt  erstens  aus  der  blossen  Erwah- 
nung  derselben  durch  den  alexandrini- 
s  c  h  e  n  Bischof ,  dass  sie ,  wenn  auch  nicht 
in  ganz  Aegypten,  so  doch  zum  mindesten 
unzweifelhaft  auch  in  der  agyptischen  Haupt- 
stadt  gewfithet  hat.  Ihre  Wirkung  muss  sich 
aber  auch  auf  das  proconsularische  Africa 
Oder  doch  auf  Carthago  erstreckt  haben; 
denn  in  Cyprians  apologetischer  Schrift  an 
Demetrianus  c.  12  (ed.  Fell  132,  ed.  Hartel 
360)  —  Demetrianus  war  nicht  Proconsul, 
wie  man  gewohnlich  anninmit,  sondem  wahr- 
scheinlich  ein  untergeordneter  Prasidialbe- 
amter  zu  Carthago,  den  Cyprian  von  seiner 
Studienzeit  her  kannte  (vgl.  Fell  zu  Cypr. 
129,  N.  1)  —  findet  sich  folgende  wichtige 
Stelle,  die  Dodwell  vollstandig  fibersehen  hi^ : 
,innoxios  iustos  .  .  .  domo  privas,  patrimo- 
nio  spolias  catenis  premis,  [carcere  includis,] 
bestiis,  gladio,  ignibus  punis  .  .  .  admores 
laniandis  corporibus  longa  tormenta,  multi- 
plicas  lacerandis  visceribus  numerosa  sup- 
plicia^  etc.  Zum  letztenmal  aussert  sich  in 
dieser,  wenn  auch  kurzen,  doch  immer  ziem- 
lich  heftigen  Verfolgung  die  Volkswuth: 
gegen  Cyprian  erschallt  im  Circus  das  Ge- 
schrei  ,Cyprianus  ad  leonem  !^  und  abermak 
will  man  die  Christen  als  moralische  Ur- 
sache  der  schrecklichen  Seuche  verdachti- 
gen  (Cypr,  Ep.  59 :  ...  clamore  popularium 
ad  leonem  denuo  postulatus  in  ciroo;  Ad 
Demetr.  c.  5,  Hartel  354).  Andererseits  ist 
aber  nicht  zu  iibersehen,  dass  ein  Cyprian 
aus  dieser  Verfolgung  vollig  unversehrt  her- 
vorging.  In  R  o  m  selbst  scheint  der  damaU 
von  den  Heiden  ausgetibte  Druck  nicht  all- 
zu  stark  gewesen  zu  sein ;  denn  der  dortige 
Bischof  Cornelius  wurde  bloss  nebst  ande- 
ren  Bekennern  nach  Centumcellae  in  Etru- 
rien,  dem  heutigen  Civita  Vecchia,  verwie- 
sen  und  starb  daselbst  Mitte  Juni  253  in 
der  Verbannung.  Dasselbe  Schicksal  traf 
auch  Cornelius'  Nachfolger  Lucius  (vgL  den 
Bischofskatalog  der  liberianischen  Chronik 
a.  a.  0.  und  wegen  der  genauen  Chronolo- 
gic Lipsius  207—213,  263).  De  Rossi  (bei 
Kraus  2.  A.  S.  194)  lasst  den  Cornelius. 
S.  Basnage  (II  370  ss.,  XIII)  den  Lucius 
und  Neander  (209  f.)  beide  Bischdfe  als 
Martyrer  der  Gallus  -  Verfolgung  gelten. 
Man  hat  aber  mit  Lipsius  (209,  212)  die- 
selben  nur  alsBekenner  anzusehen ;  denn 
der  liberianische  Katalog  spricht  nur  von 
einem  ,Exir.  Allerdings  sagt  Cypr.  Ep. 
68 :  servandus  est  enim  .  . .  beatorum  mar- 
tyrum  ComcHi  et  Lucii  honor  gloriosus; 
aber  bei  Cyprian  hat  das  Wort  martyr,  wie 
fiberhaupt  in  der  altem  Kirche,  zuweilen 
auch  die  umfassendere  Bedeutung  ,Beken- 
ner'  (=  confessor);  so  sagt  er  z.  B.  Ep.  55 
von  dem  Bekenner  Moyses,  der  im  Ge- 
fangniss  gestorben  ist:  ...  presbytero 
Moyse,   tunc  adhuc  confessore,  nunc  iam 
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martyre  subscribente.  [Ich  kaim  dieser  Ar- 
gamentation  nicht  beipflichten  und  behaupte 
unbedingt  das  Martyrium  des  hi.  Corne- 
Ihia.  K.]  —  Die  ganzlich  unbegrfindete  Yer- 
muthung  TiUemonis  (M6m.  IV*  856),  der 
spatere  Kaiser  Aurelian  hatte  im  J.  253  als 
Siatthalter  Galliens  im  Aufferage  des  Kai- 
sers Gkdlus  die  dortigen  Christen  verfolgt, 
habe  ich  bereits  ,Zeitschr.  f.  wiss.  Theol/ 
1877,  H.  IV  534,  zurilckgewiesen. 

3)  Nachdem  Kaiser  Valerian  (reg.  253 
bis  260)  langere  Zeit  die  Christen  in  auf- 
fallender  Weise  begfLnstigt  hatte,  mehr  so- 
gar,  als  ein  Alexander  Severus  und  Phi- 
tippos    (ygl.   Dionys   an   Hermammon   ap. 
Eus,  H.  e.  VII  10),  begann  er,  verleitet  von 
seinem  Gfinstling  Macrianus,   der   in  den 
Christen   die  Feinde   seiner  mit  Menschen- 
opfem  yerbundenen  yerbrecherischen  Magie 
hasste,  seit  dem  J.  257  eine  systemati- 
sche  Verfolgung  (ygl.  DionyM  a.  a.  0.).   Die 
willkiirliche  Annahme   yon  AnUdS  Thietry 
(Hist,  de  la  Gaule  etc.,  U  315,  317  f.),  wo- 
nach  ausser  Macrian  auch  der  spatere  Kai- 
ser  A  u  r  e  1  i  a  n  der  moralische  Urheber  der 
Talerianischen  Verfolgung  gewesen  sein  soil, 
babe  ich  bereits   in  meinem  Aufsatze  ,Au- 
reiianns  als   Statthalter^  (Zeitschr.   f.  wiss. 
Tbeol.  1877  [XX],  H.  IV  529—534)  wider- 
legt.  Obwol  man  mit  Neander  (215)  zugeben 
darf,  dass  Valerian  persdnlich  unniitzes 
Blatyergiessen  zu  yermeiden  wiinschte,  so  ist 
68  doch  unzweifelhaft,  dass  er  gleich  Decius 
c^Vertilgung  des  Christenthums  ange- 
strebt  hat;  denn  seine  Rescripte  beweisen, 
dass  er  yon  der  Vernichtung   der 
Hierarchie  den  Zusammensturz  des 
Christenthums  selbst  erhofft  hat. 
Die  Anfange  der  yalerianischen  Verfolgung 
waren  fibrigens  ziemlich  gelinde ;  im  J.  257 
ontersagte  er  den  Christen  bei  Todesstrafe 
das  Betreten  ihrer  religiosen  Versammlungs- 
orte  (conyenticula,  r^ot  dpr)axe6(yt|A0t) ,  also 
die  Abhaltung  ihres  Qottesdienstes  und  den 
Besuch  der  Coemeterien,  weil  diese  bekannt- 
lich  haufig   zu  Zwecken  der  Andacht  be- 
nutzt  wurden  (vgl.  Dionys  gegen  Germanus 
*f.  Eus.H.  e.  Vn  10:  ,oSaafi.u>c  61  ^e<JTat 
ouTE    6fuv    o5t£   dfXXotc    Ttalv    f^    auv^douc 
icoutadai  ^   eU  rot  xaXoujieva  xoijit]- 
"T^pta  elaievat'  fWorte  des  agyptischen 
Prases  AemiUanus!];   ygl.   Acta   proconsu- 
laria  8.   Cypriani   c.   1    [Ruinart   261    f.]: 
praeceperunt  etiam,  ne  in  aliquibus  locis 
conciliabula  fiant  nee  coemeteria  ingredian- 
^.    Si  quis  etiam  hoc  tam  salubre  prae- 
^tum  non  obseryayerit ,  capite  plectetur; 
Worte  des  africanischen  Proconsuls  Pater- 
Mas!).     Die  Acta   s.   Cypriani   gehen  un- 
zweifelhaft  in  ihrem  Kern  auf  authentisches 
Material  zurfick;   es  liegen   ihnen  die  pro- 
consularischen  Protokolle  zu  Grunde.    Dass 
n^an  sie  aber  in  ihrer  jetzigen  Gestalt  kei- 


neswegs  mit  den  yon  Pontius  (c.  XI)  er- 
wahnten  Originalacten  identificiren  darf,  dass 
sie  yielmehr  einer  spatem  Zeit  angehoren, 
hat  S.  Basnage  (U  392  f.,  ss.  XU),  gestQtzt 
auf  c.  5  (.  . .  iussit  suis  ut  eidem  specula- 
tori  yiginti  quinque  aureos  darent;  eineFrei- 
gebigkeit,  fiber  die  Pontius  schweigt!),  mit 
Recht  angenommen.  —  Die  reUgidsen  Ver- 
sammlungsorte  und  Friedhofe  wurden  gleich- 
zeitig  dem  kaiserlichen  Fiscus  als  Eigen- 
thum  zugesprochen  (ygl.  Eus,  H.  e.  VII  13). 
Ausserdem  ordnete  der  Kaiser  zwar  allge- 
meinen  Opferzwang  an  (Acta  Cypriani  c.  1 : 
Patemus  proconsul  .  .  .  dixit:  sacratissimi 
imperatoree  Valerianus  et  Gallienus  litteras 
ad  me  dare  dignati  sunt,  quibus  praece- 
perunt eos,  qui  Bomanam  religionem  non 
coluntf  dehere  Bomanas  eeremonias  recogno- 
scere).  Aber  auf  die  Weigerung,  zu  opfem, 
stand  zunachst  noch  nicht  Todesstrafe,  son- 
dem  geringere  Strafen ;  wie  es  scheint,  hat 
Valerian  selbst  fOr  fiberzeugungsfeste  Bi- 
schofe  nur  die  Verbannung  festgesetzt, 
und  demgemftss  wurden  die  Bischofe  Cy- 
prian und  Dionys  in  das  Innere  ihrer  Pro- 
yinz  yerwiesen  (ygl.  Acta  und  Dionys  a.  a.  O.). 
Dagegen  wurde  nicht  immer  so  relatiy  ge- 
linde yerfahren.  Aus  £p.  76,  die  Cyprian 
im  Exil  schrieb,  erhellt,  dass  im  proconsu- 
larischen  Africa  das  kaiserliche  Rescript  sehr 
strenge  ausgeffthrt  wurde;  es  fanden  zwar 
noch  keine  Hinrichtungen  statt,  aber  nicht 
bloss  Presbyter,  sondem  auch  zahlreiche 
Laien,  darunter  sogar  Kinder,  Knaben  und 
Madchen,  wurden  in  die  Bergwerke  yer- 
wiesen und  erduldeten  dort,  jeder  korper- 
lichen  Pflege  beraubt,  sehr  yiel  Ungemach; 
manche  dieser  Bekenner  schmachteten  auch 
im  Kerker  und  erlitten  die  Qualen  der  Fol- 
ter.  Am  8.  Aug.  258,  fast  unmittelbar  yor 
der  Veroffentlichung  des  zweiten  yaleriani- 
schen Christenedictes,  wurde  der  romische 
Bischof  Sixtus  hingerichtet ,  weil  er  durch 
Besuch  der  Coemeterien  das  kaiserliche  Ver- 
bot  iibertreten  hatte.  Auch  dieses  Marty- 
rium ist,  wiewenige,  in  authentischster 
Weise  bezeugt  und  zwar  1)  durch  Cypr, 
Ep.  80  (Xistum  autem  in  coemeterio  ani- 
madversum  sciatis  octayo  iduum  Augusta- 
rum  die  etc.),  2)  durch  Pontius  (Vita  Cypr. 
c.  XIV),  3)  durch  die  liberianische  Chromk, 
namlich  a)  durch  die  Depos.  mart.  Momm- 
sen  632,  und  b)  durch  den  Bischofskatalog 
Lipsius  267,  Kraus  R.  S.  595;  4)  durch  die 
yon  Damasus  herrilhrende  Grabinschrift  (de 
Bossi  bei  Kraus  R.  S.  2.  A.  160).  De  Bossi 
(a.  a.  0.)  hat  Qberzeugend  nachgewiesen, 
dass  jene  Inschrift  haud&g  irrthfimlich  auf 
Bischof  Stephanus  I  yon  Rom  bezogen  wurde ; 
der  letztere  aber  hat  weder  als  Martyrer 
noch  als  Bekenner  zu  gelten  (ygl.  den 
Papstkatalog,  die  Depositio  episcoporum  und 
martyrum  der   liberianischen  Chronik    bei 
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Mommsen  631  f.,  Ldpsius  und  Kraus  a.  a. 
0.,  und  das  Nahere  bei  Lipsim  214).  — 
Mit  Unrecht  bringt  Neander  (215)  das  Mar- 
tyrium  des  Sixtus  mit  dem  z  w  e  i  t  e  n  (ver- 
scharften)  Edicte  Valerians  in  Verbindung. 
Allerdings  erfolgte  (vgl.  Cypr,  Ep.  80)  seine 
Hinrichtung  ungefahr  gleichzeitig  mit  dem 
Erscheinen  jenes  zweiten  Rescriptes;  aber 
mit  Recht  schliesst  Lipsius  (221)  aus  den 
Worten  Cyprians  ,in  coemeterio  animadver- 
sum^  und  aus  der  Damasus-Inschrift ,  dass 
Sixtus  wegen  Verletzung  des  auf  die  Coe- 
meterien  bezflglichen  Edictes  auf  tumul- 
tuarische  Weise  hingerichtet  wurde. 

Im  August  258  erschien  ein  zweites  Edict 
Valerians,  welches  die  Strafen  gegen  reni- 
tente  Christen  noch  verscharfte ;  nach  Cypr, 
Ep.  80  0^'ell  332  f.)  hatte  es  folgenden 
Wortlaut:  .  .  .  quae  autem  sunt  in  vero  ita 
se  habent :  rescripsisse  Valerianum  ad  sena- 
tum,  ut  episcopi  et  presbyteri  et  diacones 
in  continenti  animadyertantur  (scil.  gladio); 
senatores  vero  et  viri  egregii  et  equites 
Romani  dignitate  amissa  etiam  bonis  spo- 
lientur,  et  si  ademptis  facultatibus  Christiani 
esse  perseyeraverint,  capite  quoque  mulcten- 
tur;  matronae  ademptis  bonis  in  exilium  re- 
legentur.  Caesariani  quicumque  yel  prius 
confessi  fuerant  yel  nunc  confessi  fuerint, 
confiscentur  et  yincti  in  Caesarianas  pos- 
sessiones  descripti  mittantur.  Dieses  Edict 
yerrath  einerseits  unzweideutig  die  auf  die 
Vernichtung  des  Christenthums  gerich- 
tete  Tendenz  des  Kaisers  —  es  verhangt 
bloss  gegen  die  Hierarchic  summarische 
Execution,  allerdings  nur  gegen  li  b  e  r  z  e  u- 
gungsfeste  Bischofe  und  Kleriker  (ygl. 
Acta  s.  Cypr.  c.  3)  — ,  andererseits  zeugt 
es  aber  yon  dem  Streben  des  Imperators, 
unniitzes  Blutyergiessen  zu  yermeiden.  Frei- 
lich  soil  auch  Christen  yon  Stand,  Senato- 
ren  und  Ritter,  im  Falle  ihrer  unbeugsamen 
Beharrlichkeit  die  Todesstrafe  der  Enthaup- 
tung  treffen,  aber  erst,  nachdem  man  yer- 
sucht  hat,  durch  Deportation  und  Gttter- 
confiscation  ihren  Sinn  umzustimmen.  Da- 
gegen  wird  gegen  christliche  Frauen  (ma- 
tronae) auch  im  aussersten  Falle  bloss  auf 
Verbannung  und  Verlust  des  Vermogens 
erkannt,  und  auch  die  iiberzeugungsfesten 
Christen  im  Palast  soUen  nicht  hingerichtet, 
sondern  als  Leibeigene  den  kaiserlichen  Do- 
manen  iiberwiesen  werden.  Nicht  mit  Un- 
recht schliesst  also  Neander  (215)  aus  un- 
seren  Rescripten,  dass  Valerian  in  erster 
Linie  bezweckte,  ,den  Christen  ihre 
Qeistlichen  zunehmenunddieAus- 
breitung  des  Christenthums  unter 
den  hoheren  Standen  zu  hemmen^ 
Aber  freilich  muss  man  auch  der  weitem 
Annahme  Neanders  (a.  a.  0.)  zustimmen, 
dass  die  Behorden  in  der  AusfQhrung  des 
Decretes  mitunter  iiber  dessen  Buchstaben 


und  Qeist  hinausgingen.  Sehr  mit  Unrecht 
betrachtet  aber  J^eander  auch  ,das  Volk' 
als  einen  Factor  dieser  Verfolgung;  diese 
Annahme  lasst  sich  gar  nicht  quelleninaBsig 
belegen. 

Auf   Grund    des    yerscharften    Decretes 
wurden  zunachst  am  10.  Aug.  258  zu  Rom 
der  Diakon  Laurentius   (das  Martyrium 
dieses  Heiligen  ist  besser  als  durch  Ambros, 
Officior.  I,  c.  41;  II,  c.  28  [Ruinart  242  f^ 
ed.   Par.   1689,    191]    und  durch  Prudent. 
riepl  dts^avcDv  Hymn.  2  [Ruinart  236  ff.,  ed. 
Par.  1689,  183],  durch  die  ,Depo8itio  mar- 
tyrum^  der  liberianischen  Chronik  [Mofmn- 
sen  632]   bezeugt)   und  am    14.  September 
desselben  Jahres  zu  Carthago  der  beriihmte 
Bischof  Cyprian  hingerichtet  (vgl.  Pon- 
tius c.  15 — 19 ;  Acta  c.  3 — 6 ;  ersterer  wurde 
nach    der    seit   Ende    des    4.    Jahrh.     ver- 
breiteten   Tradition   auf   einem   gliihenden 
Roste    langsam   yerbrannt,    letzterer    ent- 
hauptet.     Der  Process  Cyprians  ist  in  mehr 
als  einer  Hinsicht  geeignet,  ttber  den  allge- 
meinen  Charakter  der  Valerian- Verfolgung 
Licht  zu  yerbreiten.     Einmal  hat  una  sein 
Biograph  die  merkwiirdige  Nachricht   auf- 
bewahrt,  die  Verhaftung  des  Bischofs  hatte 
sogar  bei  den  Heiden  M  i  1 1  e  i  d  erregt  (Pon- 
tius c.  15);  als  Grund  daffir,  dass  die  Wo- 
gen  der  Volkswuth  gegen  den  Mann,    den 
der  Pobel  in  friiheren  Jahren  wiederholt 
den  Bestien   des   Circus   aussetzen    woUte, 
sich  beruhigt  batten,  wird   seine  wahrend 
der  grossen  Pest  bewiesene  echt  christliche 
Humanitat  geltend  gemacht,  die  sich  auch 
den  Heiden  gegeniiber  bewahrt  hatte  (Pon- 
tius c.  9,  verglichen  mit  c.  15).     Zyreitens 
aus  dem  Wortlaute  des  gegen  Cyprian  yom 
Proconsul  Galerius  Maximus  gefallten  Todes- 
urteils  erhellt  auch   das  juridische  Mo- 
tiy  des  zweiten  Valerian-Rescriptes ;  das  ge- 
gen die  christliche  Hierarchic  gefallte  Ver- 
dammungsurteil  wird  motiyirt  mit  der  alten 
Anklage   wegen  ,8acrilegium^  (ygl.  Acta  c. 
4:    diu  sacrUegii  mente  vixisti  .  .  ,  et  m#- 
micum   te   diis  Romanis   et   sacris   legibus 
constituisti  etc.).     Am  21.  Jan.   259   besie- 
gelten  Bischof  Fructuosus  yon  Tarragona 
und    seine   heiden   Diakone   Eulogius   und 
Augurius  ihre  religiose  Ueberzeugungstreue 
mit  dem  Feuertode  (ygl.  Prudent  Oepl  <rcE- 
(pdfvcDv  Hymn.  6;  Augmt  Serm.  273  [novae 
edit.,  al.  101]  und  Acta  bei  Ruinart  264—267, 
ed.  Par.  1689,  220).    Dieses  Martyrium  ist 
zugleich  das  al  teste  authentisch  bezeugte, 
welches  die  spanische  Eirche  aufweisen 
kann;  was  die  Acten  betri£Pt,  so  sind  sie  in 
ihrer  jetzigen  Gestalt  keineswegs  so  echt, 
wie  Ruinart  (264,  Nr.  1  bez.  219)  behaup- 
tet,  aber  ihr  Kern  entspricht  durchaus  dem 
historischen  Zusammenhange.  —  Indessen 
nicht  bloss  Geisthche,  auch  zahlreiche  Laien 
wurden,  zumal  im  Orient,  die  Opfer  dieser 
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Verfolgung.  Besonders  viel  batten  die  agy  p- 
tisch en  Christen  zuleiden;  dort  bewiesen 
Manner  nnd  Frauen,  Jtinglinge  und  Greise, 
Madchen,  kurz  Christen  von  jedem  Alter 
und  Gescblecbt,  eine  todesmuthige  Stand- 
haftigkeit.  Manche  wurden  auf  Befehl  des 
Prafecten  bingerichtet  (enthauptet  oder  ver- 
brannt);  die  Bekenner  batten  scbrecklicbe 
Folterqualen  oder  doch  das  Ungemach  einer 
Muserst  barten  Eerkerhaft  zu  erdulden; 
man  muss  sicb  in  der  That  wnndem,  dass 
Dionys,  der  spatere  Biscbof  von  Alexan- 
drien,  mit  zeitweiliger  Verbannung  davon- 
kam  (vgl.  Dionys  an  Domitius  und  Didy- 
mns  ap.  Eus.  H.  e.  VII  11).  Zu  Caesarea 
in  Palkstina  wurden  drei  eifrige  Christen, 
Namens  Prisons,  Malchus  und  Alexander, 
Tom  Prases  zum  ,Kanipfe^  mit  den  wilden 
Thieren  des  Circus  verurteilt;  aber  frei- 
lich,  diese  Glaubigen  batten  durch  Selbst- 
anklage  beim  Stattbalter  in  ungesttimer 
Selmsucbt  nach  dem  Martyrium  ihr  grau- 
sames  Gescbick  selbst  verscbuldet  (vgl.  Eus. 
H.  e.  Vn  12).  Baronius  (M.  R.  s.  a.  Febr. 
113,  114,  N.  d),  Hemchenim  (Acta  Sanct. 
BoU.  8.  9.  Febr.  283  fp.),  Ruinart  (283, 
Nr.  3,  ed.  Par.  1689,  243)  u.  A.  versetzen 
anch  noch  das  Martyrium  des  orientalischen 
(angeblicb  antiocbeniscben)  Christen,  eines 
Laien,  Namens  Nicephorus,  in  die  Re- 
gienmgszeit  Valerians,  und  zwar  auf  Grund 
der  betreffenden  Acten.  Aber  diese  von 
Metaphrastes  berriibrende  Biographic  kann, 
selbst  in  der  relativ  bessem  Form  bei  Rui- 
nart (283  ff.  bez.  243),  nicht  einmal  ibrem 
Kerne  nach  als  autbentisch  gelten;  denn 
c.  3,  p.  284  bez.  24  wird  das  (zweite) 
▼alerianische  Edict  von  dem  betreifenden 
PiAbcs  in  folgender  Form  reproducirt:  ot 
Avfonaxot  .  .  .  OSaXeptotv^c  xal  FccXXoc  (sic!) 
UXeuffocv,  ^iroc  o{  iauxobc  XeYOvxec  Xpuma- 

vol^    TOTC    ddoV^TOtC     .    .    .     dtOtC    OoJOHItV    bI 

M  TIC  xora^povcov  Staictuet  Yr/vcoaxexco  eauTij> 
dtooopoic    paaavwv    Ttficopiatc    xafji^ 
9dT)vat   xal    o5t<oc   ^aXeitcoTccTcp    ^a- 
vatip  xaTQixptdTJvat.    Das  echte   Vale- 
rian-Rescript (Ct/pr.  Ep.  80)  athmet  aber 
keineswegs  eine  so  rigprose  Strenge,  wie 
▼ir  gesehen  baben;  weder  ist  darin  von 
Folterqualen  die  Rede,  noch  ttberant- 
▼ortet  es  alle  Elassen  von  iiberzeugungs- 
festen  Christen  dem  Tode.     Bereits  S.  Bas- 
nage  (U  399,  §  VU)   hat  mit  Fug  einige 
auffiiUende  Fehler  der  Acten  geriigt  und 
daraufhin    die   letzteren    als   Falschung 
bezeichnet,  aber  gerade  der  an  sicb  schon 
entscheidende,  soeben geltend gemachte 
Grand   ist   ihm   entgangen.   —  Die   Vale- 
rian-Verfolgung  ist  binsichtlicb   der  T en- 
den  z  mit  der  decianiscben  auf  eine  Stufe 
zu  steUen;    bez&glicb  der  AusHibrung  und 
Wirkung  war  sie  aber  minder  furchtbar. 
iHis  erhellt  schon  aus  der  Thatsache,  dass 
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es  nur  sebr  wenige  Lapsi  unter  Valerian 
gegeben  hat ;  vnr  lemen  nur  einen  einzigen 
Apostaten  namentlich  kennen,  einen 
orientalischen  Presbyter,  Namens  Sapricius, 
und  selbst  diesen  nur  in  den  verdach- 
tigen  Acten  des  Nicephorus  (c.  6 — 8). 
Gleichwol  hat  aber  Lact  M.  p.  c.  5  nicht 
Unrecht,  wenn  er  sagt :  .  .  .  valerianus  .  .  . 
multum  quamvis  brevi  tempore,  iusti  san- 
guinis fudit  Constantini  oratio  ad  sancto- 
rum coetum  c.  24  bietet  bloss  eine  allge- 
mein  gehaltene  zomige  Apostrophe  an  die 
Christenverfolger  Decius  und  Valerian,  mit 
denen  irrth&nlich  sogar  Aurelian  auf 
eine  Stufe  gestellt  wird,  und  giebt  daher 
fiir  eine  ubersichtliche  Geschichte  speziell 
der  valerianischen  Befehdung  des  Chri- 
stenthums  gar  keine  individuellen  Zftge. 

4)  Der  Kaiser  G  a  1 1  i  e  n  u  s  (reg.  260—268) 
hob  gleich  bei  Beginn  seiner  Alleinherr- 
schaft  nicht  nur  die  Verfolgungsdecrete  sei- 
nes Vaters  auf,  sondem  bewilligte  auch 
seinen  christlicben  Unterthanen  die  Recbte 
einer  reUgio  licita  (vgl.  Eus,  H.  e.  VII  13, 
22,  23  und  das  Nahere  in  meinem  Aufsatze 
,Die  Toleranzedicte  des  K.  Galb'enus*  in  den 
Jabrb.  f.  protest.  Theol.  1877,  H.  IV  616 
bis  623).  Da  die  Christen  auch  von  meh- 
reren  Nachfolgem  des  Gallienus  in  ibren 
so  spat  errungenen  Privilegien  einer  reUgio 
licita  beschtitzt  wurden,  so  begann  jetzt 
fflr  die  Christen  eine  etwa  40jahrige  Aera 
ungetrubten  Friedens,  die  bis  c.  300,  bis 
zu  den  Praludien  der  letzten  grossen  Ver- 
folgung, dauerte  (vgl.  Lad,  c.  9—12;  Eus. 
H.  e.  VII  28,  Vni  1,  4  und  die  Details  in 
dem  eben  citirten  Aufsatze  623 — 627).  Diese 
gliicklicbe  Friedensepoche  der  Kirche  erlitt 
nur  eine  einzige,  aber  sebr  unbedeutende 
Unterbrechung  durch  Aurelian  (reg.  270 
bis  275).  Auch  dieser  Kaiser  schutzte  die 
Christen  fast  wahrend  seiner  gesammten 
Regierungszeit  in  ibren  Rechten  als  religio 
licita  (vgl.  Eus.  VII  30  und  das  Nahere 
im  erwahnten  Aufsatz  625—630).  Die  ge- 
triibte  christliche  Tradition  vindicirt  freilicb 
dem  Ueberwinder  des  palmyrenischen  Rei- 
ches  eine  ungeheure  Anzahl  von  Blutzeu- 
gen;  Baronius  hat  viele  Hunderte  von  au- 
relianischen  Martyrern  in  sein  Calendarium 
aufgenommen,  die  in  Italien,  Gallien  und 
Asien  gelitten  baben  sollen.  Eine  sorgial- 
tige kritische Prufung des  authentischen 
Quellenmaterials  —  es  handelt  sicb  zumeist 
um  den  Vergleich  von  Eus.  VII  30,  VIII 
1,^4  mit  Lact.  c.  6,  Eus.  Chron.  Hieron. 
ihterprete  ad  a.  579  (ed.  Migne  578)  und 
Oros.  VII  23  —  und  der  betreffenden,  meist 
gefalschten  Martyreracten  hat  mich  aber  zu 
ganz  anderen  Ergebnissen  gefQhrt.  Das  Ge- 
sammtresultat  meiner  Untersuchungen,  die 
ich  in  meiner  in  den  Jabrb.  f.  prot.  Theol. 
1880,  H.  IV  449—494,  veroffentUcbten  Ab- 
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handlung  ^e  Martyrer  der  aurelianischen  | 
ChristenYerfolgung'  niedergelegt  habe,  lasst  i 
sich  in  folgenden  Satzen  kurz  zusammen-l 
fasseu :  I.  die  AureUan-Verfolgung,  erst  An-  j 
fang  275  beginnend,  erlosch  bereite  wenige 
Wochen  nach  Unterzeichnung  der  Verfol- 
gnngs-Rescripte,  da  der  Kaiser  schon  Mitte 
Marz  desselben  Jahres  ennordet  wurde. 
II.  Diese  Verf olgung  war  nicht  der  Wirkung, ; 
sondern  nur  der  Intention  nach  eine  syste- 1 
matische;  es  ist  freilich  unzweifelhaft, 
dass  die  aurelianischen  Edicte  allgemeinen 
Opferzwang  angeordnet  haben  —  ^cruenta 
eaicta\  sagt  LacL  1.  c.  —  und  dass  der 
Kaiser  bei  langerer  Lebzeit  im  Stile  eines 
Decius  gewfithet  haben  wiirde.  III.  Zwi- 
schen  Januar  und  Mitte  Marz  275  haben 
einzelne  wenige  Christen  in  den  Thra- 
cien  resp.  dem  siidostlichen  Thracien  zu- 
nachst  belegenen  Territorien  in  Folge 
der  aurelianischen  Rescripte  das  Martyrium 
erlitten.  IV.  Ueber  diese  ausserst  spar- 
lichen  geschichtlichen  Blutzeugen  lasst 
sich  beim  ganzlichen  Mangel  an  authen- 
tischem  Quellenmaterial  absolut  nichts 
Naheres  ermitteln,  nicht  einmal  die  Na- 
men.  V.  Die  Hunderte  von  Martyrern,  die 
Baronius  und  andere  Kirchenhistoriker  mit 
der  aurelianischen  Verfolgung  verbin- 
den,  stehen  in  Wahrheit  zu  derselben  in 
gar  keinem  Zusammenhange.  YI.  Diese 
zahlreichen  Heiligen  hat  man  demnach,  we- 
nigstens  theilweise,  auf  andere  C,  na- 
mentlich  auf  die  Zeiten  Marc  Aurels  und 
Valerians,  zurdck  zu  datiren.  VII.  Sehr 
Y  i  e  1  e  der  f raglichen  Martyrer  sind  g  a  n  z- 
lichfingirte  Personlichkeiten.  Darif  man 
aber  fur  die  Friedensepoche  von  260  bis  c. 
300  noch  weitere  vereinzelte  Martyrien  zu- 
lassen?  Hamcick  (a.  a.  0.  167)  ist  davon 
iiberzeugt:  ,kamen  doch  ...  in  der  Zeit 
zwischen  Gallienus  und  Diocletian  (303) 
sicher  fort  und  fort  Hinrichtungen  verein- 
zelt  vor^  u.  s.  w.  £k  ist  wahr,  der  spaten 
Tradition  zufolge  wurde  auch  diese  Friedens- 
ara  durch  ziemlich  zahlreiche  Martyrien  ge- 
trfibt ;  ich  erinnere  z.  B.  an  die  Hinrichtun- 
gen verschiedener  Christen  unter  den  Kaisem 
Numerian  (282—284)  und  Carinus  (282  bis 
285),  an  das  Martyrium  der  thebaischen  Le- 
gion, das  sich  im  Anfange  der  Regierung 
Maximians  zugetragen  haben  soil,  an  die 
Grausamkeiten,  die  Rictiovarus,  Maximians 
Pratorialprafect,  gegen  gallischeChristen- 
gemeinden,  u.  A.  in  TMer,  veriibt  haben 
solL  Ich  ware  nicht  abgeneigt,  einige  der 
betreffenden  Martyrien  zuzulassen,  wenn 
auch  die  Friedensepoche  von  260 
bis  c.  300,  wie  die  frfiheren,  ihre 
einzige  SttLtze  in  dem  person  lichen 
WohlwoUen  derKaiser  gehabt  hatte. 
Aber  selbst  dann  mttssten  jene  Martyrien 
besser  beglaubigt  sein,  als  es  hier  der  Fall 


ist.  Die  fraglichen  Martergeschichten  sind 
namlich  nur  durch  ausserst  triibe  QueUen, 
namlich  durch  s  p  a  t  e  r  e  occidentalische 
Acten,  durch  den  im  Punkte  der  Legenden 
und  Mirakel  sehr  leichtglaubigen  Gr^r 
von  Tours,  durch  das  noch  ungleich  un- 
zuverlassigere  Chronicon  paschale,  endlich 
gar  durch  die  fiber  alle  Begriffe  jammer- 
lichen  byzantinischen  Quellen  des  10.  and 
11.  Jahrh.,  des  Metaphrastes  und  der  Me- 
nologien,  bezeugt;  hierin  allein  liegt 
schon  die  Verurteilung  jener  Le- 
genden. Nun  beruhte  aber  der  aussere 
Friede  der  Kirche  ftlr  260  bis  c.  300  nicht 
etwa  bloss  auf  dem  personlichen  WohlwoUen 
Oder  gar  nur  Indifferenz  der  Kaiser,  son- 
dern auf  einer  juridischen  Basis, 
auf  der  vom  Staat  adoptirten  An- 
erkennung  des  Christenthums  als 
religiolicita,  die,  wenige  Wochen  un- 
ter Aurelian  in  wenigen  Provinzen 
suspendirt,  nach  seiner  Ermordung 
allenthalben  wieder  auflebte  (vgL 
m.  Aufs.  fiie  angebl.  C.  zur  Zeit  der  Kaiser 
Numerianus  und  Carinus^  Zeitschr.  f.  wiss. 
Theol.  1880,  XXIII,  H.  I  31—64,  U  165  bis 
1 97).  Zwei  spezielle  Beispiele  konnen  nur  nr 
Bestatigung  meiner  These  dienen.  Baranms 
(M.  R.  s.  19.  Sept.  596)  und  TiUemont  (M6m. 
IV*  740—743)  versetzen  in  die  Regierungs- 
zeit  des  Kaisers  P  rob  us  (276—282)  £ib 
Martyrium  der  drei  kleinasiatischen  Christen 
Trophimus,  Sabatius  und  Doryme- 
d  0  n.  Aber  diese  Erzahlung  stiitzt  sich  nor 
auf  triibe  QueUen,  auf  die  Menologien  (vgL 
z.  B.  Menol.  Sirl.  s.  19.  Sept  469)  und  aof 
die  von  Metaphrastes  herriihrenden  Acten 
(ap.  Surius  s.  19.  Sept.);  in  den  letzteren 
iindet  sich  sogar  die  Angabe,  Probus  hatte 
ein  generelles  Edict  gegen  die  Christen  er- 
lassen!  Unter  Probus  konnen  also  jene 
Blutzeugen,  wenn  iiberhaupt  historiseh,  gar 
nicht  gelitten  haben;  ich  verweise  zum 
Ueberfluss  auf  Lact,  c.  VI,  VII;  Em.  VD 
30,  Vin  1,  4.  Unzulassig  ist  es,  w«m  de 
Rossi  {Kraus  91  f.,  2.  A.  S.  100)  es  fBr 
ausgemacht  halt,  dass  im  J.  284  unter 
Carinus  in  den  romischen  Katakomben 
Martyrien  (Chrysanthus,  Daria  u.  A.)  stmtt- 
gefunden  hatten;  stiitzt  sich  diese  Angabe 
doch  nur  auf  einen  so  unzuverlassigen  GFe- 
wahrsmann,  wie  Gregor  von  Tours!  (De 
glor.  mart.  I,  c  38.)  Was  an  der  Geschic^te 
Wahres  ist,  wird  sich  jedenfalls  nicht  zwi- 
schen 260  bis  c.  300  zugetragen  haben,  viel- 
leicht  spater,  am  wahncheinlichsten  schon 
unter  Valerian  (vgl.  meine  bea.  Unter- 
suchungen  Zeitschr.  f .  wiss.  Theol.  a.  a.  O. 
177—188).  Ruinart  hat  gar  keine  Ahnung 
von  der  juridischen  Basis  unserer  fViedens- 
ara,  sonst  wiirde  er  (Praef.  36  as.,  al.  p. 
LVI)  sich  nicht  zu  folgender,  mehr  als 
ktihnen  Aeussenmg  versteigen :  ,.  . .  Oallie- 
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BOB  .  .  .  pacem  restituit,  quam  nemo,  si 
Aurelianum  excipias,  usque  ad  Diocletiani 
persecutionem  edictis  yiolayit.  Nam  alias 
Martyres  antiquarum  legum  auctoritate  pro 
Fraesidum  heneplacito  interimebanturJ  [Ich 
muss  zu  dieser  ganzen  Darstellung  bemer- 
ken,  dass  meine  Auffassung  des  Rescriptes 
des  Gallienus  total  von  derjenigen  des  Hrn. 
Verfassers  abweicht.  Dass  Gallienus  prin- 
cipiell  die  Gesetzgebung  Traians  und  Septim 
Severs  beseitigt  und  das  Christenthum  als 
religio  licita  anerkannt  habe,  kann  ich  nicht 
zugeben.  Der  Yerfasser  {Lbersieht  in  seiner 
ganzen  Darstellung  die  Bedeutung  der  in 
der  Ecdesia  fratrum  von  den  Christen  imi- 
tirten  Collegia  tenuiorutn  (s.  d.  A.  Ecclesia 
tetrum)  und  der  damit  gegebenen  Mog- 
lichkeit  eines  legalen  kirchUchen  Besitzes 
der  Coemeterien  und  loca  sacra.  In  den 
Gallienus  vorausgehenden  Yerfolgungen  wa- 
ren  diese  Coemeterien,  weil  sie  zugleich 
als  Cult-  und  Versammlungsort  benutzt  wor- 
den,  mit  Beschlag  belegt  worden.  Gallien 
gab  sie  den  Christen  einfach  zuriick,  ohne 
irgend  welche  VerMgung  uber  die  Legalitat 
der  christlichen  Religion  als  solcher  zu  tref- 
fen.  Es  ergiebt  sich  aus  dieser  Anschauung, 
dass  ich  fiber  die  legale  Moglichkeit  und 
die  Wirklichkeit  von  Martyrien  zwischen 
OaUien  und  Diocletian  ganz  anders  urteilen 
muss,  als  der  Verfasser.  Vgl.  meine  Kir- 
chengeschichte ,  §  20,  1.  A.  60  f.;  Rom. 
Sott.  2.  A.  55  ff.  und  Tab.  Theol.  Quartal- 
schrift  1879,  IV  661  ff.    K.] 

5)  Die  vom  Kaiser  Gallienus  inaugurirte 
Friedensepoche  der  Barche  dauerte,  wie 
schon  angedeutet,  auch  wahrend  der  lang- 
sten  Zeit  der  Regierung  Diocletians  und 
semer  Mitregenten  unerschtittert  fort;  zwi- 
schen 284/285  und  c.  300  wurden  die  Chri- 
sten geradezu  in  auffallender  Weise  be- 
gCmstigt.  Man  zog  sie  zu  ehrenvoUen  Pa- 
lastamtem  heran,  das  WohlwoUen  der  Kaiser 
iibertrug  ihnen  sogar  die  Yerwaltung  ganzer 
Provinzen,  man  dispensirte  sie  von  der  Be- 
theiligung  an  heidnischen  Ceremonien,  end- 
lich  wurde  der  E^iskopat  von  den  Statt- 
haltem  allenthalben  mit  Ehrerbietung  be- 
handelt  (vgl.  Eus,  YIII 1).  Da  liegt  denn 
die  Frage  sehr  nahe:  welches  sind  die 
Motive  der  furchtbaren  Yerfolgung,  die  dem 
40jahrigen  Flor  der  Kirche  ein  so  grau- 
sames  Ende  bereiteten?  Eine  ebenso  wis- 
senschaftlich  grundliche  als  libersichtliche 
und  gedrangte  Orientirung  Uber  den  gegen- 
wartigen  Stand  dieser  weitverzweigten  und 
▼ielberufenen  Controverse  hat  neuerdings 
M,  Hamack  in  seiner  Anzeige  von  Mason 
The  Persecution  of  Diocletian,  Cambridge 
1876,  in  der  Leipziger  theol.  Lit.-Ztg.  (1877, 
Nr.7, 169— 174)  gegeben;  diese  Ausftihrun- 
gen  lege  ich  hier  um  so  eher  meinen  be- 
z&glichen  Er5rterungen  zu  Grunde,  als  die 


raumlichen  Yerhaltnisse  dieses  Werkes  eine 
moglichst  knappe  Darstellung  zur  unabweis- 
baren  Pflicht  machen.  Die  letzte  grosse 
Christen verfolgung  hat  nicht,  wenigstens 
nicht  nothwendig,  als  Consequenz  des  dio- 
cletianischen  Regierungssystems ,  als  ,Krd- 
nung  des  Gebaudes^  zu  gelten,  so  dass  es 
der  von  LacL  c.  10 — 15  so  sehr  betonten 
Machinationen  des  Casars  Galerius  gar  nicht 
bedurft  hatte ;  wenn  also  Jakob  Burkhardt 
in  seinem  ,Con8tantin',  Th,  Bernhardt  in 
seiner  kleinen  Schrift  ,Diocletians  Yerhalt- 
niss  zu  den  Christen'  (Bonn  1860)  u. .  A. 
den  Lactantius'schen  Bericht  unbedingt 
ablehnen,  so  lasst  sich  dies  nur  auf  eine 
verwerfliche  Hyperkritik  zuruckfdhren.  Mit 
Recht  will  aber  Hamack  auch  von  der 
entgegengesetzfen  Annahme  Masons  nichts 
wissen,  der  in  unkritischer  Ueberschatzung 
des  Lactanz  und  in  iibertreibender  Beto- 
nung  des  Eus.  YIU  1  Erzahlten  den  Dio- 
cletian einen  ,paene  Christianus'  nennt,  ihm 
den  christenfreundlichen  Monotheismus  eines 
Constantius  I  zuschreibt  und  von  der  Yor- 
aussetzung  ausffeht,  der  Monarch  sei  nur 
durch  die  Macht  der  Yerhaltnisse,  zumal 
durch  die  Intriguen  des  Galerius,  zu  sei- 
nem tiefen  Schmerz  aus  der  Rolle  eines 
Constantin  in  die  eines  Decius  gedrangt  wor- 
den; ja  Mason  behaupfcet  sogar,  der  im 
Mailander  Friedensedict  besiegelte  schliess- 
I  liche  Sieg  des  Christenthums  hatte  dem  in 
I  seinen  letzten  Lebensjahren  schwer  heim- 
gesuchten  Einsiedler  von  Salonae  zur  Ge- 
nugthuung  gereicht !  Aber  alles  das  sind 
bloss  geistreiche  Paradoxa,  die  dem  histo- 
rischen  Zusammenhang  widersprechen ;  Har- 
nacks  beide  Gegengrunde  —  ein  dem  Con- 
stantius'schen  analoger  Theismus  Diocletians 
lasst  sich  nicht  nachweisen,  und  die  Christen- 
edicte  des  Jahres  803,  an  denen  der  Kaiser 
noch  in  gleicher  Linie  wie  Galerius  bethei- 
ligt  ist,  verrathen  nicht  etwa  humane  Scho- 
nung,  sondem  einfach  den  kalten,  auf  die 
Yemichtung  der  Kirche  speculirenden  Staats- 
mann  —  sind  gewiss  zutreffend.  Mit  Fug  will 
also  Hamack  (172)  in  Galerius  und  seinen 
neuplatonischen  Freunden  (zumal  Hierocles) 
die  intellectuellen  Urheber  der  diocletiani- 
schen  Yerfolgung  erbUcken,  die  den  altern- 
den  Kaiser  von  der  Nothwendigkeit ,  die 
Kirche  zu  unterdriicken,  Uberzeugt  batten, 
indem  sie  einerseits  den  Aberglauben  des 
Kaisers  benutzten,  andererseits  die  Christen 
als  Revolution&re  darzustellen  sich  bemUh- 
ten  (vgl.  Lact.  1.  c.  mit  c.  16);  daneben 
mochte  ich  auch  noch  den  EinflUss  der  mit 
Galerius  und  den  Neuplatonikern  verbiin- 
deton  Priesterzunft  betonen,  die  in 
I  Folge  der  taglichen  Fortschritte  des  Christen- 
thums sich  in  ihren  eigennUtzigen  Interessen 
'  geschadigt  glaubte  (vgl.  z.  B.  LacL  c.  10, 
1 11;  Eus,  Yit.  C.  n  50).    Was  die  GrQnde 
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betrifft,  die  Diocletian  lange  Zeit  abhielten, 
dem  Drangen  des  fanatischen  Galerius  nach- 
zugeben,  so  mochte  er  sicher  auch  Beden- 
ken  tragen,  einer  Rcllgionsgenossenschaft 
die  schon  vier  Decennien  lang  genossene 
und  Yon  ihm  selbst  aufrechtgehaltene  staat- 
liche  Anerkennung  voreilig  wieder  zu  ent- 
ziehen.  Auf  diesen  wichtigen  Umstand  hat 
meines  Wissens  bisher  nur  Neander  (224) 
hingewiesen. 

Der  allgemeinen  Verfolgung  gingen  re- 
lativ  unbedeutende  Vorboten  vorher.  Einige 
Zeit  vor  der  definitiven  EQndigung  des  Waf- 
fenstillstandes  kam  es  in  den  Reichsgebieten 
der  Kaiser  Galerius,  Maximianus  Herculius 
und  sogar  Diocletians  zu  einigen  partiellen 
Massregelungen  der  christlichen  Palastbeam- 
ten  und  zumal  der  Anhanger  Jesu  im  Heere. 
Wir  wissen  nicht  genau,  wann  diese  ver- 
einzelten  Bedriickungen  begannen;  nur  so 
viel  ist  unzweifelhaft ,  dass  im  J.  295  die 
christlichen  Soldaten  in  der  unmittelbaren 
Umgebung  Diocletians  und  seiner  Mitregen- 
ten  noch  in  keiner  Weise  wegen  ihres  Glau- 
bens  belastigt  wurden  (vgl.  die  echten 
Acta  s.  Maximiliani  martyris  bei  Ruinart 
340  fF.  c.  1  [,Tusco  et  Anulino  consulibus' 
etc.]  mit  c.  2:  dixit  Dion  proconsul:  in 
sacro  comitatu  dominorum  nostrorura  Dio- 
cletiani  et  Maximiani  [scil.  Herculii],  Con- 
stantii  et  Maximi  [corrige:  Maximiani  scil. 
Galerii]  milites  Christiani  sunt  et  militant). 
Mit  Recht  wollen  Neander  (226—229)  und 
noch  entschiedener  Mason  (bei  Harnack  170) 
und  Harnack  (a.  a.  O.)  selbst  in  den  beiden 
vor  303  in  Africa,  also  im  Reichsgebiete 
des  Maximianus  Herculius,  stattgehabten 
Militarexecutionen  keine  eigentliche  Ver- 
folgung erblicken;  denn  der  zur  Rekruti- 
rung  herangezogene  Maximilian,  der  im  J. 
295  zu  Thebeste  in  Numidien  enthauptet 
wurde,  erlitt  die  Todesstrafe  nicht  wegen 
seines  Glaubens,  sondem  wegen  seiner,  frei- 
lich  aus  religioser  Ueberzeugung  hervor- 
gegangenen  Weigerung,  den  Fahneneid  zu 
leisten  (vgl.  Acta  und  zumal  c.  3),  und 
der  Centurio  Marcellus  wurde,  wir  wissen 
nicht  genau,  in  welchem  Jahre,  weit  weni- 
ger  wegen  seines  Glaubens,  als  wegen  gro- 
ber  Verletzung  der  militarischen  Disciplin, 
wegen  ostensibler  Verzichtleistunff  auf  seine 
Charge,  Schmahungen  gegen  die  Kaiser 
u.  s.  w.,  als  Majestatsverbrecher  hingerichtet 
(vgl.  Acta  [Ruinart  343  f.,  ed.  Par.  1689, 311], 
zumal  c.  1,  2).  Von  geringem  Belang  war 
auch  die  von  Diocletian  personlich  versuchte 
Massregeluhg  der  Christen  am  Hofe  und  im 
Heere.  Als  einst  der  Kaiser  in  irgend  einer 
orientalischen  Stadt  mit  Opfem  beschaftigt 
war,  machten  ihn  die  Gotzenpriester  darauf 
aufmerksam,  die  Gegenwart  der  profanen 
Leute,  der  Christen,  store  durch  ihr  Kreuz- 
schlagen  die  Sacra.    Sofort  befahl  der  aber- 


glaubische  Monarch  sammtlichen  Hofbeam- 
ten  zu  opfem,  und  gegen  uberzeugungsfeste 
Christen  verhangte  er  Prfigelstrafe ;  ausser- 
dem  stellte  er  die  christlichen  Soldaten  vor 
die  Alternative,  entweder  auf  ihren  Glauben 
oder  auf  ihre  Chargen  zu  verzichten;  diese 
Behelligung  der  christhchen  Soldaten   und 
Palastbeamten  fiihrte  also   zu  gar  keinen 
Martyrien  (vgl.  LacL  c.  10).     In   welchem 
Jahre  dieser  Vorfall  stattfand,   lasst    sich 
nicht  bestimmen.     Aus  dem  Vergleiche  von 
Lact,  c.  10  (hactenus  furor  eius  et  ira  pro- 
cessit  .  .  .   Deinde  interiecto  aliquatUo    tem- 
pore in  Biihyniam  venit  hyematum  etc.)  mit 
c.  11  und  12  erhellt  nur  soviel,    dass    das 
Ereigniss  dem  Winter  302   um  einige  Zeit 
vorherging.     Dass   der  fanatische  Galerius 
schon  vor  dem  Ausbruch  der  officiellen  Ver- 
folgung gelegentlich   seinem  Christenhasse 
in  seiner  Eigenschaft  als  Oberbefehlsbaber 
eines  grossen  Theiles  des  Reichsheeres  Luft 
machte,  kann  nicht  auffallen;    doch  waren 
auch  diese  partiellen  Soldatenverfolgungen 
nicht  gerade  heftig.     Er  liess  seinen  chnst- 
lichen   Kriegern   die   Wahl,    entweder   zu 
opfern    oder     ihre    Chargen    einzubfissen; 
einige  wenige,   besonders  eifrige  Christen 
wurden  freilich  sogar  hingerichtet  (vgl.  Eus, 
Supplementum  zu  H.  e.  VIII  17).    Was  die 
Zeit  dieser  Praludien  der  grossen  Verfol- 
gung im  Galerius'schen  ReichsantheUe  be- 
trifft,  so  sagt  Eusebius  freilich,  sie  hStten 
schon  lange  vor  303  stattgefunden ;  dies 
mag  richtig  sein,  aber  gewiss  erlaubte  sich 
Galerius  solche  Verstosse  gegen  die  Gesammt- 
politik  des  Oberkaisers  Diocletian  nicht  eher, 
als  bis  er  in  Folge  seines  glorreichen  per- 
sischen  Feldzuges  von  296/297  einen  that- 
sachlichen  Einfluss  und  ein  Selbstvertrauen 
gewonnen  hatte,  das  fiber  die  Stellung  ernes 
einfachen  Casars  hinausging  (vgl.  z.  B.  La^i. 
c.  9;  Eus,  Chron.  [ed.  Migne,  Olymp.  271], 
Eutrop.  Brev.  [ed.  H.  R.  Dietsch]  X  4  [3]; 
Amm.  Marc,  XXV  7,  Excerpta  de  legatio- 
nibus   ex  Petri  Patricii   historia  ap.  n,  G. 
Niebuhr  Corpus  script,  hist.  Byz.  I  126—128 
Nr.  12,  134—136  Nr.  3).    Es  lasst  sich  den- 
ken,  dass  das  Einschreiten  der  Kaiser  ge- 
gen christUche  Soldaten  auch  bei  einzelnen 
hoheren  OfOzieren  servile  Nachahmuns^  fand. 
In  diesen  Zusammenhang  gehort  die  be- 
kannte  Notiz   der  eusebianischen  Chronik 
(01.  270:  ,Veturius  magister  mihtiae  Chri- 
stianos  persequitur  milites  paulatim  ex  illo 
tempore  iam  persecutione  adversum  nos  in- 
cipientes')   und  ebenso  die  Erzahlung  von 
einem    heidnischen   Heerfuhrer,    der    eine 
Sauberung   der   Truppen   von   christlichen 
Elementen  vomahm,  die  uberzeugungsfesten 
£j*ieger  zur  Ausstossung  aus  dem  Soldaten- 
stande  verurtheilte,  ubri^ens  nur  s e h r  we- 
nige hinrichten  liess   (vgl.   Eus,  VTII  4). 
Ob  Veturius  mit  dem  Et4S.  VHI  4  erwahn- 
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ten  Ueerfuhrer  identisch  ist,  wissen  wir 
nieht;  ebenso  lasst  sich  nicht  genau  ange- 
ben,  ob  beide  Yorfalle  sich  auf  das  Reichs- 
gebiet  des  (Valerius  oder  Diocletian  bezie- 
hen.  Der  Bus.  YIII  4  genannte  Offizier 
scheint  Hbrigens  speziell  in  Diensten  des 
Galerius  gestanden  zu  haben;  denn  wie 
sich  aus  dem  Yergleioh  yon  Lact.  c.  10 
mit  Eus.  Supplementum  ad  H.  e.  YIII  17 
ergiebt,  fdhrte  nur  die  GkJerius'sche  und 
nicht  zagleich  auch  die  diocletianische  Mu- 
sterung  des  Heeres  zu  vereinzelten  Mar- 
tyrien. 

Die  Zerst5rung  der  prachtigen  Kirche  zu 
!Nicomedia  am  23.  Febr.  303  war  das  Signal 
der  officiellen  allgemeinen  Yerfolgung  (ygl. 
Lact.  c.  12).  Am  folgenden  Tage  erschien 
das  erste  generelle,  von  Diocletian  und  (Va- 
lerias unterzeichnete  Edict;  es  enthielt  fol- 
gende  Bestimmungen.  A.  In  Ansehung 
sammtlicher  Christen:  a)  sammtliche 
Kirchen  resp.  kirchliche  Yersammlungsorte 
(conyenticula)  sind  zu  zerstoren  (ygl.  Eus, 
H.  e.  YIII  2;  De  martyr.  Palaest.  exor- 
dium, Chron.  01.  271.  b)  Die  heiligen 
Schriften  der  Christen  soUen  ausgeliefert 
und  verbrannt  werden  (vgl.  Eus,  1.  c. ;  Acta 
s.  Felicis  episcopi  [Ruinart  390  f.]  c.  1). 
c)  Sammtliche  Christen  verfielen  dem  bfir- 
gerlichen  Tode;  gegen  a  lie  ohne  Unter- 
schied  des  Standes  sollte  von  jetzt  ab  die 
Folter  zulassig  sein;  kein  Christ  soil  ein 
Ehrenamt  bekleiden  dClrfen;  er  hat  kein 
Recht,  wegen  Misshandlung,  Ehebruch  und 
Schadigung  seines  Eigenthums  den  Schutz 
der  Gerichte  anzurufen ;  dagegen  soil  einem 
Heiden  jede  Anklage  gegen  Christen  ge- 
stattet  sein  (ygl.  Lact,  c.  13 :  postridie  pro- 
positum  est  edictum,  quo  cayebatur,  ut  re- 
hgionis  illius  homines  carerent  omni  honore 
ac  dignitate,  tormentis  subiecti  essent  ex 
quocumque  ordine  aut  gradu  yenirent,  ad- 
yersus  eos  omnis  actio  caleret,  non  de  ad- 
ulterio,  non  de  rebus  ablatis  agere  possent, 
libertatem  denique  ac  yocem  non  haberent). 
B.  In  Ansehung  der  yerschiedenen  Elassen 
yon  Christen :  a)  die  Christen  hohern  Ran- 
ges, die  honestiores,  d.  h.  die  Inhaber  yon 
Ehrenamtem  und  die  Christen  yomehmer 
Herkunft,  sollen  in  die  dttfx^a  yersetzt,  zum 
Sklayenstande  degradirt  werden  (ygl.  Eus, 
H.  e.  Yffl  2;  M.  P.  exord.).  b)  Auch  die 
freien  Christen  niedern  Standes,  die  hu- 
miliores,  freigeborene  Bauem  und  Bedien- 
stete  in  yomehmen  Hausem  sollen  ihre 
Freiheit  einbiissen,  im  Falle  sie  an  ihrem 
Glauben  festhalten  (Eus.  H.  e.  Yin  2:  .  . . 
To2)C  ^i  iv  oixex^aic,  tl  Ixi  iitt|iivotsv 
vn  TOO  Xpt9Ttavta(iou  tzpobim  iXsuOtptac  Tn- 
^uruabai  ,  . .  und  wiederholt  M.  P.  1.  c). 
c)  Die  uberzeugungstreuen  christlichen  S  k  1  a- 
yen  sollen  jede  Aussicht  yerlieren,  jemals 
,liberti\    Freigelassene ,    zu    werden    (ygl. 


Rufin.  Hist.  eccl.  zu  Eus.  H.  e.  YIH  2). 
Neander  (231,  Anm.  1)  yersteht  unter  den 
To^c  iv  oixeriatc  ausschliesslich  Skla- 
yen  und  will,  da  dies  keinen  Sinn  giebt, 
die  ganze  eusebianische  Stelle  durch  Ru- 
fin. 1.  c.  interpretiren.  Aber  schon  H.  Fa- 
lesius  (Annot.  ad  Eus.  YIII  2,  164)  hat 
iiberzeugend  nachgewiesen ,  dass  hier  yon 
freien  Christen,  Bediensteten  u.  s.  w., 
niedern  Standes  die  Rede  ist;  Eusebius 
hat  es  eben,  wie  auch  Lactanz,  unterlassen, 
auch  die  kaiserliche  YerfClgung  iiber  Chri- 
sten der  dritten  Elasse,  der  Sklayen,  zu 
erwahnen;  die  Bestimmung  des  Edictes  ge- 
gen christliche  Sklayen  hat  uns  Rufin  auf- 
bewahrt;  Eusebius  und  Rufin  sprechen  also 
yon  zwei  yerschiedenen  Verfflgungen 
des  ersten  Rescriptes  yon  303.  Nach  dem 
Gesagten  yersteht  also  Mason  (Hamack  174) 
unter  den  ol  iv  oixt-rfaic  nicht  mit  Unrecht 
,Priyatpersonen'.  Aus  dem  Mailander 
Toleranzedict  yon  313  (Lact.  c.  48;  Eus. 
H.  e.  X  5)  erhellt,  dass  wahrend  der  dio- 
cletianischen  Yerfolgung  manche  kirchliche 
Yersammlungsorte  der  Christen  und  wol  auch 
ein  Theil  des  Grundbesitzes  einzelner  Kir- 
chen dem  kaiserlichen  Fiscus  zugesprochen 
wurden;  wahrscheinlich  stehen  auch  diese 
Massregeln  mit  dem  ersten  Yerfolgungs- 
rescript  yon  303  im  Zusammenhang.  Aus 
den  Einzelbestimmungen  des  Decretes  er- 
hellt auch  dessen  juridische  Basis :  die  Chri- 
sten werden  als  maiestatis  rei  (Zulassigkeit 
der  Tortur  gegen  Christen  jeden  Stan- 
des !)  und  als  Besitzer  ,magischer  Schrif- 
ten^ gemassregelt. 

Bald  nachher  gelang  es  den  bestandigen 
Machinationen  des  Galerius,  der  unaufhor- 
lich  die  Christen  als  Mordbrenner  und  Re- 
yolutionare  yerdachtigte ,  dem  Kaiser  Dio- 
cletian ein  yerscharftes  Rescript  zu  entwin- 
den.  Das  zweite  Decret  yon  303  befahl, 
alle  Geistlichen,  die  Bischofe  und  Priester 
yon  den  Presbytem  aufwarts,  einzukerkem ; 
ein  drittes  Edict  yerfUgte  ffir  sammtliche 
yerhaftete  Kleriker  Opferzwang;  die  Apo- 
staten  sollten  freigelassen,  dagegen  die  iiber- 
zeugungsfesten  Geisthchen  auf  jede  Weise, 
durch  alle  moglichen  Martern  zum  Opfem 
gezwungen  werden  (ygl.  Eus.  H.  e.  YIII  6 ; 
M.  P.  1.  c).  So  weit  war  die  Yerfolgung 
schon  gediehen,  da  trat  —  einer  yielfach 
yerbreiteten  Meinung  zufolge  —  anlasslich 
der  Yicennalfeier  Diocletians  und  Maximians, 
die  bekanntlich  mit  einem  Triumphe  iiber 
Germanen  und  Perser  yerbunden  war  und 
Ende  303  und  Anfang  304  in  der  alten  Haupt- 
stadt  statttand  (ygl.  z.  B.  Lact.  c.  17),  plotz- 
lich  ein  Stillstand  resp.  ein  Zuriickgreifen 
auf  das  erste  Edict  ein.  Damals  wurden, 
so  meint  man,  entsprechend  der  alten  Sitte, 
wie  alien  Gefangenen,  so  auch  den  einge- 
kerkerten   Geistlichen    die  Freiheit    ange- 
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kiindigt.  Fur  dieses  sog.  Vicennaledict  be- 
ruft  man  sich  gewohnlich  auf  Etis,  M.  P. 
c.  2:  ...  TTjc  ap/w^c  e^xodaetTjpteoc,  iitt- 
axaffTjc  xaxa  vofitjofiev-r^v  Scopeob/  toiv  b  toic 
dcajiotc  Tcovta^r^  iravTcov  IXeo&ep(ac  dvaxY)pu- 
Xfteferjc  X.  T.  X/  Wurde  aber  diese  Vicennal- 
Vergiinstigung  wirklich  auch  den  reni- 
tenten  Klenkern  zugewandt?  AUerdings 
heisst  es  Eus.  1.  c,  man  hatte  den  Diaco- 
nus  Romanus  trotz  der  Vicennalien  nicht 
entlassen,  vielraehr  im  Kerker  zu  Tode  ge- 
foltert,  aber  Eusebius  fiigt  auch  hinzu,  je- 
ner  Romanus  sei  allein  von  sammt- 
li  eh  en  im  syrischen  Antioehien  Inhaftirten, 
unter  denen  sich  gewiss  auch  viele  Christen 
befanden,  im  Ge^ngniss  zurfickgeblieben, 
und  dann  hatte  Romanus  den  Zorn  der  Be- 
horden  durch  unberechtigtes  Verhohnen  des 
heidnischen  Gottesdienstes,  sowie  durch  Drei- 
stigkeit  im  Verhor  provocirt;  die  Nichtent- 
lassung  jenes  Diaconus  war  also  ein  Aus- 
nahmefall.  Mit  dem  Vicennaledict  hat 
es  demnach  seine  Richtigkeit;  aber  die  heid- 
nische  Verfolgungswuth  holte  das  Versaumte 
bald  nach;  denn  im  zweiten  Verfolgungs- 
jahre  (304),  spatestens  also  doch  etwa  im 
Friihling,  erschien  ein  Edict,  welches  den 
Opferzwang  fiir  alle  Christen  in  der  ge- 
sammten  romischen  Welt  verfugte  (vgl.  Eus, 
M.  P.  c.  3  mit  Lact.  c.  15).  Dieses  Blut- 
edict,  welches  jedenfalls,  wie  aus  alien 
authentischen  Detailberichten  erhellt,  den 
Grundsatz  aussprach,  dass  die  Christen 
durch  jedes  Mittel  zum  Opfern  ge- 
zwungen  werden  soUten ,  wurde  in  den 
Reichsgebieten  Diocletians,  Maximians  und 
des  Galerius  im  Ganzen  mit  furchtbarer  Con- 
sequenz  ausgefiihrt  (vgl.  z.  B.  das  Galerius- 
sche  Toleranzedict  von  311  ap.  Lact.  c.  34; 
Eu$,  H.  e.  VIII  17;  Lact.  c.  15,  16,  21; 
Eu8.  H.  e.  VIII  6—13  incl.;  M.  P.  c.  1—3; 
Lact,  Institt.  V,  c.  9,  11,  13;  Sidp.  Sev. 
Chron.  11,  •  c.  32,  Nr.  4—6).  Mason  und 
nach  ihm  Harnack  (170)  halten  es  fur  sehr 
wahrscheinlich,  dass  Diocletian,  in  bewuss- 
tem  passiven  Widerstand  gegen  den  ziigel- 
losen  Fanatismus  des  Galerius,  sich  an  die- 
sem  sog.  vierten  Edict  nicht  betheiligt  habe. 
Nun  kann  man  vielleicht  zugeben,  dass 
jenes  unmenschliche  Rescript  thatsach- 
lich  nicht  das  Werk  des  Augustus  ist; 
denn  nach  Lact,  c.  17  war  er  fast  wahrend 
des  ganzen  Jahres  304  von  schwerer  Krank- 
heit  heimgesucht,  ja  dem  Tode  nahe.  Gleich- 
wol  wUrde  aber  Diocletian,  daran  ist  nicht 
zu  zweifeln,  bei  besserer  Gesundheit  auch 
seine  Zustimmung  zum  hartesten  aller  Ver- 
folgungsedicte  gegeben  haben.  Seit  er  in 
Folge  der  Intriguen  des  Galerius  die  Chri- 
sten fUr  die  Urheber  des  zweimaligen  Pa- 
lastbrandes  ansah,  bebte  er  vor  keiner  Grau- 
samkeit  gegen  Christen  mehr  zurUck.  Man 
denke  nur  an  die  entsetzlichen  Folter-  und 


Henkerscenen  zu  Nicomedia,  die  Diocletian 
personlich  autorisirte  und  Qberwachte 
(vgl.  Lact,  c.  14  [,sedebat  ipse  et  innocenteft 
igne  torrebat^],  15).  Manche  Statthalter, 
zumal  im  Orient,  gingen  sogar  fiber  ihre 
grausamen  Instructionen  hinaus  und  bewie- 
sen  eine  traurige  Geschicklichkeit  in  Auf- 
findung  rafdnirter  Qualen;  die  Brutalitat 
solcher  Blutmenschen  nahm  weder  auf  Alter, 
noch  auf  Geschlecht  Rilcksicht ;  sogar  zarte 
Kinder,  Knaben  wie  Madchen,  wiirden  ge- 
martert  (vgl.  z.  B.  Eus,  H.  e.  Vin,  c  8,  9; 
M.  P.  c.  8;  Lact,  Institt.  V,  c.  11,  13: 
nostri  autem  [ut  de  viris  taceam]  pueri  et 
mulierculae  tortores  suos  taciti  vincont,  et 
exprimere  illis  gemitum  nee  ignis  potest). 
Doch  gab  es  auch  einzelne  menschlich  fBh- 
lende  Statthalter  (vgl.  z.  B.  Acta  s.  Felicas 
ep.  c.  5 ;  Acta  s.  Philippi  Heracleensis  [Rui- 
nart  440  if.,  ed.  Par.  1689,  442  if.]  c.  2—4, 
6,  7  und  zumal  c.  8).  Es  ist  Obrigens  un- 
leugbar,  dass  der  iibel  angebrachte  Ueber- 
eifer  vieler  Christen  damals  haufig  den  Zorn 
der  heidnischen  Behorden  in  vollig  unnothi- 
ger  Weise  provocirt  hat.  Manche  Glaubige 
veranlasste  eine  ungestiime  Sehnsucht  nach 
dem  Martyrium,  sich  selbst  zu  denunciren 
(vgl.  Eus.  H.  e.  Vm,  c.  9;  M.  P.  c.  3);  an- 
dere  liessen  sich  sogar  zu  Ausbruchen  eines 
wilden  Fanatismus  hinreissen,  so  Gordius^ 
der  im  kappadocischen  Caesarea  durch  seine 
ungestiime  Selbstanklage  ein  Volksfest  in 
auffallender  Weise  unterbrach  (vgl.  BasU. 
M,  Hom.  de  Gord.  c.  4  [Ruinari  533  ff.^ 
ed.  Par.  1689,  567]);  so  femer  Romanus, 
der  im  syrischen  Antioehien  den  heidni- 
schen Gottesdienst  storte  {Eus,  M.  P.  c.  2) ; 
so  auch  Theodor  von  Amasea,  der  die  Be- 
denkzeit,  die  ihm  der  betreffende  Statt- 
halter eingeraumt,  dazu  missbrauchte ,  den 
Tempel  der  phrygischen  Gottermutter  zu 
verbrennen  (Gregor.  Nyss,  Hom.  de  Theod. 
Amas.  c.  4  [Ruinart  506  if.,  ed.  Par.  1689, 
532]);  so  endlich  manche  spanische  Fana- 
tiker,  die  wegen  vollig  unberechtigter  Zer- 
storung  von  Gotzenbildem  hingerichtet  wur- 
den ;  d  i  e  s  e  n  blinden  Eiferem  hat  die  Eorche, 
und  gewiss  mit  voUem  Recht,  die  Anerken- 
nung  als  Martyrer  versagt  (vgl.  can.  60 
der  Synode  von  Elvira  im  sudlichen  Spanien 
von  306;  Hefele  Conc.-Gesch.  I,  2.  A.  183: 
^  quis  idola  fregerit  et  ibidem  fuerit  ocd- 
sus  .  .  .  placuit  in  numero  eum  non  recipi 
mai'tyrum^).  Was  die  heidnische  Be- 
volkerung  betrifft,  so  lasst  sich  kein  Aus- 
bruch  des  alten  Fanatismus  constatiren;  sie 
verhielt  sich  vollig  indifferent;  in  Alexan- 
drien  waren  manche  Heiden  sogar  in  edler 
Selbstverleugnung  bereit,  lieber  Vermogen 
und  Freiheit  zu  verlieren,  als  solcfae  Chri- 
sten, die  in  ihren  Hausem  ein  Versteck 
gefunden,  den  Beh5rden  zu  verrathen  (vgL 
Athanas,   Hist.  Arian.  ad  monachos  §  64). 
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Nur  im  Reichsgebiete  des  Casars  Constan- 
tius,  in  Oallien  und  Britannien,  blieben 
die  Blutedicte  unausgeflihrt;  der  chri- 
stenfreandliche  Ftbrst  beschrankte  sich  dar- 
auf,  seine  Zustimmung  zur  Zerstonmg  reap. 
Schtiesflung  einiger  Kirchen  zu  ertheilen 
und  wachte  darftber,  dass  Leben  und  Eigen- 
tkom  seiner  christlichen  Unterthanen  ge- 
schont  wurden  (vgl.  Eus,  H.  e.  VIII  13, 
18;  Vit.  C.  I  13,  16,  17  und  zumal  Opfat 
MUec.  Ad  Parmen.  1.  III).  Doch  scheint  ein 
britanniBoher  Statthalter  wider  Willen 
des  Constantius,  wenigstens  in  einzelnen 
Fallen,  die  Blutedicte  der  Augusti  toU- 
streckt  zu  baben ;  das  authentiscb  bezeugte 
Martyrium  des  Albanus  lasst  sicb  namlich 
in  keine  andere  Zeit  als  ins  J.  304/305  yer- 
legen  (ygl.  HUda  Sap.  De  excidio  Angliae 
in  den  Act.  SS.  Boll.  s.  22.  lun.  147,  153, 
Annot.  a.  155,  Ann.  b).  [Der  Herausgeber 
muss  hierzu  bemerken,  dass  seiner  Ueber- 
zeugnng  nach  auch  anderwarts  als  in  Britan- 
nien  locale  Verfolgungen  stattfanden,  und 
dass  die  fiir  das  Martyrium  der  sog.  the- 
baischen  Legion  in  der  Schweiz  und  am 
Rhein  sprechenden  Argumente  eine  emst- 
lichere  Werthschatzung  verdienen,  als  der 
Verfasser  des  Art.  ibnen  angedeiben  lasst. 
Ich  verweise  dafUr,  abgesehen  von  der 
altem  Litteratur,  auf  Gelpke  K.-Gesch.  d. 
Schweiz  I  50—80,  Friedrich  K.-G.  Deutschl. 
I  106—141.     K.] 

Die  Diocletian-Verfolgung  heisst  zwar  hau- 
fig  in  den  Quellen  eine  zehnjabrige,  weil 
der  Friede  der  G  e  s  a  m  m  t  kirche  erst  durch 
das  Toleranzedict  von  Mailand-Nicomedia 
bedegelt  wurde  (vgl.  LacU  c.  48 ;  Eus,  H. 
e.  Vm,  c.  15;  Sulp.  Sev.  II,  c.  32,  Nr.  4), 
mit  voller  Kraft  im  Morgen-  und  Abend- 
land  wiithete  sie  aber  nur  zwei  Jahre  oder 
vielmehr  nur  ein  Jahr,  und  im  Occident 
erlosch  sie  bereits  im  J.  305  in  Folge  der 
Abdankung  der  beiden  Oberkaiser  Diocle- 
tian und  Maximian  am  1.  Mai  dieses  Jahres. 
Das  thatsachliche  Aufhoren  der  Ver- 
folgung  im  Abendlande  seit  Mitte  305  ist 
im  Allgemeinen  durch  Ens,  M.  P.  c.  13 
bezeugt ;  es  lasst  sich  das  Mr  einzelne  occi- 
dentalische  Territorien  auch  noch  durch 
spezielle  Zeugnisse  belegen.  Der  Tyrann 
Maxentius  (reg.  306—312)  verbot  gleich 
nach  seinem  Kegierungsantritte,  die  i  t  a  1  i  e- 
nischen  Christen  zu  verfolgen  (vgl.  Ens, 
VHI  14)  und  dehnte  spater,  als  er  307 
nach  dem  Untergange  des  Casars  Severus 
auch  Beherrscher  von  Africa  geworden, 
seme  Toleranz  auch  auf  diese  weitgestreckte 
Provinz  aus  (vgl.  Optat  Milev,  Ad  Parmen. 
I  I  bei  Ruinart  41).  AUerdings  stellt  Lu- 
eifer  v,  Cagliari  (1.  I  pro  Athanasio,  Rut- 
Halt  42),  um  360,  den  Maxentius  als  ,Ver- 
folger'  mit  Nero  auf  eine  Stufe.  Wahr- 
scheinlich  hat  indess  nur  der  Umstand,  dass 


Maxentius  bekanntlich  im  J.  312  gegen 
Cons  tan  tin  in  Waffen  gestanden,  den 
Pralaten  zu  seinem  Vergleiche  veranlasst; 
in  keinem  Falle  kann  aber  die  ganz  allge- 
mein  hingeworfene  Aeusserung  des  leiden- 
schaftlichen  sardinischen  Bischofs  gegen  das 
combinirte  Zeugniss  des  Eusebius  und  des 
Optatus  eine  Ins  tan  z  bilden.  Eua,  1.  c. 
berichtet,  Maxentius  hatte  den  Christen  Dul- 
dung  bewilligt,  um  dem  romischen  Volke 
zu  schmeicheln;  beim  hauptstadtischen 
Pobel  waren  also  die  Christen  damals  durch- 
aus  kein  Gegenstand  des  Basses  mehr,  son- 
dem  sogar  beliebt.  [Els  muss  hierzu  be- 
merkt  werden,  dass  Maxentius  erst  nach 
dem  Tode  des  B.  Eusebius,  also  310,  die 
Loca  ecclesiastica  den  Christen  zuriickgab; 
die  Vorenthaltung  derselben  zur  Zeit  des 
Bischofs  Marcellus  zeigt,  dass  Maxentius  sich 
erst  spat  zur  Duldung  des  Christenthums 
entschlossen  hat.    Ygl.  meine  Rom.  Sott. 

2.  A.  162  ff.  E.]  In  Gallien  und  Britannien 
konnte  der  edle  Constantius  seit  seiner  Er- 
hebung  zum  Augustus  (1.  Mai  305)  fur  die 
Christen  natiirlich  noch  mehr  thun,  als  in 
der  von  den  Oberkaisern  abhangigen  Stel- 
lung  eines  Casar;  er  wird  jetzt  jedenfalls 
das  Zerstoren  und  Schliessen  der  Kirchen 
untersagt  haben ;  auch  hat  er  ohne  Zwei- 
fel  zwischen  dem  1.  Mai  305  und  seinem 
schon  am  25.  Juli  306  erfolgten  Tode  das 
Aufhoren  der  Yerfolgung  in  Spanien,  das 
bis  305  unter  der  unmittelbaren  Verwaltung 
Maximians  stand,  veranlasst  (vgl.  Etis,  VIII 
13  mit  M.  P.  c.  13  und  LacL  c.  8).  Dass 
aber  schon  Constantius  durch  ein  formliches 
Toleranzedict  damals  die  Hinrichtung  von 
Christen  verboten  hatte,  ist  nur  eine  zwar 
geistvoUe,  aber  unerweisliche  Hypothese 
Reims  (Aus  dem  Urchristenthum ,  ZUrich 
1878,  198—203).  Nach  Constantius'  Ab- 
leben  steigerte  sein  bertihmter  Sohn  Con- 
st a  n  t  i  n  als  Beherrscher  von  Spanien,  Gal- 
lien und  Britannien  noch  die  von  seinem 
Vater  ererbte  Huld  gegen  die  Christen  (vgl. 
LacL  c.  24;  Eus.  H.  e.  VIH  13,   Vit.  C.  I 

3,  4).  So  war  denn  die  Verfolgung  im 
Occident  schon  lange  vor  dem  Toleranz- 
edicte  von  311  erloschen;  es  erhellt  indess 
aus  dem  historischen  Zusammenhange,  dass, 
wie  Constantius,  so  auch  die  Kaiser  Ma- 
xentius und  Constantin  sich  damals  dar- 
auf  beschrankten,  die  diocletianischen  Blut- 
edicte imVerwaltungswege  thatsachlich 
ausser  Kraft  zu  setzen,  ohne  formliche  To- 
leranzedicte  zu  veroiFentlichen.  Auch  der 
Kaiser  L  i  c  i  n  i  u  s,  der,  von  seinem  Freunde 
Gulerius  zum  Mitregenten  emannt,  zwischen 
November  307  resp.  308  und  311  nur  die 
bescheidene  pannonische  Diocese  (im 
Sinne  der  diocletianischen  Provinzialeinthei- 
lung  von  c.  297),  d.  i.  Pannonien  im  engem 
Begriflfe,  Dalmatien  und  Noricum,   als  Au- 
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gustus  beherrschte  (vgl  meine  im  ,Philolo- 
gus'  Bd.  XXXVI,  H.  IV  597—626,  ver- 
offentlichten  ,Mi8cellen  zur  Kritik  einiger 
Quellenschriftsteller  der  spatem  romischen 
Kaiserzeit'  619 — 626),  hat  schon  damals 
seinen  christlichen  Unterthanen  factiache 
Duldung  bewilligt  (vgl.  Lact,  c.  1,  45  ff., 
52  mit  Eus,  H.  e.  IX,  c.  9,  Nr.  1,  12;  c. 
11,  Nr.  9;  X,  c.  4,  Nr.  16;  M.  P.  c.  13, 
and  das  Nahere  in  moiner  Anzeige  von  Th. 
Zahns  ,Con8tantin'  in  Theol.  Lit.-Bl.,  Bonn 
1877,  Nr.  3,  49  f.).  —  Im  Orient  dagegen 
wtithete  die  Verfolgung  mit  geringer  Unter- 
brechung  noch  bis  zum  J.  31 1  fort  (vgl.  Eus. 
M.  P.  c.  13).  Es  begreift  sich,  dass  Ga- 
lerius,  der  moralische  Urheber  des  gan- 
zen  Feldzuges  gegen  die  Kirche,  seit  der 
Abdankung  Diocletians,  der  anfangs  noch 
bemiiht  war,  den  Fanatismus  des  Collegen 
zu  massigen,  mit  verdoppeltem  Ungestiim 
das  Verfolgungsgeschaft  betrieb.  Er  liess 
uberzeugungsfeste  Christen  bei  iangsamem 
Feuer  verbrennen  (Lact  c.  21).  Seit  1.  Mai 
305  beherrschte  Galerins  die  Diocesen  Pan- 
nonien  (bis  November  307  oder  308),  M6- 
sien,  Thracien,  Asien  und  Pontus,  also  die 
Provinzen  Ober-  und  Untermosien ,  Neu- 
dacien,  Dardanien,  Macedonien,  Griechen- 
land,  Kleinscythien ,  Thracien,  Bithynien 
und  das  ubrige  Eleinasien  mit  Ausnahme 
von  Cilicien  und  Isaurien  (vgl.  meine  ,Mi8- 
cellen^  624).  In  diesem  ausgedehnten  Reichs- 
gebiete  blieben  also  die  diocletianischen  Re- 
scripte  auch  nach  305  noch  Jahre  lang  in ! 
Bj*aft;  nur  in  der  pannonischen  Diocese 
horte  die  Verfolgung,  wie  schon  erwahnt 
wurde,  bereits  im  J.  307  oder  308  auf. 
Wenn  aber  auch  die  Verfolgung  im  Gale- 
rius'schen  Reichsantheil  vor  311  nicht  vollig 
erlosch,  so  lasst  sich  doch  schon  einige 
Zeit  vor  diesem  Jahre,  zum  mindesten  seit 
310,  ein  Ermatten  des  Eampfes  con- 
statiren.  Dies  folgt  nicht  nur,  wie  schon 
Keitn  (Rom.  Toleranzedicte  in  Theol.  Jahrb. 
XI  209  f.,  Tfibmgen  1852)  richtig  gesehen 
hat,  aus  Lact  c.  35,  sondem  auch  aus  dem 
Umstande,  dass  das  schreckliche  Siechthum, 
dem  Gkilerius  schliesslich  erlag,  ein  voiles 
Jahr  dauerte  (vgl.  Lact,  c.  33).  —  Eine 
noch  viel  blutigere  Consequenz  bewies  Ga- 
lerius'  NeflPe,  der  Kaiser  Maximin  II  Daja, 
der  seit  1.  Mai  305  Cilicien,  Syrien  und 
Aegypten  tyrannisirte ,  im  Vemichtungs- 
kampfe  gegen  die  Christenheit.  Nach  einem 
kurzen  Waffenstillstand ,  der  lediglich  mit 
der  Befestigung  des  neuen  Regimes  zu- 
sammenhing,  emeuerte  er  im  J.  306,  je- 
denfalls  zu  Anfang  desselben,  das  Gebot 
allgemeinen  Opferzwanges  (vgl.  Ens.  M.  P. 
c.  4).  Zwei  Jahre  lang  hatte  diese  Ver- 
folgung einen  wahrhaft  furchtbaren  Cha- 
rakter:  zahlreiche  Christen  wurden  auf 
grausame  Weise  hingerichtet  (vgl.  Eus.  H. 


e.  Vm  14;  M.  P.  c.  4—8;  v.  C.  I  58). 
Seit  308  schleppte  aber  die  Maximin-Ver- 
folgung  nur  noch  ein  kCLnstliches  Dasein 
fort.  Alle  Welt  war  des  zwecklosen  Ge- 
metzels  satt,  auch  die  heidnische  Bevdlke- 
rung  murrte  laut  fiber  die  gegen  eine  zahl- 
reiche Klasse  von  Mitbtirgem  verubten  Bru- 
talitaten  (Eus,  M.  P.  c.  9) ;  es  ist  also  nicht 
zu  wundem,  dass  die  Verfolgung,  wenn 
auch  vom  Tyrannen  und  seinen  Schergen 
aufs  Eifrigste  unterhalten  und  angefacht, 
von  Zeit  zu  Zeit  immer  wieder  von  selbst 
einschlief  (vgl.  Eus,  M.  P.  c.  9,  13),  ja  das 
gesetzliche  Morden  war  auch  im  Orient  schon 
seit  305  vollig  unpopular  (Eus,  M.  P.  c.  4). 
Selbst  Maximin  fing  an,  sich  der  zahlreichen 
Justizmorde,  die  das  Reich  zu  entyolkem 
drohten,  zu  schamen^  statt  aber  das  Bei- 
spiel  seiner  abendlandischen  Collegen  nach- 
zuahmen,  ersah  er  sich  einen  Ausweg,  der 
des  brutalen  Herrschers  wfirdig  war.  Seit 
308  untersagte  er  die  Hinrichtungen 
der  Christen,  dagegen  verurteilte  er  sie 
zu  einem  ausserst  qualvollen  Dasein.  In 
den  Jahren  308—311  wurden  auf  Befehl 
Maximins  Hunderte  von  Christen  dee  rech- 
ten  Auges  beraubt  und  an  den  FQssen  ver- 
stiimmelt;  in  diesem  elenden  Zustande  muss- 
ten  sie  dann  in  den  Bergwerken  Ciliciens, 
Cypems,  Syriens  und  Aegyptens  schwere 
Frohndienste  leisten,  und  diese  emporenden 
Grausamkeiten,  deren  Opfer  sogar  Frauen 
und  Kinder  wurden,  wagte  der  Tyrann  als 
Ausfluss  kaiserlicher  Milde  und  Gnade 
zu  bezeichnen!  (Vgl.  Lact.  c.  36;  Eus.  H.  e. 
VIII  12;  M.  P.  c.  8—11  incl.,  13;  Sozom. 
Hist.  eccl.  I  10,  ed.  H.  Valesius.)  Nur  ein- 
mal  noch  raffte  sich  Maximin  zu  einem  be- 
sonders  wuchtigen  Schlage  gegen  die  ihm 
so  verhassten  Christen  airf.  Im  J.  310  liess 
er  zu  Gaza  in  Palastina  den  Bischof  Sil- 
vanus  nebst  38  Gefahrten  auf  einmal  ent- 
haupten  (vgl.  Eus.  H.  e.  Vm  13;  M.  P. 
c.  13). 

Unter  den  AbtrGnnigen  (lapsi)^  welche 
diese  so  weitverzweigte  und  mit  solchem 
Raffinement  angelegte  Befehdung  der  Kirche 
naturgemass  hatte ,  sind  am  beriichtigtsten 
die  sog.  Traditores,  d.  h.  solche,  darunter 
sogar  Bischofe,  welche  den  Behorden  die 
hi.  Schriften  auslieferten  (vgl.  Buinart  388, 
§  1,  al.  374). 

Endlich,  nach  achtjahrigem  heissen  Rin- 
gen,  erhielt  die  Christenheit  von  der  Staats- 
gewalt  und  dem  moralischen  Urheber  des 
blutigen  Krieges  selber  die  glanzende,  aber 
wolverdiente  Anerkennung,  dass  das  biahe- 
rige  Morden  ein  zweckloses,  ja  sogar  zweck- 
widriges  war:  Galerius  hob  auf  dem  Tod- 
bette  durch  das  Toleranzedict  vom  Frfih- 
jahr  311  die  Verfolgung  auf  und  gab  der 
Kirche  die  Rechte  einer  religio  lieita  su- 
riick  (Lact.  c.   34;   Eus.  VIII  17).     Gale- 
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riii0  gtarb  gleich  nachher;  aber  die  Kaiser  I 
Constantin  und  Licinius,  die  Mitunterzeich- 1 
ner  des  Decretes,   bewiesen  sich  als  Erben 
des  Galerius'schen  Testamentes  in  Ansehung 
der  Christen.     Selbst  Maximin  beauftragte, 
wenn  auch  widerstrebend,  seinen  PrStorial- 
prafecten,  das  Aufhoren  der  Yerfolgung  zu 
yeranlassen,  aber  nach  kaum  sechs  Monaten 
vrosste  der  alte  Cbristenfeind,  der  seit  dem  ' 
Tode  des  Galerius  auch  fiber  ganz  Klein- j 
asien  gebot,  die  Verfolgung  wieder   zu  er- 
neaem :  die   Christen  soUten  nicht  hinge-  i 
riehtet,  wol  aber  gprausam  verstiinimelt  wer- 
den.    Aber  auch  dieser  Rest  von  Verfol- 
gung endete  im  FrOhlinge   oder  spatestens 
im  Sommer  312;   denn  Constantin  und  Li- 
ciniufl  veranlassten  ihren  geheimen  Gegner, 
Lhrem  neuen  Toleranzedict  beizutreten,  das  ^ 
zwar  einige  reactionare  Bestimmungen  ent- 1 
hielt,   aber  doch  am  Aufhoren  der  bluti- 
gen    Verfolgung  festhielt.    Nach  Beendi-i 
gung  des  Maxentius-Feldzuges  erschien  denn 
zu  Anfang  313   das  von   den  kaiserlichen  | 
Schwagern  Constantin  und  Licin  unterzeich-  : 
nete  Toleranz-  und  Freiheitsedict  von  Mai- ' 
land,   durch  welches  die  staatliche  Aner- { 
kennung  des  Christenthums  als  religio  licita  < 
bis   zur  volligen  Gleichberechtigung ' 
mit  dem Heidenthum,  der  bisherigen  Staats-  i 
religion,  erweitert  wurde.     Maximins  ver- ! 
fehlter  Versuch,  durch  Besiegung  des  Lici-  | 
nius  wenigstens  fQr  den  gesammten  Orient , 
eine   Reaction   des   Heidenthums   und    die ' 
Erneuerung  der  blutigen  Christenverfol- 
gung  zu  erzwingen,  endete  mit  dem  Unter-  i 
gang  des  Tyrannen  und  mit  dem  volligen  j 
Siege   des  Christenthums  auch   im  Orient;  i 
schon  am  13.  Juni  313  wurde  das  Mailan- ' 
der  Edict  auch  zu  Nicomedia,   der  Haupt- 
stadt  Maximins,  publicirt;  die  Christen  hat- 
ten  sogar  die  Genugthuung,   dass  der  ge- 
demdthigte  Tyrann  kurz  vor  seinem  Tode 
sich  genothigt  sah,  fdr  die  ihm  so  verhass- 
ten  Anhanger   Jesu  ein  umfassendes  Tole- 
ranzedict zu  veroffentlichen ,   welches  dem 
Mailander  Freiheitsdecret  vollstandig   ent- 
sprach.     Vgl.   Lact  c.  36,   37,  48;    Euseh, 
H.  e.  IX,   c.  9,  Nr.  1—5,    12,  13;   IX,  c. 
10;  X,  e.  5  und  alle  nothwendigen  kriti- 
schen  Erorterungen  in  dem  Art.  Toleranz- 
edicte  §  II  dieser  Real-Encyklopadie.   [Dazu 
Kem  Der  Uebertritt  Constantins  z.  Christen- 
thum,   Zurich    1862.    Zur   diocletianischen 
Verfolgung   vgl.  noch   TiUemant  Hist,  des 
Emp.  IV;  Vogel  D.  K.  Diocl.,  Gotha  1857; 
Wietersfteitn  Gesch.   d.  Volkerwand.  1862, 
in  160  ff.;  Th,  Bemhard  Diocl.  in  s.  Verf. 
2.  d.  Christen,  Bonn  1862;    Th.  Mommsen 
Ueber  die  Zeitfolge  der  in  den  RechtsbQ- 
chem  enthaltenen  Verordnungen  Diocletians, 
Verhandl.  der  Berl.  Akad.   der  Wissensch. 
1869,   339—447;    Himziker  Zur   Reg.    u. 
Christenverf.  d.  K.  Diocl.  u.  seiner  Nachf., 


Lpz.  1868;  M,  Bitter  De  Diocletiano,  Bonn. 
1862.    K.1 

IV.  Die  letzten  Schilderhebun- 
gen  des  untergehenden  Heiden- 
thums. 

1)  Die  licinianische  Christenver- 
f  o  1  g  u  n  g.  Wegen  der  Litteratur  verweise 
ich  auf  meine  ,Licinian.  Christenverf.^  (Jena 

1875,  Verlag  von  H.  Dufft,  240  S.  gr.  S% 
auf  die  Anzeigen  dieses  Buches:  von  Th. 
Keim  (Protest.  Kirchen-Ztg.  1875,  Nr.  39, 
897—903),  HUgenfeld  (Zeitschr.  f.  wiss. 
Theol.  1876,  H.  I  159—167),  Law^^n  (Theol. 
Lit.-Bl.  1876,  Nr.  2,  28  f.),  C.  Weizsdcker 
(Theol.  Lit.-Ztg.  1876,  Nr.  5,  138—141) 
und  Schonbach  (Zeitschr.  f.  deutsche  Alterth. 

1876,  H.  IV,  Anzeiger  f.  d.  A.  214—218), 
endlich  auf  meine  in  Zeitschr.  f.  wiss.  Theol. 

1877,  H.  II  215—242.  und  1878,  H.  I 
35 — 70  veroffentlichten  Aufsatze  ,Die  an- 
gebliche  Christlichkeit  des  Licinius^  und 
,Beitr.  z.  altern  Kirchengesch.\  Abschn.  IV 
u.  V,  sowie  auf  meinen  Artikel  ,Toleranz- 
edicte'  §  HI  dieser  Encyklop&die. 

Seit  311  und  noch  mehr  in  den  Jahren 
313  und  314  hatte  sich  der  Kaiser  Licinius 
genau  in  derselben  Weise  wie  sein  Schwager 
als  wohlwollenden  Freund  und  BeschQtzer 
des  Christenthums  gerirt;  das  Motiv  dieser 
eminent  kirchenfreundlichen  Haltung  war 
in  erster  Linie  der  Antagonismus  gegen 
Maximin  II  und  im  Zusammenhang  hiermit 
das  Biindniss  mit  Constantin.  Aber  die  po- 
litische  Freundschaft  beider  Machthaber  war 
nicht  von  Dauer;  schon  im  October  314 
standen  sich  die  einstigen  Verbiindeten  als 
offene  Feinde  gegenQber.  Licinius,  in  einem 
kurzen,  aber  blutigen  Feldzuge  bei  Cibalae 
in  Pannonien  und  in  der  mardischen  Ebene 
ehrenvoll  besiegt,*  musste  gegen  Ende  des 
Jahres  von  seinem  Gegner  den  Frieden  durch 
Abtretung  seiner  meisten  illyrischen  Pro- 
vinzen  erkaufen.  Seitdem  war,  wenn  auch 
ausserlich  wieder  Friede  und  Freundschaft 
zwischen  beiden  Reichen  bestand,  der  Con- 
flict der  Imperatoren  ein  unheilbarer ;  bei  der 
mit  eiserner  Consequenz  festgehaltenen,  auf 
die  Eroberung  der  gesammten  romischen 
Welt  gerichteten  Tendenz  des  abendlandi- 
schen  Herrschers  und  bei  dem  rachsiichti- 
gen  GroU  des  Licinius  fiber  den  Verlust 
der  militarisch  ttichtigsten  Bevolkerungen 
war  eine  Wiederaufnahme  der  Feindseug- 
keiten  nur  eine  Frage  der  Zeit.  Seit  sei- 
nem Bruche  mit  Constantin  ermangelten 
auch  Licins  Beziehungen  zur  Kirche  der 
rechten  Basis ;  doch  blieb  vorerst  noch  der 
Friede  erhalten.  Aber  einige  Zeit  nachher, 
friihestens  seit  316  und  spatestens  seit  319 
(vgl.  meine  ,Lioin.  Chnstenverf.'  5 — 29; 
Zeitschr.  f.  wiss.  Theol.  a.  a.  O.  216  f., 
Anm.  1),  liess  er  die  schuldlosen  Christen 
und  zumal  den  Episkopat  als  geheime  Ver- 
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biindete  Constantins  seinen  Zorn  empfinden^ 
um  damit  zugleich  den  abendlandischen  Col- 
legen  zu  treffen,  der  stets  der  grossmuthige 
Protector  der  Kirche  blieb  (vgl.  Eus,  H.  e. 
X,  e.  8,  Nr.  9;  v.  C.  I  56;  Sozom.  H.  e. 
I  7).  Diese  thorichten  BedrQckungen  hat- 
ten  naturlich  nur  den  Erfolg,  dass  die  Sym- 
pathieen  der  meisten  orientalischen  Christen 
sich  dem  occidentahschen  Herrscher  zuwand- 
ten,  und  diesem  fiir  den  kiinftigen  entschei- 
denden  Feldzug  die  moralische  Unterstiitzung 
einer  machtigen  Klasse  der  morgenlandischen 
Bevolkerung  gesichert  wurde.  Uebrigens 
trugen  die  licinianischen  Verfolgungsacte 
keineswegs  den  Charakter  einer  systeraati- 
schen  Befehdung  der  Kirche.  Der  Kaiser 
hat  das  Friedensedict  von  Mailand-Nicomedia 
niemals  abrogirt,  er  hat  niemals  allgemei- 
nen  Opferzwang  fiir  die  Christen  verfugt; 
dagegen  war  er  bemiiht,  im  Verwaltungs- 
wege  durch  kleinliche  Chicane  die  den  Chri- 
sten bewilligte  Religionsfreiheit  zu  verkiim- 
mern.  Auch  stand  Licinius  mit  seiner  Re- 
action der  alten  Staatsreligion  selbst  inner- 
halb  der  heidnischen  Bevolkemng  fast  ganz 
isolirt.  Die  niederen  Stande  batten  langst 
ihre  Sattheit  an  den  Christenhetzen  bekun- 
det,  und  in  der  That  wurde  Licins  unzeit- 
gemasses  Untemehmen  durch  keine  einzige 
Reaction  der  Massen  unterstiltzt,  und  die 
Beihiilfe  der  gebildeten  Heiden,  insbeson- 
dere  der  Neuplatoniker,  die  bei  der  diocle- 
tianischen  Yerfolgung  eine  so  grosse  Rolle 
gespielt,  verschmahte  der  brutale  Ftirst 
schon  aus  dem  Grunde,  weil  er  ein  Feind 
aller  geistigen  Bestrebungen  war;  erst  im 
J.  323,  unmittelbar  vor  dem  entscheidenden 
Feldzug  gegen  Constantin,  als  esbereits 
zu  spat  war,  bot  er  auch  die  christen- 
feindlichen  Monotheisten  ku  seiner  Verthei- 
digung  auf  (vgl.  Eus,  v.  C.  II  4,  11;  Soz, 
I  7;  Aur.  Vict.  sen.  Caess.  c.  41,  Nr.  4; 
iun,  ep.  c.  41,  Nr.  8,  9;  meine  ,Licin. 
Christenverf.'  72—74,  98  f.  und  Keim  899, 
903).  Selbstverstandlich  ausserte  diese  Halb- 
verfolgung  nur  in  d  e  n  Provinzen  ihre  Wir- 
kung,  dber  die  Licinius  auch  nach  dem 
Friedensvertrage  von  314  noch  gebot,  nam- 
lich  iiber  Niedermosien,  Kleinscythien,  Thra- 
cien,  Kleinasien,  Mesopotamien,  Syrien  und 
Aegypten  (vgl.  z.  B.  Sozom,  I  2,  6,  7  und 
das  Nahere  ,Licin.  Christenverf.'  29—32). 
Licinius  begann  damit,  Hof  und  Heer  von 
christlichen  Elementen  zu  saubem:  christ- 
liche  Palastbeamte  und  Soldaten,  zumal  die 
Offiziere,  wurden,  falls  sie  nicht  vorzogen, 
den  Olympiem  zu  opfern,  ihrer  Chargen 
entsetzt  resp.  aus  dem  Militarstande  aus- 
gestossen  (vgl.  can.  12  des  Nicaenum  von 
325  bei  Hefele  a.  a.  0.  414  f.,  das  constan- 
tinische  Orientedict  von  324  ap.  Em,  v.  C. 
n  20,  33;  vgl.  Eus,  H.  e.  X,  c.  8,  Nr.  10; 
V.  C.  I  52;  Rufin,  IX  10;   Hieron,  Chron. 


[ed.  Migne  585,  586],  An(m.  Vales,  §  20; 
Oros,  VII  28;  Sulp.  Sev.  II  32,  Nr.  2).  Im 
Gefolge  der  Massregeln  gegen  die  Christen 
am  Hofe  und  im  Heere  standen  einige  Ver- 
fiigungen,  durch  die  Licinius  bezweckte, 
die  feste  Gliederung  der  Hierarchie  zu  sto- 
ren,  die  kirchliche  Jurisdiction  des  Episko- 
pats  zu  lahmen,  die  Ausiibung  des  christ- 
lichen Gottesdienstes  und  die  christliche  Pro- 
paganda unter  den  Heiden  zu  erschwerea, 
endlich  die  christliche  Moral  zu  verdachti- 
gen;  so  untersagte  der  Kaiser  z.  B.  die 
Abhaltung  von  Synoden  und  das  Betreten 
der  Diocesen  durch  fremde  Bischofe  (vgl. 
Eus,  V.  C.  I  51,  53;  Socrat  I  3).  Uebri- 
gens blieb  Licinius  bei  diesen  relativ  harm- 
losen,  jedenfalls  unschadlichen  Planke- 
leien  nicht  stehen,  wie  man  aus  Sulp,  Sec, 
1.  c.  schliessen  konnte.  Aus  den  authen- 
tischen  Documenten  erhellt  vielmehr,  dass 
gegen  manche  iiberzeugungsfeste  Christen 
auch  Giitereinziehung,  Verbannung,  Degra- 
dation zum  Sklavenstande,  Deportation  nach 
einsamen  Inseln,  Detention  in  den  cypri- 
schen ,  cilicischen ,  palastinensischen  und 
agyptischen  Bergwerken  oder  in  offentlichen 
Arbeitshausem  verhangt  wurde ;  daher  mas- 
senhafter  Abfall  der  Glaubigen,  der  frei- 
lich  zum  Theil  auch  eine  Folge  der  wah- 
rend  der  letzten  Friedensjahre  erschlafften 
Disciplin  war  (vgl.  can.  XI,  XII,  XIV  dee 
Nicaenum  [Hefele  414  f.,  418]  und  das 
Orientedict  ap.  Eus,  v.  C.  II  20,  30—35; 
vgl.  auch  Socr,  I  3).  Einen  bedenk- 
lichen  Charakter  zeigte  die  Licinius- Ver- 
folgung  nur  in  den  der  Hauptstadt  Niko- 
media  zunachst  belegenen  Territorien,  aber 
auch  bier  weniger  in  Folge  der  kaiserlichen 
Decrete,  als  in  Folge  der  Loyalitat  oder 
eigenniitzigen  Augendienerei  einzelner  Statt- 
halter  und  erst  in  der  letzten  Z&ii,  Es 
wurden  mehrere  Bischofe,  einzelne  sogar 
auf  grausame  Weise,  hingerichtet ,  jedoch 
nicht  auf  Befehl  des  Kaisers,  sondern  auf 
Betreiben  serviler  Statthalter,  die  ihre  In- 
structionen  iiberschritten  (vgl.  Eus,  H.  e. 
X  8,  Nr.  14—17;  v.  C.  II  1,  2).  Nach 
Eus,  H.  e.  X  8,  Nr.  15,  17  war  die  Pro- 
vinz  Pontus  und  zumal  die  Stadt  Amasia 
vorzugsweise  der  Schauplatz  der  Greuel- 
thaten  gegen  den  Episkopat;  in  letzterer 
Stadt  erlitt  der  Bischof  Basileus  das  Mar- 
tyrium  (Hieron,  Chron.  Constantini  a.  16 
und  das  Nahere  ,Lic.  Christenverf.^  115  bis 
128).  In  der  genannten  Provinz  wurden 
auch  einige  Kirchen  polizeihch  geschlossen, 
andere  sogar  zerstort  (Eus.  H.  e.  X  8,  Nr. 
15,  16;  V.  C.  II  2).  Keim  (903)  m6cht« 
auch  in  einem  Bischof  Dona tus  vonThmuis 
(in  der  agyptischen  Thebais)  ein  Opfer  der 
licinianischen  Verfolgung  erblicken.  Die- 
ser  Martyrer  verdankt  aber  nebst  seinen 
Gefahrten,  dem  Presbyter  Macarius  und  dem 
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Diakon  Theodonis,   seine  historische  Exi- 
stenz  nor  Aeten,  die  zahlreiche  Absurdita- 
ten  enthalten^  und  denen  bloss  die  schwache 
Autoritat  der  Jesuiten  Daniel  Garden  und 
Papebroch  zur  Seite   steht   (vgl.  ,Licinian. 
Christenverf/    179—184).     Es    ist   freilich 
nchtig^  dass  nach  der  Vita  Donatus.  genau 
dieselbe  qualyolle  Todesstrafe  erlitten  hat, 
die  nach  JSus.  H.  e.  X  8,  v.  C.  II  1,  2  dem 
Leben  einiger  Bischofe  unter  Licinius  ein 
Ende  machte.    Andererseits  UUst  sich  aber 
der  Umstand,  dass  dieses  auffallende  Mar- 
t3rriiun  gerade  in  der  Thebais  stattgefunden 
haben  soil,  in  keiner  Weise  mit  der  Licinius- 
Verfolgung  vereinigen,  die  im  Siidosten  des 
Reiches^  zumal  in  Syrien  undAegypten, 
beinahe  wirkungslos  geblieben  ist.  —  Ausser 
dem  tragischen  Ende  einiger  Bischofe  kann 
nur  noch  das  Martyrium  der  40  sebasteni- 
when  Krieger,  das  durch  Soz,  IX  2,  ja 
8chon  durch  Ephraem  Syrus  authentisch  be- 
zeogt  ist,  als  historische  Thatsache  gelten; 
aber  auch  diese  Heroen  christlicher  IJeber- 
zeugungstreue  wurden  nicht  auf  Befehl  des 
Kaisers,  sondem  auf  Betreiben  des  seine 
Instructionen  iiberschreitenden  Prases   von 
Kleinarmenien  gemordet  (vgl.  ,Lic.  Christen- 
verf.^   104 — 115   und  meine   ,Beitrage  zur 
altem  Kirchengesch.^  Abschn.  V  in  Zeitschr, 
f.  wiss.  Theol.    1878,  H.   I  64—69).    Die 
librigen  zahlreichen  Martyrien,  die  eine  ge- 
trubte  Tradition  mit  der  Licinius- Verfolgung 
Terbindet,  sind  entweder  auf  Diocletian  zu- 
ruckzudatiren,  so  z.  B.  der  Glaubenskampf 
der  hhl.  Blasius,  Gordius  und  Abibus,  oder 
als  apokryphe  zu  betrachten,  so  z.  B. 
das  Martyrium   des  Theodor  von  Heraclea, 
Adrians  von  Byzanz;   die  Hinrichtung  des 
Theogenes  wegen  verweigerter  LeLstung 
des  Fahneneides  fallt  natilrlich  nicht  un- 
ter den  Begriff  Verfolgung.    Von  den  lici- 
niamschen  Bekennern  sind  historisch: 
Bischof  Paul  von  Neocaesarea  (vgl.  Theo- 
doret,  Eccl.  hist.  I  7),   Arsacius  (vgl.  Soz, 
IV  16)  und  der  spatere  arianische  Bi- 
schof von  Mopsuestia  in  Cilicien,  Auxen- 
tiug  (Suidae  Lexicon  s.  v.  ASSevrtoc,   ver- 
glichen  mit  Fhilostorg.  Hist.  eccl.  V,  c.  2, 
VIII,  c.  18  [ed.  H.  Valesius]).    Keim  (a.  a. 
0.)  rechnet    unter    die    licini  anise  hen 
Martyrer  irrthumlich  auch  den  hi.  Theodor 
von  A  m  a  s  i  a.    Dieser  pontische  Blutzeuge 
^de  aber  nach  der  ^testen  und  authen- 
tiachsten  Quelle  ein  Opfer  der  diocletiani- 
8chen  Verfolgung  (vgl.  Greg,  Nyss,  Hom. 
de  Theodor.  c.  Ill:  Maximianus  enim  cum 
consorte  tunc  imperium  tenebat).    Hiemach 
^t  die  Passio  dieses  Theodorus  Amasenus 
Oder  Tiro  hochst  wahrscheinlich  in  die  Zeit 
Jttch  305  unter  Maximianus  Galerius; 
^ter  dem  ,con8or8'   ware  Maximin  II   zu 
ventehen;  nicht  mit  Unrecht  versetzt  also 
^uinart  (506)  dieses  Martyrium  ins  J.  306. 


Uebrigens  war  der  wahrend  der  liciniani- 
schen  Verfolgung  von  den  Heiden  ausge- 
iibte  Druck  keineswegs  so  stark,  als  man 
aus  einzelnen  speziellen  Vorfallen  schliessen 
konnte;  manche  kalserlichen  Massregeln 
wurden  entweder  unvollstandig  oder  gar 
nicht  ausgefiihrt.  So  wurden  z.  B.  nicht 
alle  christlichen  Palastbeamten  abgesetzt; 
der  hofische  Bischof  Eusebius  von  Nikomedia 
und  sein  Klerus  erfreuten  sich  bis  zuletzt 
der  voUen  Gunst  des  Licinius  (Theod,  I  20). 
Ebenso  wenig  wurden  alle  Christen  aus 
dem  Militardienst  entfemt.  Noch  kurz  vor 
dem  Feldzuge  von  323  dienten  viele  Chri- 
sten im  licinianischen  Heere,  ohne  wegen 
ihres  Glaubens  belastigt  zu  werden  (Acta 
8.  Theogenis  c.  1).  In  den  vom  Hofe  ent- 
legeneren  Provinzen,  namentlich  in  Syrien 
und  Aegypten,  wurden  die  Christen  ilber- 
haupt  mit  Schonung  und  Massigung  be- 
handelt;  es  erhellt  dies  zumal  aus  der  vollen 
Freiheit  der  Action,  die  den  Katholiken  und 
den  damals  aufkommenden  Arianern  zur  Aus- 
tragung  ihrer  Streitigkeiten  belassen  wurde. 
Wie  Eusebius  von  Nikomedia,  der  hervor- 
ragendste  Beschiitzer  des  Anus,  sogar  vom 
Hofe  begiinstigt  wurde,  so  verstattete  man 
auch  dem  agyptischen  Bischof  Alexander 
freien  Spielitium  zur  Bekampfung  seines 
Gegners ;  auch  der  Bischof  Philogonius  von 
Antiochia  gelangte  damals  nicht  einmal 
zum  Bekenntniss  (Theod,  I,  c.  3—6).  Sogar 
das  Synodalverbot  blieb  thatsachlich  unaus- 
gefiihrt ;  dies  beweisen  die  zahlreichen  Con- 
cilien,  die  seit  320  in  Sachen  des  Arius 
stattfanden,  namlich  320  if.  wiederholte  ale- 
xandrinische  Synoden  unter  Bischof  Ale- 
xander zum  Schutze  der  Orthodoxie  und 
mehrere  bithynische  und  palastinensische, 
die  (um  322)  zu  Gunsten  des  Arius  gehal- 
ten  wurden  (vgl.  Keim  901). 

Es  ist  richtig,  dass  Licinius  nie  generelle 
Blutedicte  gegen  die  Christen  erlassen  hat; 
dies  erhellt,  abgesehen  von  den  bisherigen 
Ausfiihrungen,  nicht  nur  aus  can.  XI,  XII, 
XIV  des  Nicanum,  sondem  auch  noch  spe- 
zieU  aus  Ef48,  H.  e.  X  8,  Nr.  18,  19;  v.  C. 
II  2;  Socrat.  I  3  und  Soz,  I  7.  Freilich 
lasst  sich  diese  relative  Massigung  des  Kai- 
sers nicht  auf  Humanitat,  sondern  nur  auf 
seine  berechtigte  Furcht  zuruckffihren,  dem 
gewaltigen  Constantin  voreilig  die  Protector- 
rolle  liber  die  morgenlandische  Christenheit 
aufzuzwingen  (vgl.  Eus,  H.  e.  X  8,  Nr.  14; 
V.  C.  II  1 ;  Socr,  I  3).  Aber  vielleicht  hatte 
ihn  doch  der  steigende  GroU  gegen  den 
abendlandischen  Herrscher  zu  einer  bluti- 
gen  Verfolgung  hingerissen;  schon  began- 
nen  die  Christen,  sich  in  Einoden,  Gebirge 
und  Schluchten  zu  fliichten,  da  eroffnete 
Constantin  im  Juh  323  den  zweiten  Fold- 
zug  gegen  den  Nebenbuhler  und  zwang 
diesen,  von  einer  weiteren  Christenverfol- 
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gung  abzustehen  und  Alles  zu  seiner  Ver- 
theidigung  aufzubieten  (vgl.  Eu3.  H.  e.  X 
c.  8,  Nr.  18,  19;  v.  C.  II  2;  Sozom.  I  7). 
In  diesem  Kriege  unterlag  Licinius  und 
wurde  auf  Befehl  seines  Schwagers  ge- 
mordet,  obwol  er  von  diesem  die  eidliche 
Zusicherung  seines  Lebens  erhalten  (vgl. 
Eus,  H.  e.  X,  c.  9,  Nr.  4—6;  v.  C.  II,  c. 
3 — 18;  Hf'eron.  Chron.  a.  17.  Const.,  Eutrop. 
X  6;  weitere  Quellenbelege  ,Lic.  Christen- 
verf.'  64,  Anm.  2).  Constantin  aber,  der 
nunmehrige  Alleinherrscher  der  romischen 
Welt,  verschafFte  durch  das  sog.  Orient- 
edict  von  324  der  gemassregelten  morgen- 
landischen  Kirche  wieder  den  Yollgenuss 
ihrer  im  Rescripte  von  Mailand-Nikomedia 
verliehenen ,  durch  Ldcinius  mehrfach  ver- 
kihnmerten  Religionsfreiheit  (vgl.  Eus,  v.  C. 
II  24—42;  Soz.  I  8  und  meine  ,R6m.  To- 
leranzedicte^  B.  III). 

2)  Die  iulianische  Christenver- 
folgung.  Wegen  der  Litteratur  verweise 
ich  auf  die  betrefFenden  Partien  in  Tille- 
monts  M^moires,  des  Gibbon'schen  Werkes, 
der  Neander*schen  Kirchengeschichte ,  auf 
David  Strauss  (Der  Romantiker  auf  dem 
Thron  der  Casaren,  Mannh.  1847),  auf  die 
ausfiihrlichen  Erorterungen  des  Diw  de  Bro- 
glie  (L'^glise  de  Tempire  Romain  au  !¥• 
si^cle,  T.  II.  part.  2,  Paris  1862,  223—412), 
auf  Bode  (Reaction  lulians,  Jena  1877)  und 
meine  und  H,  Holtzmanns  Anzeige  dieser 
Schrift  (Bonner  Theol.  Lit.-Bl.  1877,  Nr.  20, 
433—442;  Zeitschr.  f.  wiss.  Theol.  1878, 
H.  2,  279  if.).  Strams  giebt  in  den  ,An- 
merkungen  und  Nachweisungen^  55  if.  eine 
gute  Uebersicht  des  wichtigsten  Quellen- 
materials.  De  Broglie  erortert  in  grosster 
YoUstandigkeit  sammtliche  Einzelmartyrien 
und  verbindet  mit  fleissiger  Verwerthung 
des  ganzen  Quellenmaterials  den  Vorzug 
einer  glanzenden  Darstellung,  lasst  aber 
ofters  eine  umfassende  systematische  Eritik 
vermissen,  legt  z.  B.  viel  zu  viel  Werth 
auf  die  meist  ganzlich  gefalschten 
Acten.  Als  wissenschaftliche  Leistung 
in  hdherm  Sinne  kdnnen  die  Ausfiihrungen 
Neanders  gelten,  der  es  versteht,  in  glei- 
cher  Weise  dem  christlichen  und  dem  heid- 
nischen  Standpunkte  gerecht  zu  werden. 
Eine  vortreffliche  Zusammenstellung  des 
wichtigsten  Quellenmaterials  bietet  Buinart 
(594—613,  ed.  Par.  1689,  644—669). 

Das  Mailander  Freiheitsedict,  welches  die 
bisherige  Staatsreligion  und  das  Christen- 
thum  als  zwei  vollig  gleichberechtigte 
Corporationen  proclamirte,  war  auch  wah- 
rend  der  letzten  Regierungsepoche  Constan- 
tins  (323/24—337),  wie  dem  Christenthum, 
80  auch  dem  Polytheismus  gegeniiber  im  We- 
sentlichen  aufrecht  erhalten  worden.  Dann 
folgte  unter  dem  unflhigen,  bloss  von  sei- 
ner  Camarilla   abhangigen   Constantius  11 


(reg.  337—361),  namentlich  wahrend  seiner 
Alleinherrschaft  (353  ff.),  eine  wiiste  Reac- 
tion. Einzig  berechtigte  Staatsreligion 
wurde  der  Hof-Arianismus ;  die  christliche 
Grosskirche  wurde  zu  einer  blossen  relig^o 
licita  herabgedrtickt ;  die  heidnischen  Opfer 
wurden  gesetzlich  untersagt ;  doch  genossen 
die  Anhangei'  der  Olympier  im  Abendlande, 
zumal  in  Rom  und  den  grdsseren  Stadten 
Qberhaupt,  wenigstens  einer  thatsachlichen 
Duldung;  dagegen  wurden  im  Orient  von 
fanatischen  Bischofen  und  Monchen  nach 
Herzenslust  Tempel  und  Gotterstatuen  zer- 
trilmmert.  Selbst  fur  den  abtriinnigen 
luUan  ware  es  nun  eine  dankbare  Aufgabe 
gev.esen,  ohne  Schadigung  des  Christen- 
thums  auch  den  Polytheismus  wieder  zum 
Range  einer  dem  erstem  gleichberec fa- 
tig  ten  Corporation  zu  erheben.  Allein 
eine  solche  gemassigte  und  besonnene  Re- 
action mit  jener  riihmlichen  Unparteilich- 
keit  durchzufiihren ,  wie  dies  spater  durch 
den  freilich  christlichen  Kaiser  Yalentinian  I 
geschah  (vgl.  z.  B.  Amm,  Marc.  XXX  9 
mit  Socr.  lY  1  und  Soz.  YI  6),  dieser  Auf- 
gabe war  der  trotz  seiner  sonstigen  vor- 
zuglichen  Regenteneigenschaften  unverbea- 
serliche  ,Romantiker^  lulian  nicht  gewach- 
sen.  Der  leidenschaftliche  Enthusiast  fur 
den  Neuplatonismus  steckte  sich  das  Ziel, 
diesen  zur  Staatsreligion  zu  erheben  und 
das  Christenthum,  wo  nicht  ganzlich  zu 
vertilgen,  so  doch  zu  einer  blossen  religio 
licita  herabzudriicken.  Um  diesen  Zweck 
zu  erreichen,  machte  er  einerseits  den  ganz- 
lich verfehlten  Yersuch,  den  mehr  und  mehr 
absterbenden  Baum  des  Heidenthums  durch 
Aufpfropfen  der  diesem  heterogenen,  speci- 
fisch  christlichen  Institute  der  Bussdisciplin, 
des  regelmassigen  G^betes,  des  Klosterwe- 
sens,  der  Armen-  und  Krankenpflege  zu 
verjiingen  (vgl.  lulians  Schreiben  an  den 
galatischen  Gotzenpriester  Arsacius  ap.  Soz. 
Y  15,  16) ;  andererseits  aber  nahm  er  seine 
Zufiucht  zu  unmittelbaren  Angriffen  gegen 
das  Christenthum.  Freilich,  eine  b  1  u  t  i  g  e 
Yerfolgung  (durch  Martern  und  Hinrich- 
tungen)  wiinschte  lulian  zu  vermeiden ;  das 
Motiv  dieser  Massigung  war  nicht  etwa 
wahre  Humanitat,  sondern  die  Ueberzeu- 
gung,  dass  die  zahlreichen  Bekenntnisse 
und  Martyrien  wahrend  der  dedanischen 
und  diocletianischen  Yerfolgung  nur  erst 
recht  zum  schliesslichen  Siege  der  Christus- 
lehre  beigeti*agen  hatten;  zum  Theil  aber 
auch  ein  Ehrgeiz  edlerer  Art:  er  wo  lite 
nicht  als  Tyrann  verschrieen  werden  (vgL 
Amm.  Marc.  XXII  5,  10  mit  Socr.  Ill  12, 
Soz.  Y  5,  7,  11,  17  und  Theodoret.  lU  15). 
Einen  grossern  Erfolg  versprach  er  sich  fOr 
seine  heidnische  Propaganda  von  dem  Wege 
der  List,  und  es  gelang  ihm  auch,  durch 
Schmeicheleien  und  Geschenke  viele  Namen- 
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christen  zum  Abfall  zu  bewegen  (Socr.  Ill 
13).  Andererseits  scheute  er  sich  aber  auch 
nicht^  den  iiberzeagungsfesten  Christen  durch 
Chicane  und  Beschrankungen  aller  Art  das 
Leben  sauer  zu  machen.  Im  Anfange  sei- 
ner nur  20monatlichen  Regierung  (Nov.  361 
bis  Juni  363)  herrschte  dbrigens  allenthal- 
ben  thatsachliche  Duldung.  Auf  lulians 
Befehl  durften  die  unter  Constantius  ver- 
bannten  orthodoxen  Bischofe,  so  z.  B.  Hi- 
larius  von  Poitiers,  Lucifer  von  Cagliari 
und  selbst  Athanasius  von  Alexandrien, 
nach  ihren  Diocesen  zurQckkehren ;  der 
gegenseitige  Verkehr  des  Episkopates  war 
vollig  frei,  so  dass  Athanasius  in  der  agyp- 
tischen  Metropole  eine  Synode  versammeln 
konnte  (vgl.  Amm,  Marc.  XXII  5  mit  Socr, 
m  4—7,  10  und  Soz.  V  5, 6, 12).  Sobald  aber 
der  Kaiser  erfahren,  welch  eine  grossartige 
Wirksamkeit  der  alexandrinische  Oberhirt 
entfalte,  liess  er  ihn  aus  seiner  Diocese  aus- 
weisen  (vgl.  Itdiani  Ep.  26  [H,  Valmi  An- 
not  ad  Soz,  V  15,  133]  mit  Socr,  III  13, 
U,  Soz,  V  15).  Der  verfehlte  Versuch  lu- 
lians, den  jtidischen  Tempel  zu  Jerusalem 
wieder  aufzubauen,  sollte  die  hhl.  Schriften 
der  ,Grahlaer^  als  lugnerisch  discreditiren 
(Amm.  Marc,  XXIH  1).  Aber  bei  sol- 
chen  theoretischen  Aggressionen  blieb 
der  Imperator  nicht  stehen;  er  befehdete 
auch  die  lebendigen  Vertreter  Christi.  So 
stellte  er,  zuweilen  wenigstens,  die  Christen 
im  Palaste  und  im  Heere  vor  die  Alter- 
native, entweder  zu  opfem  oder  ihre  Char- 
gen  einzubOssen ;  manche  waren  charakter- 
fest  genug,  das  Letztere  zu  wahlen  {Socr, 
in  13).  Gewohnlich  rechnet  man  unter 
diese  Klasse  iulianischer  Bekenner  auch 
die  spateren  Kaiser  lovian,  Valentinian  I 
und  Valens,  so  z.  B.  Ruinart  (594  f.,  §  1 
u.  613,  Anm.  2).  Aber  offenbar  hegt  hier 
nur  eine  Confessio  der  Gesinnung,  nicht  der 
That  vor;  denn  nach  Socr,  IV  1  (vgl.  auch 
in  13,  22)  erklarten  sich  jene  drei  hohe- 
ren  Offiziere  zwar  bereit,  lieber  auf  ihre 
Chargen  zu  verzichten,  statt  zu  opfem, 
aber  der  Kaiser,  der  fUr  den  bevorstehen- 
den  persischen  Feldzug  tiichtiger  HeerfGh- 
rer,  wie  Valentinian,  bedurf(;e,  war  beson- 
nen  genug,  keinen  aus  seiner  SteUe  zu  ent- 
lassen.  D  i  e  s  er  Bericht,  der  durchaus  dem 
historischen  Zusammenhang  entspricht  und 
betreffs  der  Belastigung  der  drei  Offiziere 
das  Wenigste  mittheilt,  ist  jedenfalls  ge- 
nauer  als  die  Darstellung  anderer  Autoren, 
wonach  speziell  Valentinian  wegen  seiner 
etwas  ungest&n  bewiesenen  rehgidsen  Ueber- 
zeugungstreue  w  i  r  k  1  i  c  h  seiner  Charge  be- 
raubt  und  sogar  entweder  nach  Melitene  in 
Kappadocien  oder  nach  der  Thebais  verbannt 
wurde  (vgl.  Rufin,  H.  e.  II  2;  Aug,  1.  c; 
Soz,  VI  6;  Theod,  III  15;  PhUost.  VH  7 
und  Theol.  Lit.-Bl.  a.  a.  0. 440).  Dieser  letz- 


tere Bericht  ist  sicher  erst  nach  Valenti- 
nians  Regierungsantritt  entstanden ;  es  ISsst 
sich  ja  denken,  dass  Schmeichler  bemUt 
waren,  das  Bekenntniss  des  herrschenden 
Kaisers  als  noch  glanzender  darzustellen, 
als  es  in  Wirklichkeit  war.  Auch  die  dif- 
ferirenden  Angaben  fiber  den  Ort  des  Exils 
sprechen  nicht  eben  zu  Gunsten  der  zwei- 
ten  Darstellung  des  betreffenden  Vorgan- 
ges.  —  Andere  gesinnungstiichtige  Christen 
wurden  mit  Verlust  ihres  romischen  Bfirger- 
rechtes  oder  mit  Geldbussen  bestraft  (§o«. 
V  18).  Hiernach  kann  es  gar  nicht  auf- 
fallen,  dass  die  Gegner  der  Olympier  prin- 
cipiell  von  den  RichtersteUen ,  Statthalter- 
schaften  und  sonstigen  Ehrenamtern  aus- 
geschlossen  wurden  (vgl.  Socr,  III  13  mit 
Soz,  V  18),  und  dass  lulian  sogar  einzelne 
Kirchen  zerstoren  liess  {Soz,  V  20).  Das 
Harteste,  was  lulian  gegen  diegesammte 
Christenheit  untemahm,  war,  dass  er  den 
Anhangem  Jesu  untersagte,  an  den  offent- 
lichen  Hochschulen  als  Lehrer  der  Gram- 
matik  und  Rhetorik,  d.  h.  als  Lehrer  der 
classischen  und  zumal  der  griechischen  Lit- 
teratur,  zu  fungiren.  Ruinart  (594,  §  1) 
u.  A.  behaupten,  lulian  hatte  die  Christen 
auch  vom  Besuche  heidnischer  Hoch- 
schulen ausgeschlossen.  Dieser  Annahme, 
die  freilich  durch  Aug,  De  civ.  Dei  XVIII 
52  (an  ipse  [scil.  luUanus]  non  est  perse- 
Gutus  ecclesiam,  qui  Christianos  liberales 
litteras  docere  ac  diseere  vetuit?),  Socr,  III 
12,  16  und  Soz,  V  18  bestatigt  wird,  wider- 
spricht  aber  nicht  nur  Amm.  Marc.  XXII 
10  (illud  autem  erat  inclemens ,  obruendum 
perenni  sUentio,  quod  arcebat  docere  ma- 
gistros  rhetoricos  et  grammaticos,  ritus  Chri- 
stiani  cultores)  und  XXV  4,  sondem  auch 
der  historische  Zusammenhang.  lulians  Pro- 
selytenmacherei  musste  durch  den  Besuch 
heidnischer  Lehranstalten  durch  christ- 
liche  Knaben  und  JtlngUnge  eher  gefor- 
dert  als  erschwert  werden.  —  Obwol  der 
Kaiser  eine  blutige  Verfolgung  zu  vermei- 
den  wiinschte,  so  filhrte  die  von  ihm  er- 
regte  Befehdung  der  Kirche  doch  haufig 
zu  bar  ten  Massregeln,  zu  Einkerkerun- 
gen,  Folterscenen ,  hier  und  da  sogar 
zu  Hinrichtungen.  Man  muss  indess  ein- 
raumen,  dass  diese  Drangsale  in  den  moi- 
sten Fallen  eine  nothwendige  Consequenz 
des  christlichen  Fanatismus  waren ;  gewohn- 
hch  standen  sich  christliche  und  heidnische 
Intoleranz  gegenuber.  Einzelne  Statthalter 
verscharften  sogar  lulians  christenfeind- 
hche  Massregeln,  trieben  aus  Eigennutz 
grossere  Geldbussen  ein,  als  die  kaiserlichen 
Instructionen  verlangten,  liessen  sogar  einige 
Christen  foltem.  Der  Imperator  war  unge- 
recht  genug,  die  wegen  dieser  Ausschrei- 
tungen  einlaufenden  Beschwerden  mit  den 
hohnenden  Worten  zuriickEuweisen,  es  sei 
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religiose  Pflicht  des  wahren  ,Galilaer8', 
zu  leiden  (Socr,  III  14).  Mittelbaren  An- 
lass  zu  grausamem  Einschreiten  gegen  ein- 
zelne  Christen  gab  den  Behorden  der  Kai- 
ser selbst  durch  ein  Gesetz,  welches  den 
Christen  gebot,  das  Kirchengut,  soweit  es 
aus  Geschenken  Constantins  und  Constan- 
tius'  II  bestand,  auszuliefern  und  die  unter 
jenen  Regierungen  zerstorten  Tempel  wie- 
der  herzustellen  oder  doch  die  erforderlichen 
Geldmittel  herzugeben ;  da  die  Christen  Bei- 
des  verweigerten,  so  warden  auf  Befehl 
der  Behorden  zahlreiche  Kleriker  und  Laien 
eingekerkert  und  gefoltert  (Soz,  V  5).  Zu- 
weSen  verstieg  sich  die  Grausarakeit  ein- 
zelner  Statthalter  sogar  bis  zu  Hinrichtun- 
gen;  der  brutalste  Verfolger  war  lulians 
gleichnamiger  Oheim,  der  als  comes  orien- 
tis  u.  A.  im  syrischen  Antiochia  den  Pres- 
byter Theodorus  wegen  seiner  Weigerung, 
zu  opfem,  zuerst  martern  und  dann  ent- 
haupten  liess  (Soz.  V  8).  Abgesehen  von 
diesem  Falle,  gaben  iibrigens  die  orienta- 
lischen  Christen  —  nur  auf  diese  erstreckte 
sich  im  Wesentlichen  die  blutige  Verfol- 
gung  —  durch  Fanatismus  Anlass  genug 
zu  derartigen  Henkerscenen.  Sogar  nach 
lulians  Regierungsantritt  scheuten  sich  man- 
che  christliche  Eiferer  nicht,  die  Gegenstande 
der  heidnischen  Gottesverehrung  zu  vemich- 
ten.  Zu  Merum  in  Phrygien  zerstorten  die 
Christen  Macedonius,  Theodulus  und  Tatia- 
nus  des  Nachts  im  dortigen  Tempel  alle  Sta- 
tuen ;  sie  wurden  dem  Prases  Amachius  vor- 
geffihrt,  und  auf  ihre  Weigerung,  ihre  ver- 
wegene  That  durch  Abfall  zum  Heidenthum 
zu  siihnen,  bei  langsamem  Feuer  zu  Tode 
gemartert  (vgl.  Socr.  in  15  mit  Soz.  V  11). 
Zu  Pessinus  in  Kappadocien  batten  zwei 
Christen  den  Altar  der  grossen  Gottermutter 
zertriimmert;  dafQr  wurden  sie  zwar  nicht 
mit  dem  Tode  bestraft,  aber  inmierhin  grau- 
sam  gefoltert  (Greg.  Naz.  Orat.  4  in  lulian. 
ap.  Ruinart  598).  Der  Presbyter  Basilius 
von  Ancyra,  der  auf  Befehl  des  Prases  von 
Galatien  zu  Tode  gequalt  wurde,  hatte  den 
Zom  des  Beamten  wenigstens  durch  un- 
vorsichtiges  dffentliches  Demonstriren  pro- 
vocirt  (Soz.  V  11).  RuinaH  (595,  §  2)  und 
de  Broglie  beanstanden  in  keiner  Weise  die 
Eohtheit  der  Acta  s.  Basilii  Ancyrani  (bei 
Ruinart  599—603,  ed.  Par.  1689,  650  ff.), 
ja  der  Letztere  ist  von  der  Authentie  des 
fraglichen  Documentes  so  sehr  liberzeugt, 
dass  er  sogar  die  c.  5  erzahlten  Ungeheuer- 
lichkeiten  dem  Leser  als  wahre  Geschichte 
vorfiihrt.  Nach  jener  Stelle  der  Vita  hat  lu- 
lian personlich  die  grausamste  Folterung 
des  Presbyters  angeordnet;  noch  mehr:  zwi- 
schen  dem  Kaiser  und  dem  Martyrer  trug 
sich  eine  ebenso  unwahrscheinliche  als  iiber 
alle  Begriffe  ekelhafte  Scene  zu.  De  Broglie 
flbersient  vollstandig,  dass  die  Acten  durch 


den  authentischen  Berlcht  des  Sozome- 
nu8  (V  11),  wonach  lulian  bei  der  Execution 
des  Basilius  gar  nicht  zugegen  war, 
dieses  Martyrium  sogar  wider  Willen 
des  Kaisers  stattfand,  ihr  Correctiv  erhalten. 
Nach  Soz.  V  7  geschahen  auch  die  bluti^en 
Acte  des  comes  orientis  lulianus  wider 
Willen  des  Imperators. 

Mehr  noch  als  durch  die  brutalen  Aus- 
schreitungen  einzelner  Behorden  batten  die 
Christen  in  einigen  Gegenden,  in  Aegyp- 
ten  und  zumal  in  Syrien,  durch  wilde  Ajos- 
brfiche  der  Volkswuth  zu  leiden.  Dass  jetzt 
abermals  von  einer  Reaction  der  heidni- 
schen Massen  die  Rede  ist,  kann  nicht  auf- 
fallen.  So  lange  das  MaUander  Edict  auch 
dem  Heidenthum  gegentlber  gewissenhaft 
ausgefiihrt  wurde,  waren  keine  Ausbruche 
der  Volkswuth zubefiirch ten;  einUmschwung 
trat  aber  ein,  seitdem  unter  Constantins  die 
Zerstorungswuth  christlicher  Fanatiker  den 
Fortbestand  des  Polytheismus  im  Orient 
mehr  und  mehr  in  Frage  stellte.  Die  Re- 
actionen  der  heidnischen  Massen  unter  lu- 
lian waren  eben  nur  Ausbruche  einer  ver- 
zweifelnden,  in  ihrem  religidsen  Bewuasi- 
sein  muthwillig  gekrankten  Bevolkerung; 
sie  waren  denn  auch  im  Wesentlichen  nur 
gegen  solche  christliche  Eiferer  gerichtet^ 
die  entweder  unter  Constantins  oder  gar 
noch  unter  lulian  selbst  Tempel  resp.  Sta- 
tuen  zertriimmert  batten  una  sich  weiger- 
ten,  entsprechend  dem  schon  erwahnten  Ge- 
setze  des  Kaisers,  Schadenersatz  zu  leisten. 
In  Alexandria  wurde  nebst  zwei  gleieh- 
gesinnten  kaiserlichen  Beamten  der  aria- 
nische  Bischof  Georgius  der  Kappadocier 
das  Opfer  der  Volkswuth;  ihn,  dem  die 
Heiden  keineswegs  seine  Gewaltibhaten  ge- 
gen den  Cultus  der  Olympier  all  ein  vor- 
zuwerfen  batten,  und  der  auch  bei  den 
Katholiken  mit  Grund  verhasst  war,  traf 
ubrigens  nur  die  gerechte  Vergeltung  (vgl. 
lulians  Schreiben  an  die  Alexandriner  ap. 
Socr.  Ill  3;  Amm.  Marc.   XXII  11;   Soz. 

V  7 ;  PhUostorg.  H.  e.  [Photii  excerpta,  ed. 
H.  Valesius]  VII,  c.  2,  4).  Zu  Gaza  im 
siidwestlichen  Palastina  wurden  die  Brftder 
Eusebius,  Nestabus  und  Zeno,  weil  sie  un- 
ter Constantins  Tempel  verwCistet  batten, 
zu  Tode  gemartert,  ebenso  der  Jiingling 
Nestor  (Soz.  V  9;  Theodor.  UI  7).  Zu 
Heliopolis  in  Coelesyrien  erlitten  einige  Non- 
nen  und  ein  Gotzenzerstorer  Cyrillus  einen 
martervollen  Tod;  ahnliche  Greuelscenen 
wurden  zu  Ascalon  und  zu  Arethusa  vom 
Pobel  veriibt ;  in  letzterer  Stadt  wurde  der 
halbarianische  Bischof  Marcus  wegen-  seiner 
Weigerung,  einen  von  ihm  unter  Constan- 
tins zertrQmmerten  Tempel  wieder  herzu- 
stellen, unter  raffinirten  Qualen  zu  Tode 
gepeinigt  (Oreg.  Naz.  Or.  1  in  lul.;  Soz. 

V  10;   I'heod.  Ill  7).    Im  kappadocischen 
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Oaesarea  hatten  einige  Christen  sogar  nach 
Constantius^  Ableben  den  Tempel  der  For- 
tnna  verbrannt ;  dafiir  richtete  jetzt  der  Po- 
bel  ein  ungeheures  Blutbad  an  {Greg,  Naz, 
Or.  3  in  lul.  ap.  Ruinart  594).  Und  wie 
Terhielt  sich  lulian,  der  ,nnblutige  Verfol- 
ger\  gegenuber  diesen  Ausschreitungen  des 
Pobels  ?  Er  hat  sich  begniigt,  den  alexan- 
drinischen  Anfstand  in  einem  Manifest  zu 
rogen;  fur  die  iibrigen,  zum  Theil  welt 
sehrecklicheren  Ausbriiche  der  Volkswuth 
hatte  er  nieht  einmal  diese  ausserst  ge- 
linde  Strafe.  Ja  in  zwei  Fallen  gab  sein 
Benehmen  sogar  gegriindeten  Anlass  zu 
dem  Verdacht,  dass  er  die  Greuelscenen 
billige.  Zu  Gaza  sowol  als  im  kappado- 
ciscben  Oaesarea  liessen  namlich  die  be- 
treffenden  Statthalter  einige  Heiden  als  die 
moralischen  Urheber  des  Aufstandes  ver- 
haften;  fiir  diese  Pfiichterfiillung  wurden 
sie  auf  lulians  Befehl  abgesetzt  resp.  ver- 
bannt  und  entrannen  kaum  dem  Tode  (Soz, 

V  9;  Greg.  Naz.  Or.  3  in  lul.). 

lulian  selbst  blieb  seinem  Plane,  blu- 
tige  Yerfolgungsacte  zu  vermeiden,  nicht 
immer  unbedingt  treu.  Bei  einem  speziel- 
len  Vorfall  hatten  sich  die  antiochenisehen 
Christen  durch  dreistes  Demonstriren  gegen 
die  alte  Staatsreligion  hervorgethan ,  dazu 
war  etwa  gleichzeitig  die  Statue  des  olym- 
pischen  Juppiter  im  Apollotempel  zu  Daphne 
ein  Raub  der  Flammen  geworden;  der  er- 
bitterte  Kaiser,  der  die  Christen  fiir  die 
Urheber  des  Brandes  hielt,  beauftragte  den 
Pratorialprafecten  Sallustius,  eine  peinliche 
Untersuehung  einzuleiten.  Ungern  voUzog 
der  Beamte  diesen  Befehl ;  er  begniigte  sich, 
zahlreiche  Christen  verhaften  und  einen 
Jtingling,  Namens  Theodorus,  foltem  zu 
lassen;  dann  bewog  er  den  Imperator,  sei- 
nen  Befehl  zurCLckzunehmen  (ygl.  Amm. 
Marc.  XXII  13  mit  Rufin.  X  35 ;  Aug,  De 
civ.  Dei  XVin  52;  Socr.  IH  18,  19;  Soz, 

V  19,  20;  Th^d.  IH  10,  11  und  Ruinart 
604).  Nach  einigen  entweder  von  Metaphra- 
stes  selbst  oder  doch  von  Wahlverwandten 
dieses  Fabulators  herriihrenden  Martyrer- 
acten  und  der  Osterchronik ,  der  notorisch 
unzuTerlassigen  Quelle  des  7.  Jahrh.,  soUte 
man  meinen,  lulian  hatte  personlioh 
gleich  einem  Decius,  Galerius  und  Maxi- 
min  n  wider  die  Christen  gewiithet;  aus 
dem  authentischen  Quellenmaterial  er- 
hellt  aber,  dass  der  Kaiser  nur  hochst  un- 
gern und  ausserst  selten  und  auch  dann 
nur  unter  Vorwanden  unvorsichtig  eifemde 
^Galilaer^  dem  Henker  iiberantwortete.  Die 
qoalvoUe  Hinrichtung  der  Palastbeamten 
luventinus  und  Maximinus,  die  wegen  Ver- 
letzung  der  kaiserlichen  Auctoritat  als  Ma- 
jestatsverbrecher  zu  Antiochia  den  Tod 
erlitten,  ist  der  einzige,  irgendwie  ausrei- 
chend  bezeugte  Fall  der  Art   (vgl.  Theod, 


III  15).  Andererseits  begnQgte  sich  lu- 
lian damit^  einige  christliche  Krieger,  die, 
weU  sie  wider  Willen  den  Olympiem  ge- 
huldigt,  den  Kaiser  aufforderten ,  sie  ver- 
brennen  zu  lassen,  mit  Ausstossung  aus  dem 
Militarstand  und  Entfemung  aus  dem  Pa- 
laste  zu  bestrafen  (Soz,  V  17);  der  blinde 
Bischof  Maris  von  Chalcedon,  der  gegen 
lulian  die  heftigsten  Schmahungen  ausstiess, 
mig  sogar  vollig  straffrei  aus  (Socr,  III  12 ; 
^oz.  V  4).  Ruinart  (595,  §  2)  nimmt  an, 
ein  Monch  Namens  D  o  m  i  t  i  u  s  sei  auf  Be- 
fehl luHans  in  einer  Hdhle  eingeschlossen 
worden  und  so  ums  Leben  gekommen ;  aber 
dieses  Martyrium  ist  nur  durch  die  mehr 
als  zweifelhafte  Auctoritat  der  Osterchronik 
bezeugt.  —  Die  letzte  erfolglose,  von  der 
Staatsgewalt  geleitete  Reaction  des  sinken- 
den  Heidenthums  endete  mit  dem  Tode  des 
letzten  Verehrers  der  Olympier  auf  dem 
Kaiserthron,  der  schon  im  Juni  363  im  Feld- 
zuge  gegen  die  Perser  fiel  (vgl.  Amm.  Marc, 
XXV  4,  5). 

Ghristenverfolgrongen  im  mittelpersischen 
Belch. 

1)  Im  Reiche  der  feueranbetenden  Per- 
ser (vgl.  z.  B.  Theodaret.  H.  e.  V  39),  im 
Staate  der  Sassaniden,  wurde  das  Chri- 
stenthum  zumeist  von  den  Grenzlandem, 
von  Armenien  und  der  ronuschen  Provinz 
Osrhoene,  aus  verbreitet  (vgL  Soz,  11  8). 
Das  Schreiben,  das  Constantin  d.  Gr.  we- 
nige  Jahre  vor  seinem  Tode  an  den  Konig 
Sapor  II  (Schapur)  richtete,  zeigt  uns  die 
persische  Kirche  in  einem  sehr  bliihenden 
Zustande;  allenthalben  gab  es  dort  Chri- 
sten (Eus.  V.  C.  IV  13).  Aus  den  Quellen 
der  Sapor- Verfolgung  erhellt,  dass  die  per- 
sische Kirche  ihre  vollkommen  geordnete 
Uierarchie  hatte;  in  der  Hauptstadt  Seleu- 
cia-Ktesiphon  am  Tigris  selber  residirte  ein 
Bischof;  auch  im  Palaste  und  in  den  hoch- 
sten  Beamtenkreisen  gewann  das  Christen- 
thum  Anhanger  (Soz.  II  9,  11).  Die  moi- 
sten Christen  gab  es  naturgemass  fiber- 
haupt  in  den  Westprovinzen,  namentlich  in 
Adiabene  (Soz.  II  12).  Sapor  selbst  setzte 
auch  nach  erlangter  Grossjahrigkeit  lange 
Zeit  der  christlichen  Propaganda  gar  kein 
Hindemiss  entgegen.  Mehr  lasst  sich  frei- 
lich  aus  den  allgemein  gehaltenen,  hof- 
lichen  Redensarten  Constantins  in  seinem 
schon  erwahnten  Schreiben  an  Sapor  nicht 
schliessen  (Ei4S,  v.  C.  IV  13:  xoorouc  [scil. 
Xpta-nocvooc)  Toqapoov,  itretd9)  xodouTOc 
el,  (jol  ica(>att9e{jiai ,  toIjc  aSxobc  tootouc, 
Sxi  xal  eiaepe^qt  Iic(9T]^oc  eT,  ^TYei- 
p(Ca>'  TouTooc  d^Yaica  ^p^oSicoc  tt)  c 
jeauTou  9tXavdp(uit(ac  x.  x.  X.);  in  die- 
sem  Sinne  interpretirt  mit  Fug  auch  Rui- 
nart (584,  §  2)  unsere  Stelle.  —  Aber  die 
Christen  erhielten  von  jetzt  ab  an  den  Ju- 
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den,  die  die  Fortschritte  der  Kirche  mit 
neidischen  Augen  betrachteten ,  und  noch 
mehr  an  den  Magiern,  der  persischen  Prie- 
sterzunft,  die  ihre  Privilegien  bedroht  glaub- 
ten,  ge^hrliche  Gegner.  Freilich,  so  lange 
das  Romerreich  noch  ein  heidnisches 
war  und  demgemass  bei  den  persischen 
Christen  keine  politischen  Sympathieen  fiir 
den  Nachbarstaat  vorausgesetzt  werden  konn- 
ten,  blieben  die  verdachtigenden  Einfliiste- 
rungen  der  Magier  wirkungslos.  Die  Sach- 
lage  anderte  sich  aber  ganzlich,  als  seit  der 
Mitte  des  4.  Jahrh.  das  Christenthum  mehr 
und  mehr  sich  zur  gebietenden  Staatsreli- 
gion  im  romischen  Reich  emporschwang; 
seit  dieser  Zeit  war  es  zumal  fiir  die  Ma- 
gier, namenthch  wenn,  was  sehr  haufig  der 
Fall  war,  beide  Monarchieen  sich  im  Kriegs- 
zustande  befanden,  ein  Leichtes,  den  Hof 
Yon  Seleucia-Ktesiphon  zu  grausamen  Mass- 
regeln  gegen  die  Christen ,  die  vermeint- 
lichen  geheimen  Verbfindeten  des  romischen 
Nationalfeindes ,  zu  verleiten;  die  blutigen 
Verfolgungen  der  persischen  Kirche  im 
4.  und  5.  Jahrh.  lassen  sich  also  in  erster 
Linie  auf  politischen  Argwohn  zurtLckfiih- 
ren.  Umgekehrt  traten  dann  ertragliche, 
ja  entschieden  gfinstige  Zeiten  ftir  die  per- 
sischen Christen  ein,  wenn  die  Sassaniden 
eine  romfreundliche  Politik  verfolgten. 
Uebrigens  wurden  schwere  Drangsale  der 
Glaubigen  mitunter  durch  ziigellosen  Fana- 
tismus  einzelner  Christen  geradezu  pro- 
vocirt. 

2)  Die  erste  persische  Christenverfolgung 
erregte  Konig  Sapor  II  um  345,  indera  er 
dem  Drangen  der  Juden  und  Magier  nachgab, 
die  ihm  den  Bischof  Symeon  von  Seleucia- 
Ktesiphon  als  politischen  Freund  der  Romer 
denuncirten  (^oz,  11  9 ;  ich  f olge  der  wohl- 
begriindeten  Chronologic  Rumarts  584  f., 
§  2,  bez.  682,  §  2),  mit  denen  bekanntlich 
Sapor  Jahrzehnte  lang  um  den  Besitz  Armc- 
niens,  Mesopotamiens  und  der  fQnf  transtigri- 
tanischen  Provinzen  die  erbittertsten  Kampfe 
ausfocht  (Amm,  Marc,  XV  13;  XVI  9; 
XVIII  4—10;  XIX  1-9;  XX  6,  7,  11; 
XXI 12;  XXm2— 5;  XXIV;  XXV  1—10; 
XXVII  12;  XXX  2).  Im  ersten  Verfol- 
gungsjahre  wurden  die  Christen  durch  un- 
ertr^lichen  Steuerdruck  bedrangt  und  ihrer 
Kirchen  beraubt,  die  der  Zerstorung  anheim- 
fielen ;  Symeon  und  noch  100  andere  Gteist- 
liche,  Bischofe  und  Priester  wurden  wegen 
verweigerter  Sonnenanbetimg  enthauptet ; 
dasselbe  Loos  traf  auch  einen  hohen  Palast- 
beamten,  den  Eunuchen  Usthazades;  ein 
anderer  hoher  Beamter,  Pusices,  erhtt  da- 
gegen  eine  qualvoUe  Todesstrafe  (Soz.  U 
9—11).  Im  nachsten  Jahre  wurden  in  Folge 
eines  verscharften  Edictes,  welches  alle 
Christen  dem  HenkerbeU  iiberlieferte ,  un- 
zahlige  Glaubige  dem  Tode  geweiht,  bis 


endlich  die  Hinrichtung  des  Eunuchen  Aza^ 
das,  der  ein  Liebling  des  Konigs  war,   bei 
diesem  einen  erschiittemden  Eindruck  her- 
Yorrief ,  so  dass  er  die  Verfolgung  auf  die 
Geisthchen  einschrankte.  Jetzt  wurden  zahl- 
reiche  Kleriker  hingerichtet ;  so  erlitten  Sa- 
doth,  Symeons  Nachfolger,  nebst  vielen  Prie- 
stem,  Monchen  und  Nonnen,  zusammen  129 
Personen,   auf  einmal  die  Todesstrafe  (Tg-l. 
Acta  8.  Sadoth.  [RuinaH  592  ff.,  bez.  642] 
mit  Soz,  II  11,  12).    Da«8  die  Verfolgung 
sich  bisweilen  auch  auf  Laien  erstreckte,  er- 
hellt  nicht  nur  aus  dem  Martyrium  der  hL 
Tarbula,  einer  Schwester  Symeons  (vgl.  Soz. 
U  12  mit  Acta  s.  Tarbulae,  Ruinart  590  ff., 
bez.  639),  sondem  auch  aus  der  im  Wesent- 
lichen  authentischen  Passio  s.  Bademi  abba- 
tis  c.  II,   Ruinart  621  ff.,  bez.  680).     Der 
Sapor-Sturm  wfithete  35  Jahre  lang  bis  zum 
Tode  des  Konigs  (Passio  s.  Bademi  L  c); 
noch  im  J.  376  wurde  der  Abt  Bademus  hin- 
gerichtet; das  Henkeramt  musste  ein  Apostat 
Nersan  ubernehmen;  nicht  einmal  die  ab- 
triinnigen  Christen  entgingen  also   der 
aussersten  Schmach  (Passio  1.  c).    Von  376 
ab  wurde  aber  die  Verfolgung  milder ;  denn 
die  Schiller  Bademus'  wurden  bis  zum  Tode 
des  Konigs  bloss  in  Haft  gehalten ;   spater, 
im  J.  380,  erhielten  sie  von  Sapors  Nachfol- 
ger, Artaxerxes  II  (380 — 384),  nicht  bloBs 
ihre  Freiheit,  sondem  auch  die  Erlaabniss, 
ihre  Religion  auszuiiben  (vgl.  Passio  Bademi 
c.  3  mit  Agathias  Histor.  IV  26,  ed.  Bonn.). 

3)  Nach  Sapors  Ableben  erfreute  sich  die 
persische  Kirche  unter  den  Konigen  Arta- 
xerxes II,  Sapor  III  (384—389),  Vararanes 
(Bahram)  III  (389—400)  und  Isdigerd  (Jetz- 
gerd)  I  (400—421)  eines  40jahrigen  Frie- 
dens  (vgl.  Passio  Bademi  c.  Ill;  Socr,  VII  8, 
18;  Theod.  V  39  mit  Agath.  IV  26).  Diese 
Duldung  der  Christen  hing  mit  der  rom- 
freundlichen  Politik  der  Herrscher  zusam- 
men; zumal  Isdigerd  bewahrte,  ganz  ent- 
gegen  den  persischen  Traditionen,  dem  jun- 
gen  ostrdmischen  Kaiser  Theodosius  II  das 
aufrichtigste  Wohlwollen  {Socr,  VII  8,  18 ; 
Procop,  De  bell.  Pers.  I  2;  Agath,  IV  25 
bis  27).  Isdigerd,  wol  der  edelste  aller  Sas- 
saniden, wurde  seit  412  unter  dem  Einflusee 
des  mesopotamischen  Bischofs  Maruthas  der 
entschiedenste  Beschutzer  und  Freund  der 
Christen  (vgl.  Socr.  VII  8,  18). 

4)  Vararanes  IV  (reg.  421—441,  vgl. 
Agath.  IV  27)  erliess  neue  Blutedicte  ge- 
gen die  Christen;  hierzu  veranlasste  ihn  wol 
weniger  der  Einfluss  der  Magier  als  der 
wilde  Fanatismus  des  Bischofs  Abdas  von 
Seleucia-Ktesiphon,  der  einen  Feuertempel 
zerstorte  und  sich  weigerte,  denselben  wie- 
der  herzustellen  (vgl.  Socr.  VII  8,  18  mit 
Theod.  V  39).  Baronius  (M.  R.  s.  31.  Mar- 
tii  210),  Pagi  (H  83),  Ruinart  (620  f.,  §  2), 
TiUemont  (M6moires  XII  356  ff..  Par.  1707), 
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Oibban  (Y,  dentsohe  Uebenetzunff,   Wien 
1790,  Kap.  XXXn  488),  Schrdekh  (Kirchen- 

rih.   Vn  361—370,  Leipzig   1785)  und 
Wigisaembam  (^sdegerdes^  bei  Ikich  u. 
Qruber    Sect.   n.  Th.   24,    328   u.  Anm. 
24  da0.)  bringen  die  Zentdnmg  des  Feuer- 
tempels  und  die  AnfSnge  der  grossen  Yer- 
folgung^  noch  mit  der  letsten  Re^erangs- 
zeit  Isdigerds  in  Yerbindaiig.    Ffirdiese 
Annahme  kann  man  rich  weder  aof  Aiig, 
L  c,  wo  der  Yerfolger  nicht  genannt  wird, 
noch  kaum  aof  das  schwache  Zeugniss  dee 
Mdnches  Cyrillus  berufen,  der  allerdings 
in  Beiner  Yita  Euthymii  den  Isdigerd  nennt ; 
man  kann  nor  Theod.  Y  39  dafOr  geltend 
machen.    Aber  diese  Angabe  ist  sicher 
unrichtig;   es  steht  ihr  die  wiederholte 
and  bestimmte  Yerriohening  des  Socra- 
tes (Vn  8,  18),  also  einer  vollig  gleich- 
werthigen  Quelle,   gegenQber,  Isdigerd 
h&tte    niemals    einen    christenfeindlidhen 
Act  Tertibt  und  sei  beinahe  als  Christ  ge- 
storben;  zudem  entspricht  dieses  entgegen- 
gesetzte  Zeugniss  durchaus  dem  historischen 
Zusammenhiuig.    Isdigerd  war  im  Gegen- 
satz  zn  seinem  Nachfolger  stets  so  rom- 
freundHch,  dass  die  Sage  entstehen  konnte, 
er  sei  vom  Kaiser  Arcadius  zum  Yormund 
seines  minderjfihrigen  Sohnes  Theodosius  II 
testamentarischeingesetztworden.  MitRecht 
Tersetzt  also  8.  Bamage  (UI  298  f.,  §  1) 
die  Yerbrennung  des  Feuertempels  und  die 
fUr  die  Kirche  yerhangnissrollen  Consequen- 
zen  erst  in  die  Regierungszeit  Yararaner  FY. 
—  Diese  neue  Christenyerfolgung,  mit  der 
Hinrichtung  des  Abdas  und  der  Zerstorung 
der  Kirchen  anhebend,  nahm  bald  einen  so 
forchtbaren  Charakter  an,  dass  yiele  Glau- 
bige  fiber  die  Gb^nze  flfichteten  und  unter 
Yermittlung  des  Bischofs  Atticus  von  Byzanz 
den  Beistand  des  Kaisers  Theodosius  11  nach- 
sachten  und  erhielten  (ygl.  Aug.  1.  c,  Theod. 
I  c.  mit  Soar.  YH  18).   Die  ehrenhafte  Wei- 
genmg  des  Imperators,  seine  Schfitzlinge 
auszuliefem,  verwickelte  ihn  in  einen  Krieg 
mit  Perrien;  Yararanes,  wiederholt  besiegt, 
sah  rich  schon  im  J.  422  gendthigt,  mit  dem 
fiberlegenen  GFegner  Fri^en  zu  schliessen. 
Nach  Ftocop.  I  2  und  Agath.  lY  27  ware 
es  allerdings  damals  nur  zu  einer  unbedeu- 
tenden  kriegerischen  Demonstration  Seitens 
des  Yararanes  gekommen,  aber  der  Bericht 
des  altern  Autors  Socrates  (YD  18,  20) 
ist  doch  wol  Yorzuziehen.    In  Folge  jenes 
Yertrages  hdrte  auch  die  persische  Christen- 
▼erfolgung  auf  {Aug.  1.  c;  Socr.  YII  18, 
20).    Aber  nach  einiger  Zeit  wurde  rie  wie- 
der  emeuert  und  wfithete  unter  Yararanes 
imd  seinem  Nachfolger  Isdigerd  n   (reg. 
441—458  reap.  459)  noch  etwa  bis  450  fort 
{Theod.  1.  c,  verglichen  mit  Agath.  lY  27). 
Agatkias  giebt  die  authentische  Zeit- 
folge  und  Genealogie  der  Sassaniden;  er  hat 
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rie  durch  Yermittlung  des  Dolmetschers  Ser- 
gius  aus  persischen  Geschichtsbfichem 
ffeschSpft  (v^L  Histor.  lY  30).  W&hrend 
dieser  fast  30j&hrigen  Befehdung  der  Kirche 
kamen  unerhdrte  Martem  zur  Anwendung. 
Berfihmt  ist  das  Martyrium  des  Diakons 
Benjamin;  er  hat  fibrigens  seine  qual- 
YoUe  Hinrichtung  durch  zfigellosen  Fana- 
tismus  selbst  herbeigefQhrt :  die  Yon  Yara- 
ranes gew&hrte  Begnadigung  wurde  you 
ihm  olme  ausreichenden  Grund  Yorscherzt 
(Theod.  Y  39).  Erw&hnenswerth  ist  auch 
das  Bekenntniss  des  persischen  Prinzen 
Hormisdas,  der  zum  Kameeltreiber  de- 
gradirt  und  sp&ter  Yorbannt  wurde  (Theod. 

Gibbon  (deutsche  Uebersetzung,  Bd.  Y, 
Wien  1790,  488)  Yorsetzt  die  Zerstdrung 
des  Feuertempels  und  den  Beginn  der  da- 
mit  zusammenhangenden  grossen  Christen- 
Yerfolgung  noch  in  das  letzte  Regierungs- 
jahr  Isdigerds,  aber  der  englische  Historiker 
lasst  Socrat  YII  18  Yolls^dig  unerortert. 
Baronius  (Ann.  eccl.  T.  Y  396  ad  a.  Chr. 
420,  §  XY— XYHI,  Yenet.  1708)  ist  zwei- 
felhaft,  ob  Isdigerd  oder  Yararanes  die 
Yerfolgungbegonnen;  er  begnfigt  sich,  die 
entgeffengesetzten  Berichte  des  Socrates  und 
Theoaoret  einfach  zu  reproduciren.  Da- 
gegen  meint  der  Cardinal  in  seinem  Mart. 
Uom.  (s.  31.  Mart.  210  u.  Annot.  c.  das.), 
Yararanes  hatte  die  bereits  Yon  sei- 
nem Yater  Isdigerd  inaugurirte 
Yerfolgung  fortgesetzt.  Schrdekh  YII 
361 — 370,  Leiprig  1785,  statuirt  gar  eine 
zweimalige  OhristeuYerf olgung unter K5- 
nig  Isdigerd.  Zuerst  nimmt  er  ohne  Grund 
an,  derselbe  hatte  Yor  Beginn  seiner  Be- 
ziehungen  zu  Bischof  Maruthas  seine  christ- 
lichen  Unterthanen  unterdrfickt,  und  Yer- 
tritt,  gestfitzt  auf  Theodor.  Y  3  und  zwei 
Stellen  des  Bischofs  Maruthas  Yon  Mar- 
tyropolis  (ap.  A^semani  Biblioth.  Orient. 
Clement.  Yatic.  T.  I  181  f.),  die  immerhin 
sehr  gewagte  Meinung,  ,dasB  die  Yer- 
folgung allerdings  unter  dem  Isdi- 
gerd entstanden,  aber  Yon  ihm  bald 
wieder  aufgehoben  (sic!)  und  Yon  sei- 
nem Sohne  desto  mehr  Yerlangert  worden 
sei^  Sehr  mit  Recht  entscheidet  sich  aber 
Schrddch  (372)  dahin,  ,dass  die  Yerfolgung 
auch  nach  422,  d.  h.  nach  Abschluss  des 
emeuten  FriedensYertrags  zwischen  Konig 
Yararanes  und  dem  ostromischen  Kaiser 
Theodosius  II,  Yon  Zeit  zu  Zeit  noch  5fters 
ausgebrochen ,  ohne  allgemein  oder 
sehr  furchtbar  zusein^  Fine  Synode, 
die  angeblich  im  J.  410  unter  dem  Yor- 
sitze  des  Patriarchen  Isaak  Yon  Seleucia- 
Ktesiphon  in  dieser  Residenz  der  Sassani- 
den stattfand  und  der  40  persische  Bischdfe 
nebst  Maruthas  beigewohnt  haben  sollen 
(Ygl.   die  alte  Yita  des   Erzbischofs  Isaak 
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bei  Assemani  1.  c.  T.  Ill  366),  wird  von 
Hefele  (IF,  2.  Aufl.  102  f.)  mit  unwider. 
leglichen  Argumenten  ak  a  p  o  k  r  yp  h  nach- 
gewiesen.  Gegen  die  HiBtoricitftt  jener  Sy- 
node  spricht  ftbrigens  auch  nooh  die  im 
AmemaniBchen  Bericht  dominirende  YorauB- 
setzang  von  einer,  der  persischen  Mission 
des  Mamthas  vorhergehenden  grau- 
samen  Christenyerfolgung  des  Kd- 
nigs  Isdigerd. 

Katholikenyerfolgiuigeii  in  den  arianlschen 
Germanenreichen. 

Die  auf  den  Trfimniern  des  wefitromisehen 
Reiehes  von  arianischen  Germanen  ge- 
grundeten  Staaten  krankten  sammtlich  an 
dem  doppelten,  dem  nationalen  und  dem 
religiosen  G^gensatze,  in  dem  die  Sieger 
einer  orthodoxen  romanischen  Bevolkerung 
gegenfiberstanden.  Dieser  Gegensatz  trat 
jedoch  nicht  Qberall  mit  gleicher  Scharfe 
hervor;  die  grossere  oder  geringere  SchroflF- 
heit  desselben  war  viebnehr  durehweg  von 
der  mehr  oder  minder  formlosen  oder  re- 
lativ  riicksichtsvollem  Art  und  Weise  be- 
dingt,  mit  der  die  barbarischen  Sieger  sich 
mit  der  unterlegenen  Bevolkerung,  zumal 
hinsichtlich  der  Vertheilung  des  Grundbe- 
sitzes  und  der  Bebandlung  der  katholischen 
Kirohe,  abfanden.  Demgemass  standen  sich 
z.  B.,  im  Ganzen  und  Grossen  wenigstens,  im 
westgothischen  und  burgundischen  Reiche  die 
beiderseitigen  Nationalitaten  minder  scbroff 
gegeniiber,  als  im  Staate  der  Yandalen  und 
Longobarden.  Nun  konnten  aber  jene  neuen 
Monarchieen  nur  dann  lebens^hig  werden, 
wenn  es  den  Siegem  gelang,  einheitlicbe 
StaatenbUdungen  auf  Grund  einer  Yersoh- 
nung  und  Yerschmelzung  der  beiden  hetero- 
genen  Bestandtheile  ins  Dasein  zu  rufen. 
Die  ErfQUung  dieser  Lebensaufgabe  wurde 
aber  durch  die  feindselige  Haltung  der  ro- 
manischen Bevolkerungen  fast  unmdglich 
gemacht,  die  sich  nicht  mit  einem  passiven 
Widerstand  begnHgten,  sondem  sich  haufig 
inOonspirationen  mit  dem  auswartigen  Feind, 
zumal  mit  dem  stamm-  und  rehgionsver- 
wandten  Kaiser  von  Byzanz,  einliessen,  um 
vom  Barbarenjoche  befreit  zu  werden.  Uebri- 
gens  war  fUr  die  germanischen  Sieger  der 
religiSse  Gegensatz  ungleich  gefahrlicher, 
als  der  politische.  Der  letztere  liess  sich 
sogar  Qberbriicken,  wenn  die  germanischen 
Herrscher  rechtzeitig  zur  Reli^on  ihrer  ro- 
manischen Unterthanen  fibergingen ;  so  wurde 
z.  B.  durch  die  CJonversion  Reccareds  der 
innem  Begriindung  und  Befestigung  des 
spanisch- westgothischen  Einheitsstaates  in 
der  erfolgreichsten  Weise  Yorschub  gelei- 
stet.  Aber  keine  noch  so  grossen  Beweise 
von  religioser  und  politischer  Toleranz,  keine 
noch  so  sehr  romanisirende  Politik  vermag 
die  orthodoxe  Bevolkerung  mit  den   ger- 


manischen Siegem  auszusohoen,  wenn  keine 
AuBsicht  vorluinden  ist,  dass  die  letzteren 
auch  formlich  zur  Religion  der  Beeiegten 
Clbertreten;  ich  erinnere  in  dieter  Hiaeicht 
nur  an  das  tragische  C^cfaick  des  grossen 
Ostgothenkdnigs  Theoderick,  der  trots  aUer 
liel]NBv<^en  Ftoorge  fllr  seine  romaniseheD 
Unterthanen  ansser  Staade  war,  der  heissra 
Sehnsucht  der  letzteren,  dem  byzantinischen 
Reiche  einverleibt  zu  werden,   ein  Paroli 
zu  bieten  (s.  die  treffliche  Darlegung  dies^ 
Yerhaltnisse  hei  Fdix  Dahn  Konige  11  166 
bis  175,  III  187  ff.;  vgl.  audi  meinen  Ajtf> 
satz  ,Zur  Kritik  einiger  QuellenschriftsteUer 
der  spatem  rouL  Kaiserzeit^  in  Fleckeisms 
Jahrbuchem  1875,  H.  HI  210  ff.,  219—221). 
Gewiss  ist  auch  die  nati<male  Antipatfaie 
z.   B.    der   romanischen   Bevolkerung    des 
westgothischen  Reiehes  gegen  ihre  barba- 
rischen Ueberwinder  nicht  zu  untersdiatzen. 
So  lange  noch  ein  occidentaliseher  Kaiser 
existirt,  so  lange  noch  der  Romer  Syagriui 
in  C^allien  als  Reprasentant  des  romisehen 
Namens  auftritt,  so  lange  ist  das  National- 
gefUhl  der  gallischen  Romanen  ausserst  leb- 
haft,  wie  dies  z.  B.  aus  maacken  Briefen 
des  Sidonius  Apollinaris  erhellt.    Aber  sdt 
496,   seit    der  Bekehrung  des  machtigen 
Frankenkonigs  Chlodwig,  fallen  diesem  zwar 
barbarischen,   aber  immerhin  katholischen 
Fiirsten  die  Sympathieen  der  mittel-  und 
sddgallischen  Romanen  zu,  die  seitdem  aaft 
eifrigste  bemOht  nnd,  das  Joch  der  ketze- 
rischen  Gothen  abzuscMtteln  und  frankisefae 
Unterthanen  zu  werden  (s.  die  Qnellenbe- 
lege  weiter  unten  B,  2).    Ware  Chlodwig 
mit  seinen  Franken  statt  zum  Katholicismus 
zum  Arianismus  Qbergetreten ,  sicher  wire 
auch  das  Frankenreich  ahnhchen  Gefahrea, 
wie  die  Staaten  der  arianischen  Germanen, 
nicht  entgangen.    Auch  die   Sympathieen 
der  orthodoxen  Bevolkerungen  f^  den  ost- 
romischen  Kaiser  galten  weniger  dem  Yer- 
treter  des  Romerthums,  denn  dem  natfir- 
lichen  Yorkampfer  des  Katholicismus.  Weiter 
unten  (Abschn.  A,  3)  werden  wir  s^en,  wk 
ketzerische   Kaiser  von   Byzanz,   weil 
der  Sympathieen  der  abendl&ndischen  Ka- 
tholiken  ermangelnd,   hochst  ungefEhrlicbe 
Rivalen   der  arianischen   GermanenfUrstoB 
sind ;  die  Reiche  der  letzteren  werden  aber 
sofort  wieder  durch  das  geheime  Bfindnsi 
der  orthodoxen  Bevolkerungen  mit  Byzatf 
in  ihrer  Existenz  bedroht,   sobald  das  ct^ 
romisohe   Reich  wieder   einen   orthodoxen 
Kaiser  hat,  der  den  Frieden  mit  der  pfipst- 
lichen  Curie,  mit  der  abendlandisdien  Kiri^ 
wieder  herstellt.    Die  an  sich  auffalleBde 
Thatsaohe,  dass  der  Arianer  Theoderick  d. 
Gr.  drei  Decennien  lang  mit  seinen  katho- 
lischen Unterthanen  wenigstens  in  ausseim 
Frieden  leben   kann,   findet  in  dem  Um- 
Ftande  ihre  Erklarung,  dass  wahrend  der 
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langen  Regiemng  des  Kaisers  Anastasius, 
der  als  Gegner  der  Orthodoxie  erscheint, 
d«r  ostromisohe  Hof  kein  Gegenstand  der 
Bympathieen  der  orfchodox^i  Beydlkerung 
dea  Abendlandes  sein  konnte ;  die  entsehie* 
den  katholisehe  Politik  yon  Anastasius'  Nach- 
folger,  lustinus'  I  und  seines  Neffen  lusti- 
Bian,  fiilurte  in  ihren  Consequenzen  den 
lange  hinausgesehobenen  Ausbruch  des  Con- 
flicts zwischen  Theoderich  und  seinen  Ost- 
gotiien  einerseits  und  der  orthodoxen  Be- 
Tolkerong  mit  der  Senatspartei  an  der.  Spitze 
anderseito  herbei.  Nach  dem  Gesagten 
wird  man  es  begreiflich  finden,  dass  in 
Folge  des  politischen  und  religiosen  Gegen- 
aatzes,  und  zumal  des  letztern,  die  ariani- 
sohen  Germanenreiche  theils  eine  Beute  des 
bjzmtiniscben  Reicbes  wurden,  also  zu 
Grande  gingen,  so  der  yandalische  i|nd 
OBtgotbische  Staat,  theils  wiederbolt  aufs 
aosserste  gefahrdet  wurden,  so  die  Reiohe 
der  Westgotben  und  Longobarden.  Indess 
batte  die  angedeutete  scbiefe  gegenseitige 
Stellung  der  beiden  Nationalit&ten  im  We- 
sentlicben  nur  im  yandaliscben  und  west- 
girtbiscben  Reicbe  feindselige  Massregeln 
Seitens  der  germaniscben  Sieger  gegeniiber 
der  romaniscben  Beyolkerung  zur  Folge. 
Die  strengen  Massregeln,  die  der  sonst  so 
tolerante  Ostgotbenkonig  Tbeodericb  d.  Gr. 
in  seinen  letzten  Regierungsjabren  (524  bis 
526)  gegen  einige  der  beryorragendsten  Yer- 
treter  der  romaniseben  Beydlkerung  ergriff, 
die  Yerbaftung  des  Albinus,  die  barte  Be- 
handlung  des  Papstes  Jobannes  I,  endlicb 
die  Hinriebtung  der  yomebmen  Romer  Boe- 
tbius  und  Symmacbus,  baben  ibren  letzten 
Ghrund  nicbt  in  einem  plotzlicb  bervortre- 
tenden  religiosen  Fanatismus  des  arianiscben 
Ffirsten,  sondem  in  einem  zum  Tbeil  nicbt 
ganz  unbegrflndeten  politiscben  Argwobn; 
Tbeodericb  yermutbete  eine  bocbverratbe- 
riscbe  Conspiration  der  romiscben  Aristo- 
kratie  mit  Byzanz  (ygl.  Procop,  De  bello 
(jk>tb.  I,  c.  1,  ed.  Bonnens.  yol.  11;  das 
zweite  yalesianiscbe  Fragment  Ad  calcem 
der  editio  Bipontina  des  Ammian,  Marcell, 
II  313 — 316,  und  wegen  der  Details  die 
ebenso  scbarfisinnige  als  zutreffende  Dar- 
steUung  Dahns  Konige  H  166—175,  III 
237  f.).  —  Zweck  der  yorliegenden  Unter- 
sacbungen  ist  es  nun,  auf  Grund  einer  sy- 
stematiscben  Priifung  des  Quellenmaterials 
und  einer  ausgiebigen  Yerwertbung  der 
neuem  Litteratur  ein  mogliobst  wabrbeits- 
treues  Bild,  eine  gedrangte  kritiscbe  Ge- 
Bobicbte  jener  Coi&cte  der  beiden  Natio- 
nalitaten,  ibren  Motiyen,  ibrem  allgemeinen 
Cbarakt^  und  ibrer  Entwicklung  nacb,  dem 
Leser  yorzufUbren.  Wir  werden  alsdann 
leben,  dass  jene  Massregeln  der  germani- 
sdien  Herren  gegen  die  uberwnndenen  Ro- 
manen  nur  im  Yandalenreicbe ,  und  aucb 


bier  nur  zeitweilig,  den  Cbarakter  einer 
systematiscben  Religionsyerfolgung  ange- 
nommen  baben,  dass  dagegen  die  betre£Pen- 
den  Fmndseligkeiten  im  Westgotbenreicbe 
im  Ganzen  mebr  als  Acte  der  Notbwebr 
resp.  als  Ausiibunff  des  Strafrecbtes  gegen- 
iiber einer  mit  dem  ausw&rtigen  Feinde 
conspirirenden  Beyolkerung  aufzufassen  sind. 

A  Katholiktnyerfolgiugen  im  VaadaU&rdiche. 

I.  Orientirende  Bemerkungen 
fiber  die  Quellen,  zumal  iiber  Yictor 
yon  Yita.  —  Motiye  und  allgemeiner 
Cbarakter    dieser    Yerfolgungen. 

1)  Imlnteresse  einer  objectiyenGesclucbt- 
scbreibung  ist  es  sebr  zu  beklagen,  dass  uns 
iiber  den  gewaltigen  SLampf  zwiscben  den 
arianiscben  Germanen  und  den  ortbodoxen 
Romanen  in  Africa  bloss  die  Bericbte  der 
letzteren,  also  der  unterdriickten  Partei, 
yorliegen.  Docb  wird  dieser  Uebelstand 
tbeils  durcb  die  genaue  Orientirung  einzel- 
ner  zeitgenossiscber  ScbrLftsteller, 
tbeils  und  yor  Allem  dadurcb  einigermassen 
ausgeglicben ,  dass  uns  ein  giinstiges  Ge- 
scbick  Mr  einige  Episoden  jener  Katholiken- 
yerfolgungen  das  autbentiscbste  Quellen- 
material,  die  beziiglicben  Concibenacten, 
katbolikenfeindlicben  Yerf&gungen  der  Yan- 
dalenkonige  u.  s.  w.  aufbewaJirt  bat.  Zudem 
feblt  es  nicbt  ganz  an  katboUscben  Scbrift- 
stellem,  die  mit  anerkennenswertber  Massi- 
gung  die  Gescbicbte  des  yandaliscben  Rei- 
cbes zum  Gegenstande  ibrer  Darstellung 
gemacbt  baben.  Eine  der  wicbtigsten  Quel- 
len fiir  die  Gescbicbte  der  Katbobkenyer- 
folgungen  unter  Geisericb  und  Hunericb  ist 
die  ausfiibrbcbe  Scbrift  des  Yictor  yon  Yita : 
Victoris  Vitenais  Historia  persecutionis  Yan- 
dalicae,  ed.  H.  Hurter  (SS.  patrum  opus- 
cula  selecta  T.  XXH,  Oeniponti  1873,  100 
bis  252).  Diese  Ausgabe,  die  icb  den  yor- 
Hegenden  Untersucbungen  zu  Grunde  lege, 
ist  ein  wortbcber  Abdruck  der  zuerst  1694 
zu  Paris  erscbienenen  i^titnarf'scben  Edi- 
tion (ygl.  a.  a.  O.  praef.  6).  Ja,  eine  ricb- 
tige  klare  Anscbauung  dieser  Periode  er- 
scbeint  geradezu  bedingt  yon  einer  correc- 
ten,  systematiscben  Kritik  dieses  Scbrift- 
stellers;  eine  ausreicbende  kritiscbe  Wflr- 
digung  des  letztem  ist  aber  keine  ganz 
leicbte  Aufgabe.  Icb  will  nun  zuerst  meine 
generelle  Ansicbt  uber  die  Bedeutung  des 
Autors  darlegen  und  wissenscbaftUch  be- 
griinden,  resp.  einige  allgemeinere  Gesicbts- 
punkte  entwickeln,  die  zur  erspriesslicben 
Benutzung  desselben  unentbebrlicb  sind, 
und  bieran  mag  sicb  dann  eine  retrospec- 
tiye  gedrangte  Auseinandersetzung  mit  den 
beziiglicben  Ausf ilbrungen  meiner  Yorganger 
auf  oiesem  Gebiete  anscbliessen.  Es  ban- 
delt  sicb,  wie  fast  immer  in  solcben  Din- 
gen,  zunacbst  um  die  Beantwortung  folgen- 
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der  drei  fundamentaler  Fragen:  1)  konnte 
Victor  gem&ss  seiner  Informationen 
die  ToUe  geschichtliche  Wahrheit  berichten  ? 
2)  wollte  er  die  voile  Wahrheit  mitthei- 
len?  und  3)  war  er  in  Anbetracht  seiner 
Stimmung,  seiner  ganzen  Stellung  zu  den 
Yandalen,  den  erbitterten  Feinden  seiner 
Glaubensbrdder^  in  der  Lage,  die  ganze 
ungeschminkte  Wahrheit  zu  erzahlen  ?  Die 
erste  Frage  ist  unbedingt  zu  bejahen, 
doch  darf  man  nicht  iibersehen,  dass  er 
liber  die  Zeiten  Hunerichs  weit  besser  un- 
terrichtet  ist,  als  fiber  die  Schicksale  der 
africanischen  Eatholiken  unter  dem  Grfin- 
der  des  Yandalenreiches.  Seine  Orientirung 
tlber  die  Leiden  der  orthodoxen  Untertha- 
nen  Hunerichs  ist  sogar  eine  ganz  vorztLg- 
liche.  Er  erscheint  selbst  als  Augenzeuge 
vieler  Greuelscenen ;  kennt  z.  B.  viele  der 
auf  Befehl  des  Ednigs  grausam  ihres  Haa- 
res  und  der  Kopfhaut  beraubten  Eatholiken 
personlich  (II  4),  er  begleitet  die  zahlrei- 
chen  Bekenner,  die  zu  Anfang  der  Verfol- 
gung  Hunerichs  nach  der  Wftste  verbannt 
wurden  (11  8,  9).  Wo  er  selbst  nicht  als 
Augenzeuge  berichten  kann,  da  beruft  er 
sich  wenigstens  auf  zuverlassige  GewUhrs- 
manner  (vgl.  z.  B.  Y  7).  Noch  mehr;  er 
rdckt  sogar,  und  darin  liegt  seine  Haupt- 
bedeutung  als  Quellenschriftsteller,  auf  die 
Hunerich-Yerfolgung  bezQgliche  ausserst 
werthvoUe  Actenstucke  ein,  katholikenfeind- 
liche  Decrete  des  Ednigs,  officielle  Eund- 
gebungen  des  africanischen  Episkopats  u. 
s.  w.  (vgl.  A,  II  2).  Schildert  somit  unser 
Autor  die  Zeiten  Hunerichs  so  recht  als 
classischer  Zeuge,  so  recht  aus  den  Ereig- 
nissen  heraus  —  war  er  doch  auch  selbst  in 
die  Bedrangnisse  seiner  GlaubensbrQder  ver- 
wickelt  — ,  so  erscheint  er  iiber  die  Gei8e- 
r  i  c  h  -  Yerfolgung  weit  weniger  orientirt. 
Hier  schilderik  er  nicht  als  unmittelbarer 
Oder  doch  mittelbarer  Au^n-  und  Ohren- 
zeuge,  hier  erscheint  er  nicht  als  unmittel- 
bar  an  den  Ereignissen  betheiligt,  hier  vor 
Allem  bietet  er  keine  officiellen  Actenstficke. 
Auch  in  der  Yertheilung  seines  StoiFes  deutet 
er  an,  dass  er  den  ihm  zunachst  liegenden 
Zeiten  Hunerichs  in  e  r  s  t  e  r  Linie  seine  Auf- 
merksamkeit  zugewandt  hat.  Der  Darstel- 
lung  der  Bedrfickungen  der  orthodoxen 
Eirche  unter  Geiserich  widmet  er  nur  ein 
Buch  seines  Werkes,  wahrend  die  vie r  tlbri- 
gen  Bdcher  die  Schicksale  seiner  katholischen 
Briider  unter  Hunerich  zum  Gegenstand  ha- 
ben.  Darum  brancht  man  aber  seine  auf  die 
Zeiten  G^iserichs  bezilghchen  Informationen 
noch  nicht  als  mangelhafte  anzusehen.  Ihm, 
dem  Bischofe  der  in  der  Provinz  Byza- 
cena  belegenen  Stadt  Yita,  dem  Mitgliede 
des  africanischen  Episkopates,  der  ja  nebst 
dem  romanischen  Adel  in  erster  Linie  unter 
Geiserich  verfolgt  worden,  musste  es  ein 


Leichtes  sein,  zumal  bei  seinen  alteren  Col- 
legen   Erkundigungen   fiber   die   Bedrang- 
nisse  einzuziehen,   denen  die  africanucfae 
Eirche  in  jiingstverflossener  Zeit,  wahrend 
des  letztvergangenen  Menschenalters,  preis- 
gegeben  war.    Auch  die  zweite  Frage,  die 
subjective  Wahrheit   der  Berichte  Vic- 
tors, ist  zu  bejahen.     Erweckt  es  doch  ein 
giinstiges  Yorurteil,  dass  er  die  Regieron- 
gen  der  beiden  Monarchen  nicht  etwa    als 
eine  ununterbrochene  Eette  von  Ijei- 
den  der  katholischen  Bevdlkerung  aufFaast 
und   darstellt,    sondem   gewissenhaft   dem 
Leser  auch  einige,  die  Scli^eckensscenen  der 
Yerfolgung  in  wohlthStiger  Weise  abldsende 
F  r  i  e  d  e  n  s  epochen  der  africanischen  Eirche 
vorfQhrt.   Nicht  so  unbedingt  Ifisst  sich  aber 
drittens  die  objective  Wahrheit  der  Be- 
richte des  Autors  zugeben.  Im  Gegentheil, 
er  hat   sich   nachweislich   in  Folge  einer, 
freilich  sehr  verzeihlichen ,  einseitigen  par- 
teiischen  Auffassung  der  vandalischen  Ver- 
haltnisse  —  erblickt  er  doch  nicht  mit  Un- 
recht  in  den  germanischen  Herren  Africa's 
nur  die  grausamen  Unterdrficker  seines  Va- 
terlandes  und  seiner  Eirche  —  von  Ueber- 
treibungen  und  selbst  offenbaren 
Unrichtigkeiten  nicht   ganz  freigehal- 
ten.     Es  ist  jetzt  die  Frage:  welche  Mittel 
stehen  der  Detailkritik  zu  Gebote,  nm    in 
dem  Wuste  der  unzahligen  Einzelnachrich- 
ten  Yictors  im  concreten  Falle  den  ange- 
deuteten  Irrthtlmem  und  Schwftchen  seines 
Buches  auf  die  Spur  zu  kommen  ?  Bei  Be- 
antwortung  dieser  Frage  muss  man  in  Con- 
sequenz  obiger  Erorterungen  nattlrlich  sorg- 
faltig  zwischen  der  Darstellung  derGeiseri<£- 
Yerfolgung  und  den  Nachrichten  fiber  die 
Zeiten  Hunerichs  unterscheiden.     Was  die 
letzteren  betrifft,   so   ist   es  gerade  nicht 
schwer,  Geschichthches  und  Zusfttze  einer 

fetrfibten  Tradition  aiiseinander  zu  halten. 
Irstens:  der  Autor  selbst  giebt  manchmal 
die  Mittel  an  die  Hand,  ihm  handgreifliche 
Uebertreibungen  und  Einseitigkeiten  nach- 
zuweisen;  in  solchen  Fallen  wider- 
spricht  er  sich  nUmlich  zuweilen 
selbst  (s. die Beweise unten  A,  n 2).  Zwei- 
tens:  Yictor  wird  mitunter  durch  den  Ver- 
gleich  seiner  bezfiglichen  Aeusserungen  mit 
authentischem  Quellenmaterial ,  z.  B. 
mit  Concilacten,  des  Irrthums  fiberffihrt  (s. 
die  Belege  unten  a.  a.  0.).  Schwieriger  ist 
die  DetaOkritik  der  Berichte  fiber  die  Zeiten 
Geiserichs,  da  uns  hierffir  zur  Controle,  ab- 
gesehen  von  der  weiter  unten  (a.  a.  0.)  zu 
besprechenden  sog.  ,Notitia  episcoporum^  etc., 
im  Grunde  gar  keine  officiellen  Documente, 
vor  Allem  keine  Concilacten  zur  Yerffigung 
stehen.  Andererseits  ist  hervorzuheben,  dass 
erstens  auch  hier  innere  Widersprtiche  des 
Autors  den  wahren  Thatbestand  ermitteln 
helfen,  und  dass  zweitens  einzelne  bessere 
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Byzantiner,  wie  z.  B.  Malchos,  sioh  zur 
Conirole  der  Mittheilungen  Victors  Yortreff- 
lieli  yerwerthen  lasaen.  Die  Schilderong 
der  Geiserich-Yerfolgung  erscheint  auch  in- 
sofero  als  der  schwachere  Theil  des  Buohes, 
ab  hier  die  Chronologie  resp.  die  richtige 
ehronolo^iache  Aufeinanderfolge  der  betref- 
fenden  Ereignisse  yielfach  zu  wenig  Be- 
rftckaichtigung  gefimden  hat,  wahrend  doch 
gerade  Geiaerichs  Beziehunren  zu  den  Ka- 
tlioliken  weit  mehr  als  die  seines  Nachfol- 
gen^  der  schon  ein  fertiges  Reich  yorfand, 
im  engsten  Zusammenhang  stehen  mit  sei- 
nen  yerschiedenen  Re^erungsepochen,  ins- 
besondere  den  yerschiedenen  rhasen  der 
Enistehungsgeschichte  seines  Reiches,  und 
mit  seiner  wechsehiden  Stellung  zu  beiden 
rSmischen  Eaiserhdfen,  namentlich  zu  By- 
zanz. 

So  weit  mein  generelles  Urteil  fiber  Vic- 
tore  Worth  als  Quellenschrifteteller;  die  na- 
here  Eritik  wird  sich  weiter  unten  aus  der 
Detailgeschichte  der  Verfolgungen  der  bei- 
den ersten  Vandalenkdnige  ergeben.   Schon 
Schrockh  (Christl.  Kirchengesch.  Th.  XVHI 
91  f^  Lpz.  1793)  hat  fiber  Victor  Vitensis 
folgendes,   in  mancher  Hinsicht  gewiss  zu- 
treffende  Gutachten  abgegeben:  ,es  ist  ein 
Ton  den  Begebenheiten  wohlunterrichteter, 
fleissiger  und  sorgf&ltiger  Schriftsteller,  der 
sane  Erzahlungen  auch  durch  XJrkunden 
bestfitigt,   den  aber  Hass  gcgen  die  Van- 
dalen  und  Schmerz  fiber   das  XJnglfick  sei- 
ner Glaubensgenossen  nicht  gelassen  schrei- 
ben    liessen,    sowie   ihn    manchmal   seine 
Leiehtglaubigkeit  irregeffihrt  hat.^   Zu  ahn- 
lichem  Ergebniss  ist  auch  Papencordt  (Ge- 
sdiiehte  der  yandal.  Herrschaft  in  Africa, 
366—370)    in   ausffihrlicher  Untersuchung 
gelangt,  nur  dass  or  auch  kritische  Mittel 
an  die  Hand  nebt,  um  einzelne  XJebertrei- 
bungen    und   IJnrichtigkeiten    des    Autors 
nacfc^weisen,  und  gegen  den  letztem  auch 
die  Ankla^e  einer  nachlgssigen  Chronologie 
erhebt,   em  Vorwurf,  den  er  freilich  ohne 
Grund  auch  auf  die  Berichte  fiber  die  Zei- 
ten  Hunerichs  ausdehnt.    Neuerdings  fallt 
EbeH  (Ohristl.-lat.  Litteratur  436)  fo%endes 
UrteU  fiber  unsern  Autor:   ,.  .  .  allerdings 
sind  die  Farben  in  seinem  Gem&lde  oft  dick 
tofgetragen;  auch  kann  yon  einem  unpar- 
teiiwhen,  unbefangenen  8treben  nach  ob- 
jeetiyer  Wahrheit  nicht  die  Rede  sein,  zu- 
nial  dem  doppelten  Feinde,  dem  arianischen 
Barbaren    gegenfiber;    ebenso   fehlt    auch 
luer  der  Sinn   ffir  chronologische  Sorgfalt; 
anderseits   aber    zeigt   die    wortliche   Mit- 
theilung  der  wichtigsten  Actenstficke,  die 
dem  Buche  einen  besondem  Worth  ffir  uns 
Terl^t,   wieder,   dass  der  Verfasser  des 
Berufea   des  Historikers  sich  nicht  fiberall 
anbewusst  war.    Er  will  kein  blesses  Pam- 
phlet ffir  die  Mitwelt  schreiben,   wie  der 


Autor  yon  De  mortibus  persecutorum^  son- 
dem  ein  Work  ffir  die  Nachwelt/  Mit  die- 
sen  Worten  hat  Ebert  gewiss  die  Vorzfige 
und  Schwachen  des  Buches  imAllgemei- 
nen  yortrefflich  charaktensirt,  aber  ebenso, 
wie  Schrockh  und  Papencordt,  yollstandig 
fibersehen,  dass  die  Schrift  Victors  nach 
Plan,  Anlage  und  Ausffihrung  kein  ein- 
heitliches  Work  ist,  mit  anderen  Wor- 
ten, dass  die  Schilderungen  der  Zeiten  Hu- 
nerichs, entsprechend  den  ungleich  yorzfig- 
licheren  Informationen  des  Verfassers,  einen 
weit  hdhem  historischen  Worth  besitzen, 
als  die  Berichte  fiber  die  Geiserich-Verfol- 
gung.  EbeH  (434)  nimmt  an,  dass  auch 
unsern  Victor  die  aUgemeine  Verfolgung 
des  katholischen  EJerus  nach  dem  Reli- 
gionsgespraoh  in  Carthago  (1.  Febr.  484) 
traf.  AUein  aus  dem  Vergleiche  yon  Vict. 
Ff«.  n  8,  9  mit  II  13  erhellt,  dass  der 
Bischof  schon  yor  dem  20.  Mai  483  nebst 
fast  5000  Anderen  in  die  Wfiste  zu  den 
Mauren  yerbannt  wurde  (ygl.  A,  11  2). 
Diese  Combination  findet  ihre  Bestatigung 
in  der  ,Notitia  ciyitatum  et  episcoporum , 
wo  hinter  dem  Namen  des  Oberhirten  yon 
Vita  ein  jtion  occurrW  steht  (ygl.  Papeti' 
cordt  367,  Anm.  1).  Victor  wohnte  also 
dem  Religionsgesprach  yom  1.  Febr.  484 
nicht  bei,  weU  er  damals  schon  exilirt  war. 
Ehe  ich  mich  yorlHufie  yon  dem  bischof- 
lichen  Autor  yerabschiede ,  noch  ein  Wort 
fiber  die  Abfassungszeit  seiner  Schrift.  Eine 
knappe  Erdrterung  dieser  chronologischen 
Streitfrage  dfirfte  um  so  eher  hier  amPlatze 
sein,  als  dieselbe  fiber  den  unmittelbaren 
Gfegenstand  hinaus  ffir  den  weitem  Verlauf 
dieser  XJntersuchungen  keineswegs  bedeu- 
tungslos  ist  (y^l.  unten  A,  11  3).  Victor 
selbst  bietet  drei  Zeitmerkmale :  1)  aus  dem 
Schlusskapitel  (V  21)  erhellt,  dass  er  sein 
Work  erst  nach  dem  Tode  Hunerichs  (f  1 3  .Dec. 
484;  ygl.  unten  A,  n2)  yerfasst  hat;  2)  I  1 
heisst  es:  sexageaimus  nunc,  ut  clarum  est, 
agitur  annus  ^  ex  quo  poptdus  ille  crudelis 
ac  saevus  Vandalicae  gentia  Africae  mise- 
rabilis  (al.  miserabiles)  attigit  fines  etc.; 
3)  die  durch  den  Sohn  Geiserichs  yeran- 
lasste  Katholikenyerfolgung  ist  zur  Zeit,  wo 
Victor  schrieb,  wenigstens  noch  nicht  ganz 
erloschen;  dies  ergiebt  sich  theils  aus  der 
ebon  citirten  Stelle,  wo  der  Vandalen  noch 
immer  mit  Animositat  gedacht  wird, 
theils  aus  dem  Schlussgebet  des  Autors 
(V  19,  20).  Papencordt  (367)  datirt  die 
Entstehung  unserer  Schrift  auf  488/89. 
Diese  Chronologie  ist  allerdings  insofem  zu- 
treffend,  als  dieser  Zeitpunkt  dem  60.  Jahre 
nach  dem  definitiyen  Uebergange  der 
Vandalen  nach  Africa  entspricht ;  denn,  wie 
Papencordt  (63,  Anm.  1)  fiberzeugend  nach- 

S^wiesen  hat,  ist  unter  den  differirenden 
uellenangaben  fiber  die  Zeit  jenes  Ereig- 
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nisses  die  Chronologie  der  Chronik  des  Ida- 
tiu8  die  wahrscheinlichste,  der  den  Ueber- 
gang  Geisefichs  im  Mai  429  stattfinden 
lasst.  Aber  Papencordt  hat  das  dritte  Zeit- 
merkmal  Victors  fibersehen,  auch  ist  ihm 
in  diesem  Zusammenhang  die  That- 
sache  entgangen,  dass  Hunerichs  Nachfol^er 
Guntamund  spatestens  schon  im  J.  487  den 
Bischof  Eugenius  seiner  Diocese  Carthago 
wiedergegeben  hat.  Demgemass  ist  Eberts 
Datirung  Yorzuziehen,  der  (434,  Anm.  3), 
gestiitzt  auf  obige  Erwagungen,  die  Abfas- 
sung  unserer  Schrift  in  die  nachste  Zeit 
nach  Hunerichs  Tod,  und  zwar  spatestens 
etwa  schon  ins  J.  486,  versetzt.  Wenn  aber 
Ebert  (a.  a.  0.)  die  weitere  Vermuthung 
aufstellt,  das  Buch  sei  gar  noch  bei 
Lebzeiten  Hunerichs  verfasst,  und 
das  Schlusskapitel  resp.  die  Notiz 
ftber  den  schrecklichen  Tod  des 
Konigs  sei  spatere  Interpolation 
(ja,  meine  subjective  Meinung  geht  dahin, 
das  Werk  noch  unter  Hunerich  verfasst  zu 
glauben,  weil  mir  die  Notiz  von  seinem 
kl&glichen  Tode  [der  ilbrigens  ganz  an  den 
des  Galerius  bei  Lact  M.  p.  c.  33  erinnert] 
.  .  .  spater  hinzugefugt  scheint,  indem  sie 
ohne  alle  Verbindung  mit  dem  vorausgehen- 
den  Kapitel  gegeben  ist,  und  dieses  —  das 
Gebet  des  Autors  —  viel  eher  einen  Schluss 
des  Werkes  zu  bilden  geeignet  ist^),  so  ist 
er  im  Irrthum;  denn  er  hat  folgende  zwei 
Stellen  Victors  CLbersehen,  aus  denen  un- 
zweifelhaft  hervorgeht,  dass  der  Bischof 
erst  nach  dem  Ableben  Hunerichs  sein 
Buch  geschrieben  hat.  1)  H  5:  ipse  (Hu- 
nericus)  .  .  .  desiderans  post  ohitum  suum 
filiis,  quod  non  eontigit^  regnum  statuere, 
Theodericum  fratrem  filiosque  eius  .  .  .  cru- 
deliter  coepit  insequi ;  2)  II  6 :  .  .  .  solidans 
sibi,  ut  putabat,  regnum,  qnod  breve  fntu- 
mm  erat  et  eadncnm^  oihni  ex  parte  oti- 
osus  atque  securus  universa  tela  furoris  in 
persecutiones  ecclesiae  catholicae  .  .  .  con- 
vertit.  Wird  Ebert  diese  beiden  Stellen 
auch  als  spatere  Einschiebsel  zu  verwerfen 
wagen?  Es  bleibt  also  dabei,  dass  die 
Historia  persecut.  Vand.  erst  zu  Anfang 
der  Regierung  Guntamunds  im  J.  486  ent- 
standen  ist.  Hiemach  ist  auch  die  ungenaue 
Chronologie  Hurtera  (136,  Annot.  1  ad  F. 
V.  n  5),  der  das  Buch  im  J.  489  entstan- 
den  sein  lasst  —  102  datirt  er  tlbrigens  die 
Entstehung  des  Buches  auf  das  J.  487  — , 
und  Schrdckhs  (91  f.)  zu  berichtigen,  wo- 
nach  Victor  ,gegen  das  Ende  des  5.  Jahrh. 
lebte'. 

Allgemeine  Erorterungen  fiber  das  fibrige 
Quellenmaterial  sind  hier  ebenso  fiberflCLssig, 
als  generelle  Betrachtungen  Uber  die  be- 
treffende  neuere  Literatur,  da  der  Leser  alles 
Erforderliche  in  der  Spezialgeschichte 
der    vandalischen    Katholikenverfolgungen 


(im  nachsten  Abschnitt  A,  II  1 — 6)  finden 
wird.  Nur  ein  Wort  fiber  Oregor  von  Tours 
dflrfte  hier  noch  am  Platze  sein.  Was  der 
frftnkische  Autor  (H.  Fr.  II  2,  3,  ed.  Rui- 
nart)  iiber  die  vandalischen  SLatholikenTer- 
folgungen  und  Gberhaupt  fiber  das  Vanda- 
lenreich  berichtet,  ist,  weil  v511ig  sag^n- 
hafter  Natur  und  eine  eigenthtlmhche  Mi- 
schung  von  Dichtung  und  Wahrheit  repra- 
sentirend,  im  Wesentlichen  historisch  un- 
brauchbar:  denn  einmal  heisst  Gunderichs 
Nachfolger  hier  nicht  Geiserich,  sondem 
Trasamund,  und  dieeer  letztere  verfolgt  die 
Katholiken  Sp  aniens;  dann  erst  geht  Tra- 
samund nach  Africa;  auf  ihn  folgt  Konig 
Hunerich,  dessen  Eatholikenverfolgung  in 
hochst  verworrener  Weise  erzahlt  wird. 
Einige  echteZiige  dieser  Befehdung  der 
orthodoxen  Kirche  werden  mit  Verfolgungs- 
scenen  vermengt,  die  nur  auf  die  von  Tra- 
samund inscenirte  unblutige  BekHmpfung 
des  Katholicismus  passen.  Auf  Hilderich 
(,Childericus'),  der  eines  natfirlichen  To- 
des  starb  (quo  defuncto,  sic!),  lasst  Gregor 
den  Gelimer  (,Gelesimiri8')  folgen,  der  im 
Kampfe  mit  Byzanz  nicht  bloss  die  Herr- 
schaft,  sondem  auch  das  Leben  verlor 
(ipse  quoque  a  republica  superatus  vUam 
principatumque  finivit  etc.).  In  Wirklich- 
keit  verhielt  sich  aber  die  Sache  umgekehrt: 
Hilderich  wurde  auf  Gelimers  Befehl  wah- 
rend  des  fttr  die  Vandalen  so  unglucklicben 
Feldzuges  gegen  Belisar  ermordet,  und  der 
Usurpator  selbst  verlor  zwar  sein  Reich, 
wurde  aber  von  Kaiser  lustinian  begnadigt, 
der  ihm  reichliche  Gfiter  in  der  kleinasia- 
tischen  Provinz  Galatien  zum  Lebensunter- 
halt  anweisen  Hess  (vgl.  Procop,  De  bello 
Vandalico  I  17  mit  II  9,  ed.  Bonn.).  Einige 
Fehler  der  Gregor'schen  Berichte  fiber  &e 
Vandalen  hat  schon  der  Herausgeber  Rut- 
nart  berichtigt  (vgl.  z.  B.  die  Annot.  f 
ad  II  2  und  Annot.  d  ad  II  3).  Auch 
haben  Schrockh  (90  f.)  und  Papencordt  (389) 
auf  den  sagenhaften  Charakter  jener  Nach- 
richten  hingewiesen.  Wir  werden  aber  wei- 
ter  unten  (A,  II  2)  sehen,  dass  sich  unter 
der  Spreu  der  Erz&hlungen  des  Bischofs 
von  Tours,  speziell  fiber  die  Katholikenver- 
folgungen Hunerichs^  auch  ein  K5mchen 
Wahrheit  befindet.  In  einem  sehr  wichti- 
gen  Punkte  reprfisentirt  Gregor  die  echte 
Tradition. 

2)  Die  Bedrangnisse  der  africamschen 
Katholiken,  zumal  unter  den  Kdnigen  Gei- 
serich und  Hunerich,  lassen  sich  in  erster 
Linie  auf  den  Nationalhass  der  Vandalen 
gegen  die  Romanen  und  den  hiermit  zu- 
sammenhftngenden  politischen  Argwohn 
der  ersteren  zurfickMhren,  auf  die  Be^rgniss 
der  Vandalen,  ihre  orthodoxen  Untertl^en 
mdchten  sich  mit  dem  Kaiser  von  Byzanz 
resp.  mit  dem  westr5mischen  Imperator  in 
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hochTerratherische  Yerbindungen  einlaasen. 
Da88    dem  so  ist,   erhellt  u.  A.   aus   der 
Sehrift   des    Zeitgenossen    Victor    Vitensis, 
dort  ist  zuD^hst  im  Allgemeinen  der  van- 
daliBche  Nationalhass  gegen  die  Romanen 
bezengt  (I-  ^i  <^*  ^^'  ^quos  [sell,  barbaros] 
qnantiscimque  muneribus  foveris,   quantis- 
cunque  delinieris  obsequiis,  illt  aliud  nesciunt 
wist  invidere  Romavis,  et  quantum  ad  eo- 
mm    attinet    Yoluntatem ,    semper    cupiunt 
spUndorem   et  gentts  Rornani  nominis  ob- 
nuhUare  nee  tUlum  Eomanorutn  omnino  de- 
sideratit  mvere.     Et   ubi   adhuc   noscuntur 
parcere  subiectis,  ad  utendum  servitivi  Ulo- 
rum  pareunt;  nam  nullum  dilexerunt  alt- 
quofido  Romanorum*);   und   was  die  poli- 
tisehe  Eifersucht  der  Yandalen  betrifFt,  so 
kommen  zwei  Stellen  desselben  Autors  in 
Betracht.     Gteiserich  verurteilt  den  Bischof 
Felix  von  Adrumet  (in  der  Zeugitana)  zum 
Exil,   weil  er  einen  Monch  ,von  jenseits 
des  Meeres^  also  wol  einen   Italiener,   in 
seiner  Wohnung  aufgenommen  hatte  (Vict 
ViL  1.  I,  c.  7:    Adrumetinae  civitatis  Feli- 
cem  episcopum  [novimus  relegatum],  ob  hoc 
quod  suscepisset  quondam  loannem   mona- 
chum  transmarinum)  ^   und  femer  verlangt 
Hunerich  yon  den  katholischen  Bischofen 
die  eidliche  Verpflichtung,  mit  den  ,regio- 
nes  transmarinae^  keinen  brieflichen  Ver- 
kehr  zu  unterhalten  (TV,   c.  4).    Ferner, 
die  Zugehorigkeit  resp.  der  Uebertritt  zum 
Arianismus  gilt  den   Yandalenkonigen  als 
Unterpfand  auch  der  politischen  Ergeben- 
heit,   daher  yerlangen  Geiserich  und  Hu- 
nerich von  solchen  Romanen,   die  in  ihre 
Dienste  treten  wollen,  ja  sogar  von  solchen 
orthodoxen  Romem,  die  ihnen  schon  manche 
Beweise  ihrer  Treue  gegeben  haben,  als 
Cburantie  fur  die  Dauer  des  gegenseitigen 
Yertrauens  die  arianische  Wiedertaufe  (s. 
die  Quellenbelege  unten  A,  U  1  u.  2).  Die 
genannten  Eonige  dulden  in  ihrer  Umge- 
bnng  aus  dem  erwahnten  Grunde  nur  Aria- 
ner;    daher    die   wiederholte    kategorische 
Aufforderung    an    katholische    Palast- 
beamte,  zur  Religion  der  germanischen  Her- 
ren  Qberzutreten  (vgl.  V.  F.  I,  c.  14;  II 
c.  7).     Am  moisten  beargwohnten  die  Yan- 
dalen den  orthodoxen  Klerus  und   zumal 
den  ik^iskopat,  sowie  den  romanischen  Adel 
und   die   einstigen   grossen   Grundbesitzer, 
und  nicht  mit  Unrecht;  denn  beide  Stande 
besassen  einerseits  unter  den  Romanen  das 
meiste  Ansehen,   der  erstere  wegen  seiner 
hdhem  Bildung  und  wegen  der  Yorteile, 
die  ihm  aus  der  geschlossenen  Organisation 
der  katholischen  Hierarchie  iiberhaupt  zu 
Gute  kamen,  und  dann  hatten  beide  Stande 
am  moisten  unter  der  tumultuarischen  Oc- 
cupation Africa's  zu  leiden.    Die  G^istlich- 
keit  wurde,  wie  alsbald  des  Nahem  gezeigt 
werden  soil,  ihrer  Kirchen  und  der  damit 


verbundenen  Einktofte  beraubt,   und  die 
grossen  Grundbesitzer  und  Senatoren  wur- 
den  zu  Gunsten  der  koniglichen  Familie  und 
der  vandalischen  Herren  aus  ihrem  Eigen- 
thum  verdrangt;  ja  sogar  kleinere  Grund- 
besitzer mussten  auf  ihre  Landereien  Yer- 
zicht  leisten;   nur  solche  Folder,   die  sich 
zum   Ackerbau    nicht   besonders   eigneten, 
durften  die  Eigenthiimer  behalten,  mussten 
aber   fiir  dieses   zweifelhafte  Recht   uner- 
schwingliche  Steuem  bezahlen  (vgl.  Proeop. 
De  b.  Yand.  I,  c.  5 ;  Yita  s.  Fulg.  Ruspens. 
c.  I;  Acta  Sanct.  Boll.  I  s.  1.  Ian.  32,  Ye- 
net.  1734).    Doch  beschrankten  sich  diese 
grausamen  fiscalischen  Massregeln  im  We- 
sentlichen  auf  die  Zeugitana  oder  die  Pro- 
consularprovinz ,   worin  Carthago  lag   (vgl. 
F.   F.  I,  c.  4;   Yit.  Fulg.  I.  c.   und  hierzu 
die  Erlauterungen  Dahns   Konige  I  204  f. 
und    zumal   Anm.   7   das.).     Nach   obigen 
Erorterungen  ist  es  geradezu  unbegreiflich, 
wie  Schrockh  (a.  a.  0.  92)  auch  nur  irgend- 
wie  zweifelhaft  sein  kann,   ob  Geise- 
richs   Hass   gegen   die  Romer   bei    seinen 
Ratholikenverfolgungen    mitgewirkt    habe. 
3)  Aber  nicht  bloss  politisches  Misstrauen, 
auch  religioser  Fanatismus  der  ariani- 
schen  Yandalen  hat  zu  Yerfolgungen  der  or- 
thodoxen Romanen  gefilhrt.  Dies  wird  klar, 
wenn  man  bedenkt,  dass  wiederholt  in  den 
Quellen  hervorgehoben  wird,  wie  die  Ko- 
nige unter  Zustimmung  und  auf  den 
jRath  ihrer  arianischen  Geistlich- 
k  e  i  t    gegen   die   Katholiken   einschreiten. 
I  So  schUesst  Geiserich  ,per8uadentibu8   epi- 
scopis  suis^   die  Orthodoxen  vom  Hofdienst 
laus  (Vict.  F.  I  14).    So  femer  fordert  der- 
I  selbe  Konig  den  Sebastianus   ,praesentibus 
j  sacerdotibus  nostris'   auf,  zum  Arianismus 
iiberzutreten   (F.    F.   I   6).     So   lasst   sich 
i  Hunerich  namentlich  durch  die  fanatischen 
Einflilsterungen  des  arianischen  ,Patriarchen' 
I  Cyrila  bestimmen,  vor  der  katholischen  Ka- 
^  thedrale  seiner  Hauptstadt  Henker  aufzu- 
stellen   (F.    F.    11  3,  4).     Dass   religioser 
'  Fanatismus    bei   den   vandalischen   Ejatho- 
likenverfolgungen  als  Motiv  nicht  ohne  Ein- 
]  fluss  geblieben  ist ,  erhellt  auch  einerseits 
I  aus  der  Rachsucht ,  mit  der  der  siegreiche 
Arianismus   fiir   die   lange  Unterdnickung 
I  durch  die  orthodoxen  Imperatoren  sich  an 
j  den  Katholiken  durch  Rfickanwendung  der 
I  Ketzergesetze  schadlos  zu  halten  sucht  (vgl. 
I  Hunerichs  beriichtigtes  Edict  vom  25.  Febr. 
484  bei  F.  F.  lY,  c.  2),   sowie  anderseits 
aus  der  Besorgniss,   die   sich  gelegentlich 
zeigt,  durch  allzu  harte  Behandlung  der 
afncanischen  Katholiken  den  byzantinischen 
Kaiser  zu  Retorsionen  gegen   dessen  aria- 
nische  Unterthanen    zu    veranlassen    (vgl. 
F.  F.   II  7,  p.    143).    Als  Ausfluss   eines 
religiosen  Fanatismus  lasst    es  sich    auch 
auffassen,  wenn  z.  B.   Konig  Trasamund 
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seine  katholischen  Unterthanen  selbst  zu 
einer  Zeit  massregelt,  wo  der  byzantimsche 
Hof  nicht  den  Mittelpunkt  der  romanisch- 
orthodoxen  Propaganda  bUdete  und  auch 
gar  nicht  bilden  konnte  (vgl.  weiter  un- 
ten  A,  II  4).  Im  Zusammenhange  mit  dem 
soeben  angedeuteten  Motiv  gab  auch  der 
Umstand,  dass  die  neue  Staatskirche  in  dem 
neuen  Reiche  nothwendig  der  Fundirung 
and  Dotation  bedurfte,  Anlass  zu  Gewalt- 
thatigkeiten  gegen  die  katholisohe  Kirche, 
die  freilich  zum  Theil  einfach  in  der  Natur 
der  Sache  begrflndet  waren.  So  lasst  es 
sich  also  erklaren,  dass  die  Konige  Geise- 
rich  und  Hunerich  wiederholt  katholisohe 
Kirchen  nebst  den  dazu  gehorigen  GQtem 
dem  arianischen  Cultus  fiberweisen  (vgl. 
r.  r.  I  3,  5;  IV  2,  das  Februaredict  Hu- 
nerichs;  Vii  Fulg.  c.  I,  1.  c).  Weiter 
dienten  die  Katholikenverfolgungen  auch 
vielfach  bloss  dem  Zwecke  einer  Bereiche- 
rung  des  Fiscus,  wie  denn  fiberhaupt  Gei- 
serich  und  noch  mehr  Hunerich  einem  fisca- 
lischen  Raubsystem  huldigten,  was  freilich 
zum  Theil  mit  der  Gnindung  einer  Monar- 
chie  unter  ausserordentlich  schwierigen  Ver- 
haltnissen  zusammenhing  (vgl.  V.  F.  I  2, 
4;  II  1,  7;  IV  3;  V  16;  FrospeH  Aqui- 
tani  Chron.,  ed.  Canmus;  Jac,  Basnagius 
Thesaur.  monum.  T.  I  303;  Vit.  Fulg.  1.  c; 
Procop.  1.  c).  Endlich  konnten  die  Herr- 
scher  nattirlich  auch  aus  personlichen,  spe- 
zielleren  Grunden  SLatholikenyerfolgungen 
yeranlassen;  so  hatte  z.  B.  Hunerich  die 
Bischofe  im  Verdacht,  sie  seien  gegen  sei- 
nen  Plan,  die  Krone  dem  Hausgesetze  Gei- 
serichs  zuwider  seinem  Sohne  Hilderich  zu- 
zuwenden  (vgL  V.  F.  IV  4  und  das  Na- 
here  unten  A,  II  2). 

4)  Der  allgemeine  Charakter  der  vanda- 
lischen  Katholikenverfolgungen  ergiebt  sich 
grossentheils  schon  aus  den  soeben  skizzir- 
ten  Motiyen.  So  wurde  in  erster  Linie  die 
Geistlichkeit,  namentlich  der  Episkopat,  so- 
wie  der  weltliche  Adel,  die  reichen  und 
Yomehmen  Laien,  wegen  ihres  Glaubens 
behelligt ;  denn  sie  galten  Torzugsweise  den 
germanischen  Siegem  als  politisch  verdach- 
tig.  Die  beiden  St&nde  luitten  namentlich 
unter  Geiserich  zu  leiden:  die  Quellenbelege 
werden  weiter  unten  (A,  II  1)  folgen;  fttr 
jetzt  moge  es  geniigen,  auf  die  betreffende, 
hdchst  bezeichnende  Aeusserung  der  Chro- 
nik  des  Prosper  Aquitanus  (a.  a.  O.  302) 
hinzuweisen:  (Geisericus)  in  universum  ca- 
ptivi  populi  ordinem  saeyus ,  sed  prctecipue 
nohilitati  et  religioni  infenaus,  ut  non  dia- 
cemeretur  hommibua  mctgis,  an  Deo  helium 
intultsset.  Hunerich  dagegen,  fanatischer 
und  politisch  verrannter,  als  sein  Vater, 
yerfolgte,  wenigstens  seit  Veroffentlichung 
des  Februaredictes ,  mehr  unterschiedslos 
alle  seine  katholischen  Unterthanen,  Geist- 


liche  wie  weltliche,  reiche  wie  arme  LaieiLi 
M&nner  wie  Frauen,  Erwachsene  sowol  wie 
zarte  Knaben;  auch  entreckte  sich  seine 
Verfolgung,  wenigstens  zoletzt,  auf  alle 
Proyinzen,  wfthrend  die  Massregeln  seines 
Vorg&ngers  zumeist  auf  die  Zeu^tana  nebst 
Carthago  beschrftnkt  blieben.  These  letztere 
Annahme,  die  u.  A.  schon  Papencordt  (277) 
aufgestellt  hat,  findet  darin  ihre  Bestati- 
gung,  dass  die  radicalste  und  generellste 
katholikenfeindliche  Massregel  C^iserichs 
sich  auf  die  Zeugitana  oder  die  Proconsa- 
larproyinz  beschrankt  hat  (ygl.  F.  F.  19: 
undo  factum  est,  ut  post  obitum  episeopi 
Carthaginis  Zeugitanae  eb  proconsulari  pro- 

vmciae  episcopos  interdiceret  ordinandos ). 

Trasamunds    katholikenfeindliche    Aete 
wiederum  galten  fast  nur  dem  Episkopat 
(ygl.  A,  n  4).    Uebrigens   fanden   selbst 
unter  Geiserich  und  Hunerich  keineswegs 
ununterbrochene  Verfolgungen    statt, 
die  Behandlung  der  orthodoxen  Beyolkemng 
war  yielmehr  je  nach  der  wechsclnden  Macht- 
stellung  der  einzelnen  Konige  und   auch, 
yielfach  wenigstens,  nach  Massgabe  der  Be- 
ziehungen    zu  Byzanz   eine    yersohiedene. 
War  Saa  Verhaltniss  zu  Byzanz  ein   ent- 
schieden  feindseliges,  so  wurden  die  Katho- 
liken  aufs  Schonungsloseste  yerfolgt.     Um- 
gekehrt  wurden  sie  gelinder  behandelt,  wenn 
die  Konige,  sei  es  im  Bewusstsein  ihrer  noch 
nicht  genug  im  Innem  des  Reiches  befestig- 
ten  Macht,  sei  es  aus  anderen  GrClnden,  es 
fiir  angemessen  hielten,  mit  dem  ostromischen 
Kaiserhofe  yorfibergehend  freundliche   Be- 
ziehungen  zu  unterhalten;  alsdannfanddenn 
auch  das  Frsuchen  der  Imperatoren  um  rflck- 
sichtsyollere  Behandlung  der  africanischen 
Kathohken  geneigtes  Gehor  (ygl.  unten  A, 
n   1  u.  2),    In  BetreflF  der  Tragweite 
der  yandalischen  Befehdung  der  Ormodoxie 
ist  zu  bemerken,  dass  es  unter  Geiserich 
und  Hunerich  —  nur  diese  K5nige  haben 
die  katholisohe  Kirche  blutig  yerfolgt  — 
zwar  zu  yielen  Bekenntnissen,  aber  nur  zu 
yerhaltnissmassig  sehr  wenigen Martyrien 
gekommen  ist ;  natdrlich  war  das  Motiy  die- 
ser  relatiyen  Schonung  nicht  etwa  einiger 
Sinn  fiir  Humanitat,  sondem  nur  Opportn- 
nit&tsrQcksichten.    Die  Arianer  missgonnten 
den   katholischen  Romanen  die  Auszeich- 
nung  des  Martyriums  und  ftlrchteten  zudem 
als  Consequenz  yon  formlichen  Martyrien 
eine  Verstarkung  der  katholischen  Propa- 
ganda (ygl.  F.  F.  I  14,  15;  V  5  und  das 
Nahere  weiter  unten  A,  11  1  u.  2).    Cha- 
rakteristisch   filr  die   yandalischen   Katho- 
likenyerfolgun^en   ist  noch   der  Umstand, 
dass  der  ariamsche  EJerus,  der  fast  unaus- 
gesetzt  bemiUit  war,  die  Kdnige  zu  katho- 
likenfeindlichem  Vorgehen  zu  yeranlassen, 
auch  sehr  hauiig  die  AusfQhrung  der  be-    . 
tre£Penden  Decrete   zu  fiberwachen   hatte; 
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natfirlicfa  gingen  diese  Fanatiker   in    der 
AufUhnmff  weiter,  als  selbst  ein  Hunerich 
aoklies  befohlen  hatte  (ygl.  V.  F.  Y  11: 
nam  illo  tempore  erudelius  Arianonun  epi- 
soopi,  presbyteri  et  clerici,  quam  rex  et 
YindaU  saeyiebant,  und  V  16  [Worte  Hu- 
nerichs!]:  Tade  ad  episoopos   nostros,    et 
qaod  tibi  dixerint,  sequere,  quia  ipsi  huias 
m  habere  noecontur  per  omnia  potestatem). 
Ananische  Presbyter  erlaubten  sich  zuwei- 
len  Bogar  onter  der  Regiemng  eines  katho- 
likenfireondlichen  Ffirsten,   natfirlich  obne 
deasen  Yorwissen,  gegen  einzelne  ortbodoxe 
GeiBtliohe  empdrende  MiBshandlungen ;  ahn- 
liche  Oewahthaten  liessen  sich  auch  mitunter 
der  yandalisohe  P5bel  oder  yandalische  Krie- 
ger  wider  Wissen  and  Willen   der  betref- 
fenden  Monarchen  (Guntamund  und  Tra- 
samimd)  zn  Scbolden  kommen  (s.  die  Quel- 
lenbelege  weiter  unten  A,  II  3  u.  4).    End- 
lieh  ist  hier  noch  der  SteUung  der  Yanda- 
lenkdnige  zu  den  katholischen  Stammge- 
noBsen  zu  gedenken.    Wie  zumal  die  bei- 
den  enten  Yandalenkonige  in  diesem  Punkte, 
der  hdhem  staatsmannischen  Einsicht  entra- 
thend,  tlberhaupt  aufs  eifrigste  bemfiht  wa- 
ren,  ihre  Yandaien  in  ihrer  nationalen  Eigen- 
thOmlichkeit  oder  yielmehr  Abgeschlossen- 
heit  (Tom  romanischen  Element)  zu  erhal- 
ten,  80  suchten  sie  namentlich  die  ortbo- 
doxe Propaganda  innerhalb  der  sog.  Yan- 
dalenloose    zu  yerbfiten   (ygl.    F.    F.   I  7 
and  Honerici  praeceptum  Eugenie  etc.  ap. 
K  r.  n  13 :  nan  semel,  sed  saepius  constat 
eMe  prohibitum,  ut  in  sortibus  Yandalorum 
Moerdotes  yestri  conyentus  minime  celebra- 
rent  etc.).    Die  yerhltltnissmiissig  wenigen 
Yandaien,  die  trotz  der  Yerbote  Geiserichs 
and  Hunerichs  yom  Arianismus  zur  katho- 
Hsehen  Religion  tlbertraten,   wurden  zum 
nundesten  mit  derselben  Harte  wie  die  Ro- 
manen  bestraft.    Dahn  (I  248  f.)  hat   zu- 
ent,  vaxd  gewiss  mit  Recht,  daran  erinnert, 
fdass  diese  Yerfolgungen  die  yerh&ngniss- 
Tolle  Briicke  bilden,  die  den  Absolu- 
tismuB    des    Kdnigthums    yon    der 
romischen     auf     die    yandalische 
Hilfte    des    Reiches    hinCLberfflh- 
ren'.    Um  diese  Aeusserung  im  richtigen 
Sinne  aufzufassen,  muss  man  sich  erwagen, 
dasB  outer  Gfeiserich   und  Hunerich   noch 
Beste  der  ahen  Yolksfreiheit  bei  den  Yan- 
dtlen  existirten   (ygl.  Dcthn  a.  a.  0.  224 
Im  227) ;  so  respeotirt  Geiserich  noch  gegen 
Ende  seiner  Regiemng,  wie  der  yon  Mai- 
f^  (Excerpta  ex  historia,   ed.  Bonnens. 
261,  c  3)  berichtete  Yorfall  beweist,   der 
dem  J.  475  angehdrt,  das  Priyateigen- 
tham  der   freien  Yandaien   (ygl.   auch 
I>ohn  a.  a.  O.  226  f.).    Femer,  in  Straf- 
aaehen  sind  die   freien   Yandaien   nur  in 
causa  perdnellionis,  in  Hochyerrathsproces- 
sen,  derselben  WillktLr  Seitens  des  Kd- 


nigthums,  wie  die  Romanen,  unterworfen 
(ygl.  DiMhn  249).  Jedenfalls  erblickt  Dahn 
mit  Fug  in  der  Art,  wie  die  katholischen 
Yandaien  bestraft  wurden,  ein  Steigen 
des  Absolutismus  der  Konigsgewalt.  Als 
Quellenbeleg  fOr  jene  Massregelung  ortho- 
doxer  freier  Yandaien  beruft  sich  Dahn 
(249,  Anm.  2)  mit  Grund  auf  F.  F.  Y  10, 
wo  es  heisst:  Vandali  namque  duo  sub 
Oeiaerico  saepius  facH  canfessfn'es  etc.  Es 
gehdren  aber  auch  noch  andere  Quellen- 
stellen  in  diesen  Zusammenhang,  und  zwar 
zunachst  F.  F.  Y  8  (.  .  .  quaedam  uxor 
cuiusdam  cellaritae  regis  nomine  Dagila, 
quae  temporibus  Geiserici  multoties  iam 
confessor  extiterat,  matrana  nobilis  ac  de* 
licata,  flagellis  et  fustibus  omnino  debilitata 
exsilio  arido  et  inyio  relegatur).  Hier  liegt 
o£Penbar  in  dem  DagUa  ein  yandalischer 
Name  yor,  und  dass  es  sich  um  eine  f  r  e  i  e 
Yandalin  handelt,  beweisen  die  Worte  ,mar 
trona  nobilis  ac  delicata\  Femer  yerweise 
ich  auf  F.  F.  11  3,  4,  wo  erzahlt  wird, 
Hunerich  hatte,  erbittert  dariiber,  dass  auch 
zahlreiohe  Leute  in  der  yandalischen 
Nationaltracht  (^n  habitu  barbaro  in- 
cedentes^)  den  katholischen  Gottesdienst  in 
der  Kathedrale  zu  Carthago  besuchten,  jene 
Ratholiken  durch  eigens  dazu  am  Eingang 
aufgestellte  Henker  auf  eine  besonders  grau- 
same  Art  des  Haupthaares  sanunt  der  Kopf- 
haut  berauben  lassen,  und  Manche  seien 
der  unerhdrten  Marter  unterlegen.  AUer- 
dings  wird  ausdrftcklich  erwahnt,  dass  sehr 
yiele  yerknechtete  Romanen  in  der 
Tracht  ihrer  yandalischen  Herren  den  GK)t- 
tesdienst  des  Bischofs  Eugenius  zu  besuchen 
pflegten ;  es  ist  aber  hochst  wahrscheinlich, 
dass  wirkliche  und  zwar  freie  Yandaien 
damnter  waren.  Soyiel  ist  jedenfalls  ge- 
wiss :  Hunerich  gab  sich  nicht  die  geringste 
Mflhe,  zwischen  orthodoxen  Romanen  und 
Yandaien  zu  unterscheiden,  er  nahm  keinen 
Anstand,  eyentuell  auch  gegen  kathohsche 
Stammgenossen  zu  wilthen.  Ja  der 
Konig  war,  wie  es  scheint,  sogar  Hberzeugt, 
dass  manche  wirkliche  Yandaien  (nicht 
bloss  yerknechtete  Romanen  in  germani- 
scher  Tracht)  zimi  Katholicismus  iiberge- 
treten  waren;  zu  diesem  Schlusse  berech- 
tigt  die  echt  germanische  Art  der  Folter, 
die  er  gegen  jene  abgefallenen  Arianer  an- 
wenden  liess:  das  schimpfliche  Yerschnei* 
den  an  Kopfhaut  und  Haar,  eine  Ehren- 
strafe,  die  mit  dem  auch  bei  den  West- 
gothen  Qblichen  ,turpiter  decalyari^  auf  glei- 
cher  Stufe  stand,  wurde  sonst  nur  gegen 
freie  Yandaien  (und  Germanen  iiberhaupt), 
nicht  gegen  Romanen  yerhfingt  (ygl.  Jra- 
pencordt  253  f.  und  Dahn  1 195  f.).  Dahn 
geht  ilbrigens  (I  195,  Anm.  14)  selbst 
yon  der  richtigen  Yoraussetzung  aus,  dass 
an  der   betreffenden   Stelle   (F.    F.  II  4) 
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wenigstens  Ton  ^katholischen  Frauen  der 
Yandalen^  die  Rede  sei,  und  Schrockh  (94) 
bemerkt  nicht  minder  zutreflPend,  ^dass  zu 
dem  neugewahlten  Bischof  (Eugenius)  eine 
ungemeine  Menge,  selbst  von  Vandalen, 
in  die  Kirche  kam'.  Die  Dahn'sche  These, 
wonach  die  Eatholikenyerfolgungen  das  Me- 
dium wurden,  um  auch  die  vandalischen 
Freien  den  brutalen  Absolntismus  eines  Hu- 
nerich  empfinden  zu  lassen,  lasst  sich  sogar 
noch  erweitern.  Nicht  bloss  die  Mass- 
regelungen  der  Katholiken,  sondem  die 
Religionsverfolgungen  jenes  .Konigfi  iiber- 
haupt  fiihrten  die  gedachten  verhangniss- 
voUen  Consequenzen  herbei ;  es  erhellt  dies 
aus  dem,  was  V,  V,  II  1  fiber  die  grau- 
same  Unterdriickung  der  africanischen  Ma- 
nichaer  durch  Hunerich  berichtet  wird ;  .  . . 
statuit  (soil.  Hunericus)  sollicitius  requiren- 
dos  haereticos  Manichaeos,  ex  quihus  mtUtos 
incendit,  plurimos  auiem  difftraxit  navibus 
transmarinis,  quos  pene  omnes  Manichaeos 
svae  religionis  invenit  et  praecipue  presby- 
teros  et  diaconos  arianae  haereseos.  Unde 
magis  erubescens  amplins  in  iUos  exarsif, 
Diese  Stelle  ist  so  zu  interpretiren :  der 
fanatische  Hunerich  verurteilte  seine  mani- 
chaischen  Unterthanen  theils  zum  Feuer- 
tode,  theils  fiberliess  er  sie  den  Gefahren 
des  Meeres  in  lecken  Schiffen.  Da  er  aber 
erfuhr,  dass  die  manichaische  Secte  in  Africa 
sich  fast  nur  aus  abtrunnigen  Arianern 
recrutirte,  wurden  die  Sectirer  noch  mehr 
Gegenstand  der  koniglichen  Ungnade.  Da 
nun  die  africanischen  Arianer  vorzugs- 
w  e  i  s  e  Vandalen  waren,  so  ist  es  klar,  dass 
Hunerichs  Grausamkeit  gegen  die  Manichaer 
in  erster  Linie  gerade  die  zu  dieser  Secte 
iibergetretenen  Vandalen  traf.  Diese  Deu- 
tung  unserer  Stelle  wird  dadurch  nicht  aus- 
geschlossen,  dass  unmittelbar  nach  den  be- 
treffenden  Worten  Victors  eines  rom ani- 
se h  e  n  Manichaers  gedacht  wird,  der  gleich- 
falls  vom  Arianismus  abgefallen  war  (.  .  . 
de  quibus  repertus  est  unus  nomine  Cle- 
mentianus  [al.  Dementianus,  also  jedenfalls 
ein  rom  anise  her  Name!],  monachus  illo- 
rum  scriptum  habens  in  femore:  Mani- 
chaeus  cQscipulus  Christi  lesu),  Denn  es 
gab  in  Africa  auch,  freilich  relativ  weniger, 
romanische  Arianer,  und  zwar  schon  seit 
den  Zeiten  vor  der  vandalischen  Occupa- 
tion ;  so  heiratete  z.  B.  der  berClhmte  Statt- 
halter  Bonifacius  um  427  in  zweiter  Ehe 
eine  Arianerin,  die,  wie  ihr  Name  Pelagia 
andeutet,  romischen  Ursprunges  war  (vgl. 
die  Quellenbelege  bei  Papencordt  6 1,  Anm.  1). 
Sicher  hat  also  Hunerich  unter  den  africa- 
nischen Manichaem  auch  viele  seiner  Lands- 
le  u  t  e  vorgefunden  und  mit  besonderer  Grau- 
samkeit verfolgt.  Das  Ergebniss  der  ge- 
sammten  obigen  Untersuchung  geht  also  da- 
hin,  dass  wenigstens  zu  Hunerichs 


Zeit  jeder  Abfall  der  vandalischen 
Freien  von  der  arianischen  Staats- 
kirche  geniigte,  umauch  siegleich 
der  orthodoxen  romanischen  Be- 
volkerung,  ja  mehrnoch  als  diese, 
der  schrankenlosesten  Willkflr  des 
koniglichen  Absolntismus,  zumal 
hinsichtlich  der  Strafgewalt,  preis- 
zugeben.  —  Obigen  Erorterungen  zufol^ 
nimmt  Papencordt  (287)  mit  Fug  an,  dass 
Hunerich  die  moisten  Manichaer  unter 
seinen  eigenen  Landsleuten  gefun- 
den  hat.  —  Zwei  weitere  Stellen  bei  Victor 
von  Vita,  I  14  und  V  7,  lassen  sich  vrol 
nicht  zu  Gunsten  der  Do^n'schen  Annahme 
verwerthen.  Denn  I  14  ist  wol  von  einem 
Bekenner  Armogastes  die  Rede,  der, 
nach  diesem  Namen  zu  schliessen,  ein  Van- 
dale  gewesen  sein  muss,  aber  diese  Stelle 
beweist  nichts,  insofem  dieser  Armogast 
ein  unfreier  Vandale  ist;  Theoderich, 
einer  der  drei  Sohne  Geiserichs,  erscheint 
als  sein  ydominua'y  und  dann  heisst  es: 
tunc  Theodericus  in  Byzacenam  provinciam 
ad  fodiendas  eum  condemnat  scrohes.  Po- 
stea  .  .  .  eum  pastorem  praecepit  esse  vao- 
carum  (knechtische  Dienstleistungen !). 
Da  indess  Victor  sagt:  postea  quasi  ad 
mains  opprobrium  baud  procul  Carthagine, 
ubi  ab  omnibus  videretur,  eum  pastorem 
praecepit  esse  vaccarum,  so  konnte  man  viel- 
leicht  vermuthen,  Armogastes,  ursprung- 
lich  ein  vandalischer  Gemeinfreier,  sei  spir 
ter  wegen  seines  Glaubens  dem  Prinzen 
Theoderich  verknechtet  worden.  Jeden- 
falls ist  es  eine  willkfirliche  Annahme,  wenn 
Schrockh  (a.  a.  O.  93)  jenen  Bekenner  ohne 
Weiteres  zu  einem  ,vomehmen  Katholiken^ 
macht.  Und  was  die  zweite  Stelle  V  7  an- 
belangt  (sed  quis  congruo  sermone  possit 
exsequi  aut  coacervare  diversitates  poena- 
rum,  quas  ex  iussu  regis  sui  etiam  ipsi 
Vandali  in  suos  homines  exercuerunt?  etc.), 
so  ist  dieselbe  zweideutig:  das  ,in  suos 
homines^  kann  man  mit  Dahn  I  227  auch 
auf  Katholiken  beziehen,  die  den  Van- 
dalen verknechtet  waren.  —  Beziig- 
lich  der  Motive  und  des  allgemeinen  Cha- 
rakters  der  vandalischen  Katholikenverfol- 
gungen  vergleiche  man  die  vortreffliehe 
Darstellung  Papencordts  (272—287)  und  zu- 
mal Dahns  (I  243—260).  Gem  raume  ich 
ein,  dass  ich,  wenngleich  vollig  unabhangig 
von  beiden  Forschem,  im  Wesentlichen  zu 
denselben  Resultaten  gelangt  bin. 

n.  Spezieller  Theil:  wechselnde 
Schicksale  der  Katholiken  unter 
der  Herrschaft  der  einzelnen  Van- 
dalenkonige. 

1)  Die  rohen  GewaltthEtigkeiten,  die  von 
Geiserich  und  seinen  beute-  und  zerstorangs- 
lustigen  Schaaren  in  den  Jahren  429  bis 
435  u.  A.  auch  gegen  viele  orthodoxe  Bi- 
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flchofe  und  Priester,  sowie  gegen  katholische 
Caltnsstatten,  Basiliken,  KlcSter  a.  s.  w.  in 
jenem  Zeitraume  verGbt  wurden,  wo  die 
Yandalen,  zunachst  noch  vorfibergehend, 
beide  Maaretanien^  aber  schon  zum  2!wecke 
bleibender  Occupation,  Numidien,  Zeu- 
gitana  oder  die  Proconsularprovinz  und  By- 
zaeena  CLberschwemmten  und  grausam  ver- 
wttsteten  (vgl.  Procop,  Bell.  Vand.  I  3,  4 
mit  F.  F.  I  1—4),  durfen  nicht  als  eigent- 
liehe  Religionsrerfolgung  gelten,  miissen 
vielmehr  theils  als  Consequenzen  einer  bar- 
barischen  Eri^ftihrung  aufgefasst  werden, 
zum  Theil  hangen  jene  Gewaltacte  aber 
aoeh  mit  dem  schon  damals  scharf  hervor- 
tretenden  Bestreben  des  Germanenfiirsten 
znsammen,  einen  Fiscus,  eine  Staatskasse 
als  erste  und  wichtigste  Basis  des  neu  zu 
stiftenden  und  fortzuentwickehiden  Reiches 
zu  begriinden.  AUerdings  sagt  F.  F.  I  1 : 
praesertim  in  ecclesiis  basilicisque  sancto- 
rum, coemeteriis  vel  monast^riis  scelera- 
tius  saeviebant,  ut  maioribus  incendiis  do- 
mes orationis  magis  quam  urbes  cunctaque 
oppida  concremarent.  Dieser  Einwand  wird 
aber  durch  folgende  Erwagungen  widerlegt. 
Erstens:  in  jener  Periode  ist  wol  Ton  Zer- 
storung  katbolischer  Kirchen,  aber  noch 
nicht  Yon  einer  Grfindung  einer  arianischen 
Staatskirche  resp.  Dotirung  derselben  mit 
Cultusstatten  una  EirchenTermogen  der  Ka- 
tholiken  die  Rede.  Zweitens :  es  lasst  sich 
nkht  nachweisen,  dass  die  Yandalen  schon 
damals  den  katholischen  Africanem  die  Zu- 
muthung  steUten,  die  arianische  Wiedertauf e 
zu  empfangen.  Drittens:  F.  F.  I  2  be- 
zeugt  ansdrficklich,  dass  damals  katholische 
Bischofe  und  Priester  nur  darum  gefol- 
tert  wurden,  um  sie  zur  Herausgabe  ihres 
Privatverm5gens  oder  der  Kirchengiiter  zu 
zwingen  (,quanti  tunc  ab  eis  praeclari  pon- 
tifices  et  nobiles  sacerdotes  diyersis  poena- 
mm  generibus  exstincti  sunt,  ut  tiuderent, 
si  quid  auri  vel  argenti  proprium  yel  eccle- 
siasticum  haberent?  Et  dum,  quae  erant, 
urgentibus  poenis  facilius  proderentur,  ite- 
mm  crudetibus  tormentis  oblatores  urge- 
bant,  autumantes  quandam  partem,  non  to- 
tum  esse  oblatum;  et  quanta  plus  dabatur, 
ianto  amplius  quempiam  habere  eredebatU^ 
etc.).  Yiertens  endlich :  sonstige  Grausam- 
keiten^  denen  nicht  Habsucht,  sondem  bloss 
die  Rohheit  oder  Rachsucht  des  barbarischen 
^egers  als  Motiv  zu  Grande  lag,  wurden 
nachweislich  nicht  bloss  gegen  Yertreter 
der  orthodoxen  Hierarchic,  sondern  unter- 
Bcfaiedslos  gegen  die  gesammte  fiberwal- 
tigte  romanische  Bevdlkerung,  gegen  j  e  d  e  s 
AJ^  und  Geschlecht,  verfibt  (vgl.  F.  F. 
I  2).  Schon  Schrdckh  (92)  hat  diese  Yor- 
^aige  sehr  richtig  gewtirdigt:  ,anfanglich 
waren  es  auch  wol  nur  die  gewdhnlichen 
Grausamkeiten  eines  zu  YerwQstungen  und 


zur  geschwinden  Einsammlung  der  reichsten 
Beute  erhitzten  Feindes.^  Im  Uebrigen  ist 
aber  Schrockhs  Schilderung  der  KathoHken- 
verfolgungen  Geiserichs  wegen  unzulang- 
licher  Beriicksichtigung  der  Chronologic 
resp.  der  verschiedenen  Regierungsepochen 
des  Yandalenkonigs  vollig  ungeniigend. 
Die  erste  systematische  Eatholiken- 
verfolgung  erdffnete  Geiserich  erst  im  J. 
437,  also  erst  in  einem  Zeitpunkte,  wo  er 
bereits  angefangen  hatte,  sich  in  seinen 
Eroberungen  hauslich  einzurichten.  Im  ge- 
nannten  Jahre  stellte  er  namlich  vier  ka- 
tholischen Spaniern  Namens  Arcadius,  Pro- 
bus,  Paschasius  und  Eutychius,  die  ihm  noch 
von  seinem  frfihern  Aufenthalte  in  Baetica 
(von  c.  423 — 429)  her  bekannt  waren,  das 
Ansinnen,  zum  Arianismus  iiberzu- 
treten  und  ihm  so  ein  Unterpfand 
unverbriichlicher  Treue  zubieten, 
obgleich  sie  ihm  schon  langst  un- 
zweideutige  Beweise  einer  ebenso 
aufrichtigen  als  niitz  lichen  Erge- 
benheit  geliefert  batten.  Da  sie 
aber  unbeugsam  an  ihrer  religiosen  Ueber- 
zeugung  festhielten,  wurden  sie  auf  Befehl 
des  erzurnten  Ffirsten  zuerst  ihres  Yerm5- 
gens  beraubt,  dann  verbannt  und  schliess- 
lich  grausam  hingerichtet.  Diese  Martyrer 
wurden  also  dem  stark  ausgepragten  poli- 
tischen  Argwohn  des  Konigs  geopfert.  Ein 
Rnabe,  Namens  Paulillus,  der  jQngere  Bru- 
der  des  Paschasius  und  Eutychius,  wurde 
auf  seine  Weigerung,  seinen  katholischen 
Glauben  abzuschworen ,  zuerst  lange  ge- 
geisselt  und  dann  zur  Yerknechtung  ver- 
urteilt,  und  wenn  ihm  Geiserich  zuletzt  das 
Leben  schenkte,  so  geschah  dies  nicht  etwa 
aus  Griinden  der  Humanitat,  sondern  nur 
aus  Furcht,  durch  die  Standhaftigkeit  eines 
Kindes  besiegt  zu  werden.  Ygl.  Prosper. 
Aquit.  Chron.  302,  Aetio  11  et  Sigisvulto 
coss.  (=  437  p.  Chr.):  ,per  idem  tempus 
quatuor  Hispani  viri  Arcadius,  Probus,  Pa- 
schasius et  Eutychius  dudum  apud  Geise" 
ricum  merito  sapientiae  et  fidelis  obsequU 
clari  habebantur,  quos  rex,  ut  copukUiores 
sibi  faceret,  in  Arianam  sectam  transire 
praecepit  At  illi  facinus  constantissime  re- 
spuentes,  excitato  in  rapidissimam  iram  bar- 
bare,  primum  prescript!,  deinde  in  exilium 
acti,  tum  atrocissimis  cruciati  suppliers,  ad 

?ostremum  diversis  mortibus  interempti .  . . 
Wr  autem,  Paulillus  nomine,  f rater  Pa- 
schasii  et  Eutychii,  pro  elegantia  fortnae 
atque  ingenii  admodum  regi  acceptus,  a  pro- 
fessione  . . .  catholicae  fidei  cum  nullis  minis 
deturbari  posset,  diu  fustibus  caesus  ad  in- 
famem  servitutem  damnatus  est  nee  ideo,  ut 
apparet,  interfectus,  ne  superata  saevitia 
impii  regis  etiam  ilia  aetas  gloriaretur.^ 
Papencordt  (73)  und  Dahn  (I  246,  249) 
fassen  mit  Recht  diese  Begebenheit  als  die 
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erste  systematische  Befehdung  der  Or- 
thodoxie  durch  Geiserich  auf  und  datiren 
demgemass  den  Beginn  der  yandalischen 
Eatholikenyerfolgungen  richtig  auf  das  J. 
437,  wahrend  nurter  (a.  a.  O.  praef.  4) 
denselben  erst  442,  also  etwas  zu  spat,  an- 
setzt.  —  In  dasselbe  Jahr  (437)  fallen  auch 
die  ersten  Massregeln  des  Monarohen,  die 
eine  Fundation  resp.  Dotirung  einer  aria- 
nischen  Staatsk'rche  bezweckten.  Einige 
orthodoxe  Bischofe  wurden,  ohne  Zweifel 
zu  Gunsten  des  Arianismus,  ihrer  Kirchen 
beraubt  und  auf  ihre  Weigerung,  zur 
Lehre  des  Anus  flberzutreten,  mit  dem  Exil 
bestraft  (vgl.  Prosp.  AquU,  Chron.  1.  c: 
Geisericus  .  .  .  quosdam  nostrorum  episco- 
porum  eatenus  persecutus  est,  ut  eos  pri- 
yatos  iure  basilicanim  suarum  etiam  ciyi- 
tatibus  pelleret,  cum  ipsorum  constantia 
nullis  superbissimi  regis  terroribus  cederet). 
Also  ein  nur  mittelbar  katholikenfeind- 
licher  Act  und  zugleich  eine  direct  die 
Interessen  der  Orthodoxie  gefahrdende  Mass- 
regel!  Dass  Geiserich  die  ersten  bewusst 
feindlichen  Schritte  gegen  den  Katholicis- 
mus  erst  nach  dem  Friedensyertrage  yon 
Hippo  Regius  in  Numidien  (ygl.  Prosp, 
AquiU  Chron.  1.  c,  Theodosio  XV  et  Va- 
lentiniano  IV  coss.  =  435  p.  Chr.,  mit  Pro- 
cop,  1.  c.  I  4),  also  zu  einer  Zeit  unter- 
nahm,  wo  er  officiell  mit  dem  westromi- 
schen  Kaiser  Valentinian  III  (reg.  425 — 455) 
in  Friede  und  Freundschaft  lebte,  kann 
nicht  auffallen.  Denn  einmal  waren  des 
Konigs  Beziehungen  zum  b  y  z  a  n  t  i  n  i  8  c  h  e  n 
Hofe  nach  wie  yor  unfreundliche,  ja 
Geiserich  hatte  jenen  Frieden  yon  Hippo 
hauptsachlich  desshalb  mit  Kaiser  Valenti- 
nian abgeschlossen ,  weil  er  sich  noch  zu 
schwach  fiihlte,  einem  emeuten  combinirten 
Angriff  b eider  Kaiserreiche  erfolgreichen 
Widerstand  zu  leisten  (yjl.  Procop,  1.  c: 
^fifoac  7otp,  ^v  xal  aSdic  ex  ts  T(o|xt)c  xal 
BoCavTtou  (JTpocT^c  iic'  adxiv  toi,  |x9)  od^  oio( 
Tt  oijtv  ot  BocvdtXoi  t^  Tt  fa>|XTo  xal  t^  tuvtq 
iilijoiq.  ^p^<yftat,  .  .  .  (Jirovfiolc  icp6c  poaiXia 
OiotXcvTiviav^v  icoittTat  x.  t.  X.),  und  dann  war 
der  fragliche  Friedenisyertrag ,  der  am  11. 
Febr.  435  abgeschlossen  wurde  und  das 
ostliche  Numidien,  Zeugitana  (mit  Aus- 
nahme  der  Hauptstadt  Carthago)  und  die 
Byzacena  gegen  einen  alljahrhch  an  den 
Hof  yon  Rayenna  zu  entrichtenden  Tribut 
in  den  Handen  der  Vandalen  beliess,  in 
der  That  weniger  ein  Friede  denn  ein  Waf- 
fenstillstand  und  yon  keiner  Seite  aufrichtig 

femeint,  yon  Seite  Geiserichs  nicht,  wie  die 
Ireignisse  des  nachsten  Lustrums  beweisen, 
aber  auch  yon  Seite  des  Kaisers  nicht,  der 
die  Abtretung  zweier  Proyinzen  nur  als  eine 
durch  die  Noth  des  Augenblicks  erzwun- 
gene  betrachten  mochte.  Dass  der  Friede 
yon  Hippo  nicht,  wie  der  spatere  yom  J. 


442,  yom  westromischen  Hofe  als  eine  de- 
finitiye  Verzichtleistung  auf  die  erwahn- 
ten  Territorien  aufgefasst  wurde,  erhellt 
wol  aus  der  yorsichtigen,  gleichsam  auf 
Schrauben  gestellten  Ausdnicksweise  des 
Zeitgenossen  Prosper  AquUanus  (Chron« 
1.  c.) :  pax  facta  cum  Vandalis,  data  eis  «4 
habitandum  per  trigennium  a  loco  Africae 
portione  Hippone  ifi.  Id.  Febr.  Die  Hand- 
schriften  bieten  theils  ,per  trigetium',  theils 
,per  triennium',  Ich  lese  mit  Papencordt 
(343  f,;  ygl.  auch  71  f.)  per  trigennium; 
,denn  ein  Zeitraum  yon  30  Jahren  passt 
desshalb  sehr  gut,  weil  mit  diesem  Zeit- 
raum nach  romischem  Recht  die  Verj&h- 
rung  eintrat,  und  diese  eben  darch 
eine  solche  Clausel  abgehalten 
werden  sollte^;  ygl.  auch  I>ahn  I  153, 
Anm.  7.  Nach  dem  soeben  G^esagten  hegt 
Procop.  1.  c.  yon  der  in  Folge  jenes  Ver- 
trages  angeblich  zwischen  Geiserich  and 
Valentinian  bestehenden  Freundschaft  Qber- 
triebene  Vorstellungen  (FiCtpixoc  .  .  .  *Ovco- 
pt^ov  T^v  naXda  [diesen  hatte  der  Konig  bei 
Abschluss  des  fViedens  yergeiseln  mtlssen !] 

dic£Xapev). 

Am  19.  Oct.  439  eroberte  Geiserich  durch 
plotzlichen  Ueberfall  mitten  im  Frieden  die 
alte  Hauptstadt  Africa's,  Carthago;  ein  er- 
neuter  Aufschwung  der  yandalischen  Macht, 
aber   auch   neue   Leiden  der  katholischen 
Beyolkerung,   zumal    des   Adels  und    der 
Geistlichkeit,  waren  die  Folgen  dieses  wich- 
tigen   Ereignisses.     Seit   Carthago   die 
Residenzstadt    der     yandalischen 
K5nige   ist,   spiegeln  sich   die   Be- 
ziehungen der  letzteren   zu  ihren 
katholischen    Unterthanen     tiber- 
haupt  und  zu   den  beiden  Kaiser- 
hofen  resp.  seit  Odoyakar  zu  Ost- 
rom   allein  in   ihrer   Stellung    zur 
Kathedrale,     zum    Bisthum     Car- 
thago.   Die  katholischen  Oberhirten  des 
letztem  waren,   wenn  auch  nicht  formell, 
so  doch  thatsachlich  die  Primaten  des  afri- 
canischen   Episcopates   —   es   erhellt    dies 
z.  B.  aus  den  zur  Zeit  des  yorletzten  Van- 
dalenkSnigs  Hilderich   stattfindenden    afri- 
canischen  Synoden,  ygl.  unten  5,  —  ausser- 
dem  anerkannten  sie  stets  den  r^mischen 
Primat  (ygl.  V,  V,  II  15);  in  diesen  Ver- 
hUltnissen  lag  also  Grund  genug  zu  politi- 
schem  Misstniuen  ftlr  die  Vandalenkonige. 
Man   darf  sich  also  nicht  wundem,    dass 
Geiserich  gleich  nach  der  Einnahme  Car- 
thago's  den    dortigen  Bischof   und    einen 
grossen  Theil  seines  EJerus  yerbannte  und 
auf  zerbrechlichen  Fahrzeugen  den  Wogen 
des  Mittelmeeres  preisgab.    Aber  Quodyult- 
deus  entging  den  grausam  yerscharften  Ge- 
fahren  der  Seereise  und  gelangte  glfickUch 
nach  Neapel.    Wenn  femer  berichtet  wird, 
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dass  Geiserieh  manche  Kirchen  intra  et  ex- 
tra muros  seiner  neuen  Hauptstadt,  so  z.  B. 
die  Basiliken  ad  ss.  Perpetuam  et  Felici* 
tateuL,  ad  s.  Celerinam,  ad  Scillitanos  mar- 
tyres,  ad  8.  Cypriannm  u.  s.  w.,  ihren  reoht- 
missigen  Eigenth&mem  entries  nnd  sammt 
dem  dazu  gehdrenden  Kirchenvermogen  dem 
arianischen  Episkopate  fiberwies,  so  wa- 
ren  dies  weniger  direct  katholikenfeindliche 
Aete,  dennMassregeln,  welche  dieFundirung 
der  neuen  arianischen  Staatskirche  bezweck- 
ten.  Wenn  G^iserich  femer  viele  cartha- 
gisehe  Senatoren  nach  Italien  einsohiffen 
lieca,  andere  zurfickbleibende  Reprasentan- 
ien  des  reichen  Adels  an  den  Bettelstab 
brachte,  so  handelt  es  sich  auch  da  weniger 
am  directe  Religionsyerfolgung,  als  um  per 
fas  et  nefas  bewirkte  Fmliing  des  Staats- 
sackels.  AUes  in  AUem  genommen  hat  aber 
Prosper  Aquit€mus  (Chron.  1.  c.)  nicht  Un- 
recht,  wenn  er  berichtet,  G^eiserich  hatte 
zomal  gegen  den  Adel  und  die  Gkistlichkeit 
gewHthet^  so  dass  man  nicht  recht  wisse, 
ob  er  €K)tt  (d.  h.  die  katholische  Religion) 
Oder  die  Menschen  mehr  befehdet  hatte.  Die 
Erobening  Carthago's  und  ihre  nSchsten  Fol- 
gen  fBr  die  katholische  Einwohnerschaft  sind 
durchfolgendeQuellenbelegebezeugt:  Prosp. 
Aquit.  Chron.  303,  Theodosio  XVII  et  Festo 
0088.  (=  439  p.  Chr.);  Appendix  ad  Prosperi 
Ttroms  Chron.  ex  Ms.  Augustano,  post 
eonsalatum  Theodosii  XYII  et  Festi  ap. 
Camsius'lac.  Bamag.  Thes.  I  311;  V.  V. 
I  3—5;  Vit.  8.  Fulg.  Rusp.  c.  I  32  f.  — 
Diese  Notiz,  die  sich  zun&chst  auf  das  J.  439 
mid  das  Yerhalten  des  KSnigs  in  seiner 
neuen  Hauptstadt  bezieht,  hat  aber  auch 
far  die  Fo^ezeit  ihre  voile  Berechtigung. 
Denn  seit  der  Erobenmg  Carthago^  er- 
scheint  G^iserich  auf  lange  Jahre  hinaus, 
wie  mit  beiden  Kaiserreichen,  so  auch  und 
in  Consequenz  hiervon  mit  seinen  katholi- 
schen  Unterthanen  unheilbar  zerfallen.  Das 
Yerhaltniss  zu  West-  und  Ost-Rom  wurde 
hmner  schroffer,  da  Oeisericb,  seit  440  fast 
onunterbrochen  bis  zu  Ende  seiner  Regie- 
rang  alljahrlich  in  der  guten  Jahreszeit 
Ton  OarthaffO  aus  mit  seinen  schnellenFahr- 
zeugen  in  die  See  stechend,  seine  berfich- 
tigten  Raubztlge  untemahm,  deren  Gegen- 
stend  abwechselnd  die  Proyinzen  beider 
Kaiaerreiche,  die  KfLsten  von  Spanien,  Sid- 
lien,  Campanien,  Calabrien,  Apulien,  Lu- 
cuiien,  Dalmatien,  Epirus,  Griechenland 
u.  8.  w.  waren  (vgl.  Prosp,  Aqtdt  Chron. 
303,  ,Yalentiniano  Aug.  Y  et  Anatolio 
coes/  =  440  p.  Chr.  mit  F.  F.  I  17  und 
Proeap.  I  6).  Schon  frQher,  437  und  438, 
hatten  einzelne  vandalische  Schaaren  aus 
eigener  MachtroUkommenheit,  nicht  unter 
den  Attspicien  des  Kdnigs,  yerheerende  Streif- 
zfige  gegen  Sicilien  und  andere  Inseln  des 
Hittelmeeres  untemommen  (ygl.  Prosp.  Aq. 


Chron.  ,Aetio  11  et  Sigisyulto  coss.\  ,Theo- 
dosio  XYI  et  Fansto  coss.^  302).  Auch  der 
Friedensyertrag  yom  J.  442,  in  dem  Ya- 
lentinian  in  die  definitiye  Abtretung  des 
dstlichen  Numidien,  der  Proyinz  Zeugitana 
nebst  Carthago  und  Byzacena  willigte  und 
den  Yandalenkdnig  als  gleichberechtigten 
Fiirsten  unter  Yerzichtleistung  auf  den  Tri- 
but  anerkannte  und  sich  nur  Mauretanien, 
das  westliche  Numidien  nebst  Cirta  und  die 
Proyinz  Tripotis  yorbehielt  (ygl.  Prosp,  Aq, 
Chron.  304,  ,Dioscoro  et  Eudoxio  coss.^  = 
442  p.  Chr.  [cum  Geiserico  autem  ab  Au- 
gusto  Yalentiniano  pax  confirmata  et  certis 
spacns  Africa  inter  utrumque  divisa  est] 
mit  F.  F.  I  4),  yerschaffte  den  orthodoxen 
Unterthanen  Geiserichs  keine  Erleichterung 
ihrer  hartbedrangten  Lage.  Papencordt  (77) 
meint,  der  Friede  yon  442  hatte  die  Pro- 
yinz Tripolis  in  einem  ,unbestimmten^  Yer- 
haltnisse  gelassen,  aber  mit  mehr  Recht 
nimmt  Dahn  (I  156,  Anm.  3)  an,  Tripolis 
sei  bis  zum  Tode  Yalentinians  westrdmische 
Proyinz  geblieben.  Das  .  . .  exterminatas 
.  . .  bei  F.  F.  I  4  will  nur  soyiel  sagen, 
dass  schon  yor  455  die  westrdmischen  Be- 
sitzungen  in  Africa  durch  yandaUsches  Ge- 
biet  unterbrochen  waren  (die  drei  Maure- 
tanien und  Westnunddien  waren  seit  442 
durch  die  yandalischen  Proyinzen  Ostnumi- 
dien,  Zeugitana  und  Byzacena  yon  Tripolis 
getrennt !).  —  Denn  einerseits  yerletzte  Gei- 
serich  den  Friedensyertrag  durch  jene  so- 
eben  erwfthnten  Raubzilge,  und  anderseits 
wurde  gerade  seit  442  cue  Eluft  zwischen 
Siegern  und  Besiegten  erheblich  erwei- 
tert;  damals  namlich  nahm  Geiserich  jene 
schon  oben  charakterisirte  Yertheilung  des 
Grundbesitzes  unter  seine  Yandalen  yor, 
die  so  ausserordentlich  die  Yermogensyer- 
haltnisse  der  bisherigen  Eigenthflmer  scha- 
digte  (ygl.  F.  F.  I  4,  Proc.  I  5  und  hier- 
zu  die  Erlauterungen  Dahns  I  242,  Anm.  3). 
Ausser  den  bisher  erorterten  Motiyen  der 
Yerfolgung  gab  es  seit  442  noch  zwei  wei- 
tere  Anlftsse  zu  Massregelunff  yon  Katho- 
hken,  namentlich  der  Geistlidikeit :  einmal 
untersagte  Geiserich  innerhalb  der  Yanda- 
lenloose,  also  zumeist  in  der  Zeugitana,  jede 
katholische  Propaganda  (F.  F.  I  7).  Dann 
yerbot  er  den  orthodoxen  Priestera  und 
Bischdfen,  die  in  den  specifisch  koniglichen 
Districten,  also  namentlich  in  der  Procon- 
sularproyinz ,  wohnten,  in  ihren  Predigten 
die  biblischen  Yerfolger  Pharao,  Nabucho- 
donosor  u.  s.  w.  zu  citiren ;  denn  nicht  ganz 
mit  XJnrecht  argwohnte  er,  dass  manche 
fibereifrige  G^istliche  sich  jener  Namen  be- 
dienten,  um  politische  Anspielungen  auf 
die  religidse  Politik  Geiserichs  zu  machen. 
Yiele  libertraten  dieses  Yerbot  und  wurden 
zur  Strafe  yerbannt  (ygl.  F.  F.  1,  c).  Na- 
tfirlich  war  ja  auch  der  politische  Argwohn 
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G^iserichs  nach  wie  yor  ein  wirksames  Mo- 
iiw  zu  Yerurteilungen  einzelner  herrorragen- 
der  KatholikexL  So  wurde  z.  B.  Bischof 
Felix  Yon  Hadrmnet  exilirt,  well  er  einem 
Mteche  von  Jenseits  des  Meeree^  Gast- 
freundschaft  erwiesen  hatte.  Sebastianus, 
der  Schwiegeroohn  des  comes  Bonifacius, 
anfangg  als  Nachfolger  im  Oberoommando 
des  letztem  ein  Gegner  Geiserichs  —  noch 
440  befQrchtete  der  K5nig  durch  ihn  eine 
Bedrohung  seiner  Hauptstadt  (ygl.  Prosp. 
Aq,  Chron.  303  ad  a.  Chr.  440)  — ,  wiinschte 
spater  in  Geiserichs  Dienste  zu  treten.  Der 
Konig,  der  den  energischen,  begabten  Feld- 
herm  noch  immer  ftirchtete,  forderte  ihn 
auf,  ,in  Gegenwart  seiner  Bischofe^  zum 
Arianismus  fiberzutreten  und  ihm  so  eine 
Garantie  dauernder  Freundschaft  zu  ge- 
wahren.  Sebastianus  umging  das  Verlangen 
des  Eonigs  durch  eine  scharfsinnige  Erkla- 
rung,  und  spater  Hess  ihn  Geiserich  unter 
Vorwanden  umbringen  (vgl.  F.  F.  I  6  mit 
Idat  Chron.  ad  a.  Chr.  450  und  Prosp. 
Aquit.  Chron.  1.  c). 

Endlich  trat  Mr  die  hartgeprfiften  Eii- 
tholiken  Africa's  eine  wohlthatige  Friedens- 
epoche  ein.  Im  J.  454  gestattete  namlich 
Geiserich  auf  Verwendung  des  Kaisers  Va- 
lentinian  der  yiele  Jahre  lang  verwaisten 
hauptstfidtischen  Katholikengemeinde ,  sich 
an  Stelle  des  inzwischen  in  der  Verbannung 
gestorbenen  Quodvultdeus  wieder  einen  Ober- 
hirten  zu  wahlen,  und  so  erhielt  denn  Car- 
thago fun  24.  Oct.  454  in  der  Person  des 
Deogratias  wieder  einen  orthodoxen  Bischof 
(vgl.  F.  F.  I  8  [post  haec  factum  est,  sup- 
plicante  Yalentiniano  Augusto  Carthaginensi 
ecclesiae  post  longum  silentium  desolationis 
episcopum  ordinari  nomine  Deogratias]  mit 
App.  ad  Prosp.  Tir.  Chron.  ex  Ms.  Aug. 
ad  a.  Chr.  454  [Carthagine  ordinatur  epi- 
scopus  Deogratias  in  basilica  Fausti  die  do- 
minica  Vm  [corr.  VKH]  (IX)  Kal.  Nov.] 
und  Papmcordts  [82,  Anm.  2]  Erlauterung 
zu  letzterer  Stelle).  Nach  dem,  was  vorhin 
iiber  die  kirchlich-politische  Bedeutung  des 
Bisthums  Carthago  gesagt  wurde,  kam  die 
eben  erwahnte  Concession  Geiserichs  der 
Bewilligung  unverkiirzter  Glaubensfreiheit 
vollstandig  gleich.  Diese  katholikenfreund- 
lichie  Gesinnung  des  Eonigs  hielt  bis  zum 
Tode  des  Bischofis  Deogratias  vor ;  wahrend 
seiner  dr^jahrigen  Verwaltung  (454—457) 
blieb  der  aussere  Friede  der  africanisehen 
Eirche  unerschfittert  (vgl.  F.  F.  I  8  mit 
I  9).  Die  gewiss  nali^liegende  Frage,  welche 
GrOnde  der  diplomatischen  Yerwendimg  Va- 
lentiniiws  fOr  die  Eai^oliken  plotzlich  einen 
Erfolg  verschafften,  den  man  nach  Geise- 
richs bisherigem  Yerhalten  gegen  den  west- 
romischen  Eaiser  nicht  hatte  erwarten  sol- 
len,  lasst  sich  nur  durdb  Yermuthungen 
beantworten.    Papencordt  (81  f.)  erinnert 


I  daran,  dass  Geiserich  wenige  Jahre  irotber 
(451)  den  Hunnenkonig  Attila  zu  Beineat 
verhSngnissvollen  Feldzug  gegen  die  Rdraer 
und  liVestgothen  veranlaaste ,  der  mit    der 
Niederlage  des  asiatischen  Despoten  in  ckm 
catalaunischen  Gefilden    endete   (vgl.    Ex- 
I  cerpta  ex  Prisci  rheloris  historia  c.  7  <»    ed. 
Bonn.  152)  und  stellt  daan  folgende  hoehst 
I  ansprechende  Hypothese  auf:  ,ob  G^iserieh 
zu  gleicher  Zeit  eine  XJntemehmung  gegen 
die  Bomer  gemadit  habe,  wissen  wir  nicht; 
aber    es    ist    eher    zu    vermuthen, 
dass  er  mit  ihnen  Frieden  hielt,  um, 
wenn   Attila   unterlUge,   an   ihnen 
noch  eine  Sttitze  gegen  die  West- 
gothen  zu  haben.^    Schon  vor  454^  im 
J.  452  Oder  453,  soil  der  Yandalenkonig  aueh 
der  Stadt  Hadrumetum  (an  der  Ghrenze  der 
I  Zeugitana  und  von  Byzacena)  erlaubt   ha- 
I  ben ,   sich  einen  Bischof  zu  wahlen   (rgL 
I  Papencordt  82  und  Dahn  I  249).    Nun  ist 
,  es  zwar  richtig,  dass  Geiserich  frCLher  den 
Bischof  Felix  von  Hadrumet  exilirt  hmfefce 
I  (vgl.  F.    F.   I   7) ,   aber  anderseits   ist   es 
I  verdachtig,  dsuM  Iladrumet  jene  Yergfinsti- 
^  gung  schon  vor  der  diplomatischen  Inter- 
I  vention  Yalentinians   erhalten  haben   bM^ 
I  und  dann   vermisse  ich  Quellenbelege 
iffir  die  fragliche  Annahme;  denn  Peipen^ 
I  cordt  (82 ,  Anm.  1)   beruft  sich  bloss  auf 
I  MorceUi  Africa  christ.  Ill   163 ,   also   auf 
I  einen  modernen  Geschichtschreiber.    Aus 
diesen  Grdnden  wage  ich  es  nicht,  die  an- 
geblich  den  Hadrumetinem  ertheilte  Yer- 
gOnstigung  als  geschichtliche  Thatsache  zu 
verwerthen. 

In  diese  Friedensepoche  der  africanisehen 
Eatholiken  fallen  zwei  poUtische  Ereignisse, 
die  im  Interesse  des  Yerst&ndnisses  unserer 
folgenden  Untersuchungen  hier  eine  ge« 
drangte  Erwahnung  verdienen.  Geiserich 
wusste  namlich  die  Yerwirrung,  die  naoh 
der  Ermordung  Yalentinians  (455)  im  west- 
romischen  Reich  herrschte,  meisterhaft  fur 
seine  Plane  auszunutzen.  Im  genannt^i 
Jahre  zog  er  bekanntlich  als  8ieger  in  die 
alte  Eonigin  der  Welt  ein,  pliinderte  sie 
14  Tage  lang  und  kehrte  mit  unermess- 
licher  Beute  an  Gold,  Silber  und  Gefange- 
nen  nach  Carthago  zuriick;  unter  den  Oe- 
fangenen  befandsn  sich  auch  cUe  Wittwe 
Yalentinians,  Eudoxia,  und  deren  beide 
Tochter  Eudocia  und  Placidia ;  erstere  wurde 
mit  Geiserichs  Sohn,  Hunerich,  verm&hlt 
(vgL  Prosp,  Aq,  Chron.  ad  a.  Chr.  455; 
F.  F.  I  8;  Excerpta  ex  Prisci  ffist.  c.  7, 
10,  14,  p.  157,  216,  218  f.,;  Proc,  BelL 
Yand.  I  5).  Wichtiger  nooh  war  eine  wei- 
tere  Consequenz  der  durch  das  tragische 
Ende  Yalentinians  herbeigeffihrten  Wut^b. 
Um  455  ver^nigte  Geiserich  alle  die  Pro- 
vinzen  Africa's  mit  seinem  Reick,  die  der 
Friedensvertrag  von  442  dem  Eaiser  nooh 
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gelassen  hatte,  namlich  die  drei  Maure- 
tamen,  WeBtnumidien  rait  Oirta  und  Tri- 
p<^.  Der  Yandalenkdnig  gebot  also  geit- 
dsm  fiber  die  gesammte  KiiBte  yon  Nord- 
africa  YOB  den  Saulen  des  fierkules  bis 
zur  Westgrenae  Gyrene's;  mit  diesem  Er- 
folffe  noeh  nioht  zufrieden,  besetzte  er  da- 
m&  aueh  die  herrorragendsten  Inseln  im 
wee^cben  Becken  des  Mittehneeres ,  Sici- 
lieiLi  Sardinien,  Corsica,  die  Balearen  und 
Pitbyus^  (ygl.  V.  V.  I  4). 

Im  J.  457,  nacb  dem  Ableben  des  Bi- 

sehofs  Deogratias,  begann  Geiserieb  die  Ea- 

Uioliken  yon  Neuem  zu  befebden;   er  er- 

dffiiete  diesen  zweiten  Oydos  seiner  Yerfol- 

sungsacte  rait  dem  Verbot,  die  etwa  dorcb 

den  Tod  der  bisberigen  Inbaber  erledigten 

Biscbofsstoble   der  Zeugitana  dorcb  none 

Oberbirten  zu  besetzen  (vgl.  V,  V,  I  9). 

Das  Motiy  dleser  Kfindigung  des  Waffen- 

stillstandes  mit  der  katbotiscben  Eircbe  ist 

in  Geiserichs  sich  immer  scbroffer  gestalten- 

den  Yerbaltnissen  zu  beiden  Kaiserreicben  — 

s^t  455  begann   er  aucb  iramer  mebr  die 

Kiisten  des  byzantinisoben  Reicbes  beimzu- 

sueben  (ygl.  Proc.  I  5)  —  und  zumal  in 

dem  Umstande  zu  sucben,  dass  in  dem  ge- 

nannten  Jabre  auf  den  ostromiscben  Kaiser 

Marcianus  (reg.  450—457),  der  bei  aller 

S(»8tigen  Tucbtigkeit  sicb  rubig  die  yanda- 

bscben  RaubzUge  gefallen  liess  und  bocb- 

stens   zu  fruchtlosen  diplomatiscben  Unter- 

bandlungen  seine  Zoflucbt  nabm  (ygl.  Proc, 

B.  V.  I  4  mit  Prise.  216  f.,  c.  7),  Leo  I 

folgte  (reg.  457—474),  ein  Imperator,  der 

mit  aller  Energie,  freilicb  zuletzt  aucb  er- 

folglos,    der  unertra^cben  Piraterie    des 

Meerkonigs  entgegentrat  (vgl.  Proc.  I  6  mit 

Smdas  Lex.  s.  y.  ytx^iZvi  ex  Candidi  Hist., 

Corp.  script,  bist.  Byz.,  ed.  Bonn.  477).  Diese 

z  w  e  i  t  e  Geisericb-Verf olgung,  die  unstreitig 

zuyielen  Bekenntnissen  Anlass  gab  (ygl. 

V,  V.  I  10)  und  zu  Zeiten,  namentlicb  im 

J.  467,  als  der  K5n^  durcb  die  combinirte 

Flotte   der  beiden  Kaiser  Leo  und  Antbe- 

mius  in  seiner  Existenz  bedrobt  wurde  (ygl. 

Procop,  I  6),  sebr  beftig  gewesen  sein  mag, 

dauerte  fast  zwei  Decennien,  bis  endlicb 

im  J.  475  der  bocbbetagte  Fflrst,  der  Ver- 

mittlnng   des  neuen  ostromiscben  Kaisers 

Zeno  (reg.  474—491)  nacbgebend,  in  Con- 

sequenz  des  mit  diesem  Imperator  damals 

abgescblossenen  sog.  ewigen  Friedens  sei- 

nen  katboliscben  Untertbanen  abermals  die 

()ahu8freibeit  wiedergab.    Zwar  konnte  er 

sicb   nicbt  entsebbessen ,   wie  im  J.  454, 

die  Ordination  eines  neuen  Biscbofs  seiner 

Uauptstadt  zuzugesteben,   docb  willigte  er 

in  die  ESckkebr  samratliober  yerbannten 

Kaiboliken  und  gestattete  ibnen  aucb,  in 

der  Katbedrale,  die  er  lange  der  offent- 

liehen  Benfitzung  entzogen  batte,  wieder 

Gottesdienst  zu  halten  (ygl.   F.  V.  I  17: 


Quae  [soil,  eoclesia  Cartbaginis]  yix 
rata  est  Zenone  prin^pe  supplicante  per 
patrieium  Seyerum  et  sic  uniyersi  ab  ex- 
silio  redierunt]  mit  Excerpt,  ex  Malchi  Hist, 
c.  3,  ed.  Bonn.  260  f.  und  Proc.  I  7).  Die- 
ser  Friedensyertrag  blieb  bis  auf  die  Zeiten 
CFelimers  und  lustinians  in  Kraft  (ygl.  Proc. 
1.  c).  Im  folgenden  Jabre  (476)  iiberliess 
der  K5nig  in  einem  Yertrage  dem  tbatsacb- 
lieben  Beberrscber  Itaiiens,  Odoyakar,  den 
grossten  Tbeil  Siciliens  gegen  einen  Jabres- 
zins  (V.  V.  I  4),  und  so  starb  der  gewal- 
tige  G^rmanenfdrst  im  Jaauar  477,  yer- 
sobnt  mit  alien  Gegnem,  die  er  w^rend 
seiner  langen,  sturmbewegten  Laufbabn  so 
bitter  bekampft  batte,  im  Frieden  mit  bei- 
den Kaiserreicben,  wie  mit  den  Katboliken. 
Scbliesslicb  mogen  noeb  einige  Ueber- 
treibungen  und  Unricbti^keiten  unserer  wicb- 
tigsten  Quellen  nacbgewiesen  werden.  Nacb 
V.  F.  I  2,  4  und  ebenso  nacb  Prosp.  Aq, 
Cbron.  302  ad  a.  Cbr.  439  (.  .  .  nee  ab 
eoclesiarum  despoliatione  abstinens  [Geise- 
ricus],  quas  et  sacris  vasibus  exinanUas  . .  .) 
sollte  man  glauben,  Geiserieb  batte  alles 
katboliscbe  Kircbengut  geraubt,  und  docb 
bat  Biscbof  Deogratias  yon  Cartbago  noch 
im  J.  455  nacb  Victors  eigener  An^be 
(I  8)  goldene  und  sUbeme  Kircbengewse 
genug,  um  rait  deren  Eri5s  Kriegsgefangene 
der  Yandalen  loszukaufen  (,statim  sategit 
yir  . . .  unwersa  ministerii  vasa  aurea  vel 
argentea  dtstrahere  etc.).  Femer  I  9  be- 
bauptet  Victor,  yon  den  164  Biscbofen,  die 
es  im  J.  457  in  der  Zeugitana  gegeben 
batte,  waren  zu  seiner  Zeit  (d.  i.  486) 
nur  nocb  drei  am  Leben  gewesen,  aber 
aus  der  ,Notitia  episcoporum  et  ciyitatum 
Africae^  erbeUt,  dass  es  nocb  son.  1.  Febr. 
484  nicbt  etwa  bloss  drei,  sondem  54  zeu- 
gitaniscbe  Bisebofe  gab.  Auf  die  beiden 
bisber  nacbgewiesenen  Uebertreibungen  des 
Biscbofs  yon  Vita  )uit  scbon  Papencordt 
369  f.  aufmerksam  gemacbt.  Weiter  will 
uns  V.  V.  1  10  glauben  macben,  die  Qei- 
sericb-Verfolgungen  b&tten  nicbt  bloss  zabl- 
reicbe  Bekenntmsse ,  sondem  aucb  sebr 
y  i  e  1  e  M  a  r  t  y  r  i  e  n  berbeigefCLbrt  (,sed  etiam 
tunc  raartyres  quamplurimi  fuisse  proban- 
tur^).  Victor  tbeilt  aber  selbst  zwei  Bege- 
benbeiten  mit,  die  unwiderleglich  bewdsen, 
dass  Geiserieb  und  seine  Geistlicbkeit  prin- 
cipiell,  aus  Neid  und  aus  Besorgniss,  die 
Hinricbtung  yon  Katboliken  konnte  zur  Ver- 
st^kung  der  ortbodoxen  Partei  beitraffen, 
katboliscbe  Martyrien  zu  yermeiden 
sucbten:  1)  Der  Sobn  Geisericbs,  Tbeode- 
ricb,  will  einen  ibm  yerknecbteten  Vanda- 
len,  Namens  Armogast,  entbaupien  lassen, 
wird  aber  durcb  seinen  Hauskaplan  locun- 
dus  zurUckgebalten,  der  ibm  Folgendes  yor- 
balt:  ,poteris  eum  diyersis  afflietionibus  in- 
terficere.    Nam  si  gladio  peremeris,  inci- 
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pient  turn  Romani  martyrem  praedicare' 
(I  14).  2)  Als  Bitten  and  Yersprechungen 
C^iserichfl  nichts  Hber  den  Bekenner  Arohi- 
nimus  yermocfaten,  ^^bet  (rex)  eum  subire 
sententiam  capitalem,  ita  tamen  callidus 
praecipiens,  ut  8i  in  ilia  bora  vibrantis  gla- 
dii  pertimesceret  yitam^  magis  earn  occide- 
ret,  ne  martyrem  glorioBum  fecisset;  si  aur 
tern  fortem  m  confessiane  conspicerety  a 
gladio  temperaret.  Sed  ille  at  colamna  im- 
mobilis  . . .  fortis  e£Pectas  confessor  rever- 
tiiur  gloriosus.  Etsi  martyrem  invidas  bo- 
stis  noluit  faoere,  confessorem^  tamen  no- 
strum nonpotuU  violaref  (I  15).  Femer 
deutet  F".  K.  I  17  an,  X^eisericb  hatte  nicht 
bloss  seine  eigenen  ortbodoxen  Unterthanen, 
sondem  auf  seinen  Raubzflgen  vielfacb  aacb 
die  katboliscben  Bewobner  der  KtLstenlander 
beider  Eaiserreiche  wegen  ibres  Glaabens 
bebelligt  (qaae  yero  [Geisericus]  in  Hispa- 
nia,  in  Italia,  Dalmatia,  Campania,  Cala- 
bria, Apulia,  Sicilia,  Sardinia,  Brattiis,  Ve- 
netia,  Lacania,  Epiro  yeteri  yel  Hellade 
gesserit,  melius  ibi  ipsi,  qui  passi  sunt,  mi- 
serabiliter  lagendo  [al.  lugenda]  narrabunt). 
Indess  bat  es  aicb,  dem  Cbarakter  jener 
Raubfabrten  entsprecbend,  da  sicber  ebenso 
wenig  lun  systematiscbe  Religionsyer- 
folgungen  gebandelt,  als  das  in  den  Jabren 
429—435  auf  africaniscbem  Boden  der  Fall 
war  {ygl.  oben  267  f.);  es  war  dem  Konig 
in  erster  Linie  um  BefHedigung  seiner  Beute- 
lust  zu  tbun.  Nur  beim  ersten  Raubzug 
des  Konigs,  dessen  Ziel  Sicilien  war,  ist 
es  aucb  zu  einer  systematiscben  Re- 
liffionsyerfolgung  gekommen;  Idatius 
(Cbron.  ad  a.  440)  bericbtet  ausdrGcklicb, 
G^isericb  batte  damals  ,pra€senHbus  episco- 
pis  suis^  die  siciliscben  Eatboliken  aucb  we- 
gen ibres  Glaubens  belilstigt.  —  Der  Er- 
folg  der  G^isericb-Yerfolgungen  scbeint  kein 
erbeblicber  gewesen  zu  sein.  Es  will  frei- 
lich  nicbt  yiel  besagen,  dass  uns  V,  V,  I 
16  nur  eine  einzige  Apostatin,  die  Frau 
des  Bekenners  Saturus,  nambaft  macbt; 
denn  wir  werden  bald  seben  (im  folgenden 
§  2),  dass  er  die  Zabl  der  Lapsi  der  Hune- 
ricb-Verfolgung  gewaltig,  und  zwar  ab- 
sicbtlicb,  untersebfitzt  bat.  Wicbtiger  in 
der  angedeuteten  Ricbtung  ist  aber  der 
Umstand,  dass  der  i^ricanisobe  Episkopat 
in  den  ersten  yier  bis  ftLnf  katbolikenfreund- 
lichen  Jabren  Hunericbs  es  nicbt  fOr  notbig 
gebalten  bat,  in  einer  Synode  iiber  die  den 
Laps!  aus  den  Zeiten  der  yorigen  Regierung 
aufzuerlegenden  Pdnitenzen  zu  beratben, 
wie  solcbes  bezt^licb  der  Abtrfbmigen  aus 
dem  Sturme  der  Hunericb-Verfolgung  unter 
Guntamund  gescbeben  ist.  —  Was  endlicb 
den  Cbarakter  Geisericbs  betrifft,  so  schil- 
dert  uns  Yictor  mit  Bewusstsein  diesen 
Yerfolger  seiner  Glaubensgenossen  als  einen 
Unmensoben,  der  mit  der  Paritat  eines  Ty- 


rannen  gegen  seine  romaniscben  und  ger- 
maniscben  Unterthanen  mit  gleicher  Gran- 
samkeit  wQtbet.    Das  ricbtige  Bild  w^ 
nes  Cbarakters   lasst  sicb  aber  mit  HWe 
einiger  rubiger  gebaltenen  Quellenberiehte 
des   5.   und  6.   Jabrb.   berstellen.     So    ist 
z.  B.  die  bobe  staatsmanniscbe  Bedeutong 
des  Mannes,   abgeseben  yon  seinen  R^i- 
gionsyerfolgungen,   die   man   mit  Dahn  I 
244  f.  als  sittlicb  und  politisch    glm<^ 
yerwerflicbe  anzuseben  bat,  durdi  Schrifi- 
steller  wie  lomandes  und  die  yortrefflicken 
Byzantiner  Priscus,  Makhus  und  Procopms, 
und  sogar  durcb   gelegentlicbe  Zugestimd- 
nisse,  die  Victor  selber  fast  unwiUkHrlich 
entscbliipfen  (I  4,  8,  17),  bezeugt     Aber 
aucb  sittliche  Yorziige  des  Yandalen  lassen 
sicb  quellenmassig  belegen :  dass  er  die  alt- 
germaniscbe  YorUebe  fOr  die  Tugend    der 
Keuscbbeit  in  keiner  Weise  yerleugnet,  be- 
weist  das  begeisterte  Lob  Salmans  (De  ga- 
bem.  Dei  1.  YH,   c.  20—22,  §  84—100, 
ed.  Halm  Monum.  German,  bist.  auctorum 
totiquissimorum,  T.  I  pars  prior,  Berolini 
1877,  99—102)  und  daAS  er  wabre  Tu- 
gend  aucb  an  Romanen  zu  scbatzen  wonte, 
erbellt  aus  der  ^rossen  Auszeicbnunjg  und 
Aobtung,  mit  der  er  den  edlen  Friedens- 
yermittler  des  Kaisers  Zeno,   den  Patricier 
Seyerus,  bebandelt,  einen  wahrbaffcenEbren- 
mann,  der  es  sogar  yerscbm&bt,  yom  Ednig 
die  den  Gesandten  zukommenden  Qe^ 
scbenke  anzunebmen,  und  als  einzige  Ghinst 
yon  Geisericb  sicb  die  FreilassungderEriegs- 
gefangenen  ausbittet  (ygl.  Malch.  Hisi  260  £^ 
c.  3).    Ygl.  die  tre£Pende  Cbarakteristik  des 
gewaltigen  Yandalenkonigs  bei  Papencordt 
(107—109)  und  Dahn  (259). 

2)  Das  yon  Geisericb  am  Abend  seines 
Lebens  angebabnte  freundlicbe  Doppelyer- 
baltniss  des  yandaliscben  Reicbes  zu  By- 
zanz  und  den  Katboliken  wurde  aucb  yon 
Geisericbs  Sobn  undNacbfolgerHunerich 
(reg.  yon  Ende  Januar  477  bis  13.  Dec.  484) 
w&brend  seiner  ersten  fOnf  Regierungsjahre 
aufrecbt  erbalten.  Zwar  kam  es  gleich  An- 
fangs  zwiscben  beiden  Hofen  zu  Differen- 
zen,  aberHunericb  ordnete  eine  glanzende 
Gesandtscbaft  nacb  Constantinopel  ab  und 
stellte,  in  i^en  streitigen  Punkten  nacb- 
gebend  und  durcb  das  kluge  Entg^nkom- 
men  des  Kaisers  Zeno,  der  ^e  Yertreter 
des  Yandalenreicbes  rait  grosster  Ausseiob- 
nung  empfing,  bestens  unterstiitzt,  Frieda 
und  Freundschaft  wieder  ber  (ygl.  Makh. 
Hist.  239  f.,  c.  5).  Und  was  seine  katbo- 
liscben XJntertbanen  betrifft,  so  bebandelte 
er  sie  Anfangs  mit  grosser  Scbonung;  er 
bewilligte  ibnen  unyerkfirzte  Cultusfreibeit, 
tlberbot  sogar  die  zuletzt  yon  seinem  Yater 
den  Ortbodoxen  bewiesene  Huld;  denn  im 
J.  481  gab  er  im  Zusammenbang  mit  dem 
emeuten  Friedensyertrage  mit  Byzanz  auf 
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die  Verwendung  «emer  Sofawftgerin 
wbA  deB  Sanen  Zeno  £e  WaU  ein 


erm  Plaetdia 
'.  eineB  neiieB 
RachofiB  Mner  fiavptotadt  frei ;  afierdiiigB 
war  ciese  ErlaabnB  an  die  Beftigmig  ge- 
knftpfl;  dast  «ach  die  Aiiiuier  im  ostrSno- 
atiwM  R^ck  8i<^  gleieher  Reli^onsfreiheft 
erfrenen  Bofiten;  im  WeigenmgdkUe  sollten 
dlie  kal^elnelien  Biseh^  -and  Priefliter  im 
TandrimEffeich  in  die  Yerbannimg  zu  den 
ManTcngeeaadtwerden.  IMe  in  Carthago  ver^ 
sunmelteB  Kalftioliken,  BiscMfe  wie  Laien, 
woBten  rwar  Ajrfongs  Ton  solchen  Bedin- 
gungen  mMi  wimen;  ihre  Abneign^  ging 
00  weit,  das8  sie  lieber  auf  die  Wi^er- 
besetzong  des  seit  24  Jahren  erledigten 
^Bdrams  ClMthafi^o  verzichteten  ^  als  den 
▼erIiaMften  Eeteem  im  ostrdmischen  Reich 
Coltinfreiheit  m  gdnncm;  die  anwesenden 
Laten  erlioben  sogar  Hber  die  angebhch 
nnerhdrte  Zumntiiung  ein  ftirchtbares  Ge- 
sdirei;  Bchliesslieh  fOgte  man  sich  aber 
doch,  da  selbet  der  kaiseiiiehe  Geeandte, 
der  die  ganze  Saebe  aof  den  Wunsch  Hu- 
nerichs  vermittdte,  sich  weigerte,  von  dem 
AmiHnen  seiner  tonniltairenden  01anb«»- 
brSder  of6d^  Notiz  zn  nehmen,  und  so 
warde  denn  am  19.  Mai  oder  18.  Jnni  481 
EogenifiB  zmn  Bischof  yon  Oartiutgo  ge- 
irMilt  (vgl.  V.  V.  n  1—3).  Bis  dahin  ge- 
nossen  also  die  kathottMsben  Unterdtanen 
fiimeriebs  tbatsftchfich  unTerkfirzte  Reli- 
gioBsfreibeit;  zwischen  477  und  481  be- 
gn§^  skb  der  K5nig  damit,  bless  die 
Haaichaer,  diese  fireilicn  in  unei^rt  grau- 
ssraer  Yeifolgung,  seinen  arianischen  Fa- 
natisnnis  empfinden  zu  lassen  (ygl.  V,  V. 
n  1,  6:  nam  fenste  <mte  biermium  quam 
fieret  {nail.  |>ersecatio],  yidit  quidam  Fausti 
eodecdam  no^to  in  omatu  fnlgentem  etc.). 
ffiemacb  ist  esalso  eine  Uebertreibung, 
wenn  Hefde  (C.-G.  2.  Aufl.  n  611)  meint: 
,der  Yandalenkonig  Hunerich  .  .  . 
hatte  seit  seinem  Regierungsan- 
tritt  im  J.  477  die  Katholiken  zu  rer- 
folgennicht  anfgeh5rt^u.s.w.  Schon 
aus  der  bisherigen  Barstelhmg  erhellt,  dass 
Hunerich  nioht  aus  aufriditiger  Sympathie 
ffir  Byzanz  und  die  Kathohken  sich  an- 
fangs  so  nachgiebig  bewies;  der  wahre 
Grand  dieser  Mfissigung  war  das  Bewusst- 
sein,  dass  die  Macht  der  Yandalen  seit  (M- 
seriehs  Tod  geschwacht  war,  und  dass  ins- 
besondere  seine  eigene  Herrschaft  auf  schwa- 
chen  Fiissen  stand.  Wol  schon  seit  G^ise- 
richs  letzter  Zeit  war  die  kriegerische  TGch- 
tigkeit  der  Yandalen  in  Folge  der  Einwir- 
kung  des  yerweichfichenden  africanisdien 
Klinms  ersch]a£Pt,  Hunerich  besass  keine 
dnzige  der  grossen  Herrschereigenschaften 
s^es  Yaters;  dazu  fielen  seit  dem  Tode 
Qeiserichs  die  Mauren,  jene  am  SQdsaume 
der  langgestreckten  EtLste  Nordafrica's  woh- 
Benden  Nomaden,  die  Geiserich  sich  urn 
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455  ydlHg  unterworfen  hatte  und  die  sich 
3uB  in  seinen  spSteren  Kriegen  als  tftch- 
tige  HQIfetruppcai  bewUhrt  batten,  outer 
Hunerich,  wenigstens  theilweise,  yom  Ya*- 
dalenreich  «b,  so  z.  B.  d&e  Mauren  des  an 
der  Siidgrenze  yon  Numidien  belegenen 
Berges  Aurasius  oder  Auress  (ygl.  iVocop. 

I  5,  8;  Pn$c.  218,  c.  10;  Mtdch.  1.  c). 
W&hrend  seiner  katholikenfireundlichen  Pe- 
riode  war  Hunerich  auf  echt  orientalische 
Weise  bemftht,  seinem  Sohne  Hilderich, 
mit  UmgehuiKg  des  yon  seinem  Yater  eN 
lassenen  Hausgesetzes ,  welches,  wie  dies 
noch  heutzuta^  im  tCbrkischen  Reiche  ttb- 
lich  ist,  den  jedesmal  altesten  Angehdrigen 
der  Dynastie  (in  director  Descendenz  yon 
Geiserich  selbst)  zum  Thronerben  bestimmte 
(ygl.  Pfy>c.  I  7),  die  Nachfolge  zu  sichern. 
Um  diesen  Zweck  zu  erreichen,  beging  er 
gegen  sein  eigenes  Yolk,  ja  gegen  seine 
eigene  Familie,  gegen  die  FamiUe  seiner 
Briider  Theoderich  und  C^nzo,  sowie  gegen 
aUe  Anhanger  derselben  unter  dem  yanda- 
lischen  Adel  die  schrecklichsten  Grausam- 
keiten;  ja  er,  der  eifrige  Arianer,  liess  so- 
gar  einen  Bischof  dieser  Secte,  den  Patri- 
archen  locundus,  lebendig  yerbrennen,  weU 
er  mit  der  Familie  des  Prinzen  Theoderidi 
besonders  eng  befreundet  war  (ygl.  V:  V. 

II  5,  6).  Dieser  Patriarch  locundus  ist 
ohne  Zweifel  mit  jenem  Presbyter  locundus 
identisch,  der  zu  Geiserichs  Zeit  gleichfklis 
als  Yertrauter  des  Prinzen  Theoderich,  als 
eine  Art  yon  Hauscaplan  desselben  erscheint 
(F.  F.  I  14:  .  .  .  Theodericus  ...  a  sue  pro- 
hibetur  locundo  presbytero  . .  .).  —  Mit  iJn- 
recht  behauptet  ilbrigens  F.  F.  11  5,  Hu- 
nerich hitte  auch  seinen  Bruder  Theoderich 
yerfolgt  (. .  .  Theodoricum  fratrem  filiosque 
eius  . . .  crudeHter  coepit  insequi);  dieser 
dritte  und  jftngste  Sohn  Geiserichs,  irrthiim- 
lich  yon  Procop  Theodorus  genannt,  war 
bereits  bei  Lebzeiten  des  Yaters,  und 
zwar  schon  yor  Regelung  der  africanisohen 
Bodenyerhaltnisse,  gestorben  (vgl.  Proe. 
I  5).  Nachdem  Hunerich  so  durch  8tr5me 
yon  Blut  seinen  Thron  genugsam  gekitt^t 
glaubte,  entschlug  er  sich,  wir  wissen  nicht 
recht,  warum,  plotzlich  der  bisher  beobach- 
teten  Rticksichtnahme  auf  Byzanz  und  be- 
gann,  den  fanatischen  Hetzereien  seiner  Bi- 
schofe  nachgebend,  in  weit  starkerm  Masse 
als  je  sein  Yater,  seine  Aggressionen  gegen 
die  katholische  Kirche.  Die  Yerfolgung  war 
jedoch  zunachst  keine  allgemeine.  In  die 
Zeit  zwischen  dem  19.  Mai  resp.  18.  Juni  481 
und  dem  20.  Mai  483  fallen  folgende  ka- 
tholikenfeindliche  Acte  des  Eonigs:  1)  Er 
liess  die  bereits  oben  charakterisirten  Ge- 
waltthaten  gegen  Diejenigen  yerflben,  die 
in  der  yandalischen  Nationaltracht  den 
Gbttesdienst  des  Bischofs  Eugenius  be- 
sucht  batten  (F.  F.  H  3,  4).    2)  Hunerich 
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schloss  die  Katholiken  von  den  Staatsam- 
tern  und  zumal  Yom  Palastdienst  aus  und 
verhangte  iiber  die  standhaft  Gebliebenen 
spater  noch  die  weitere  Strafe  der  Gflter- 
confiscation  und  der  Yerweisung  nach  Sici- 
lien  Oder  Sardinien  (V.  V.  U  7).  3)  Er 
tcrbannte  eine  grosse  Anzahl  von  Bischdfen, 
Priestern  and  Laien,  zusammen  4976  Ka- 
tholiken, auf  einmal  in  die  Wiiste,  in  das 
Gebiet  der  Mauren;  diese  wurden  auf  dem 
Transporte  dahin  noch  dazu  unmenschlich 
behandelt  (V,  V.  U  8—12;  vgl.  auchChron. 
Tunnun.  I  324,  ed.  Canis.-Iac.  Basn.,  ,Ze- 
none  Aug.  consule^).  Nach  diesen  schon 
sehr  bedenklichen  Praludien  suchte  Hune- 
rich  nach  einem  Yorwand,  um  die  bisher 
bloss  partielle  Yerfolgung  auf  alle  seine 
katholischen  Unterthanen  auszudehnen,  und 
so  richtete  er  denn  am  20.  Mai  483  an  den 
gesammten  orthodoxen  Episkopat  ein  De- 
cret,  in  dem  er  der  katholischen  Hierarchie 
vorwarf,  das  wiederholt  eingescharfte  konig- 
liche  Yerbot,  innerhalb  der  Yandalenloose 
Gottesdienst  zu  halten,  verletzt  zu  haben, 
und  forderte  alle  katholischen  Oberhirten 
auf,  sich  am  1.  Febr.  484  zu  einem  Reli- 
gionsgesprach  in  Carthago  einzufinden  und 
im  Wortkampfe  mit  den  arianischen  Bi- 
schofen  die  Wahrheit  des  homousianischen 
Symbolums  aus  der  hi.  Schrift  zu  beweisen 
(F.  V.  II  13).  Da  es  aber  an  dem  betref- 
fenden  Termine,  zu  dem  sich  aus  Africa 
und  den  unter  yandalischer  Herrschaft  ste- 
henden  Inseln  461  Bischofe  eingefunden 
hatten  (vgl.  F.  F.  II  18  und  die  ,Notitia 
episcoporum^  etc.  bei  Hefele  a.  a.  0.  612 
und  Anm.  4  das. ;  die  ,Notitia  episcoporum^ 
[yollstandiger  Titel :  Notitia  provinciarum  et 
ciritatum  Africae.  Incipiunt  nomina  epi- 
Bcoporum  catholicorum  diversarum  provin- 
ciarum, qui  Carthaginem  ex  praecepto  re- 
gali  venerunt  pro  reddenda  ratione  fidei, 
die  Kal.  Febr.  anno  YI  [corr.:  YIII]  regis 
Hunerici]  hat  Buinart  in  seiner  Hist,  per- 
secut.  Yandal.  [aufgelegt  Paris.  1694,  Ye- 
net.  1732,  ap.  Migne  Patr.  T.  58;  vgl. 
Hurler  Praef.  6]  ad  calcem  des  Yictor  Yi- 
tensis  edirt;  leider  hat  es  Hurter  unter- 
lassen,  seiner  Ausgabe  Yictors  auch  jene 
,Notitia'  beizufiigen;  iiber  das  ganze  inter- 
essante  Actenstiick  sind  die  griindlichen  Er- 
orterungen  Papencordts  [370—374]  zu  ver- 
gleichen),  in  Folge  der  gegenseitigen 
Erbitterung  und  wol  auch  aus  Ursache  des 
anmassenden  Auf tretens  des  arianischen  ,Pa- 
triarchen^  Cyrila,  der  sich  als  Prasidenten 
der  Synode  gerirte,  und  in  Consequenz  des 
unbilligen  Yerfahrens  der  Arianer  und  des 
Konigs  uberhaupt  zu  keinem  eigentlichen 
Religionsgesprach  kam  (F.  F.  II  16,  18), 
liessen  die  katholischen  Bischofe  eine  ad  hoc 
bereit  gehaltene  schriftliche  ,Professio 
fidei  catholicorum   episcoporum^  dem  Mon- 


archen  fiberreichen  (ap.  V.  V.  HI  1—22). 
Mit  Recht  nimmt  Hefele  (613)  nach  dem 
Yorgange  von  Tillemont  an,  dass  in  der 
Ueberschrift  der  ,Profe88io'  (F.  F.  HI  22) 
statt  des  handschriftlichen  ^Explicit  libellus 
directus  sub  die  XII  (al.  XYH)  Maiarum^ 
. . .  ,8ub  die  Xn  (XYH)  Mart'  zu  leeen 
ist;  denn  das  erst  nach  Ueberreiehung 
der  ,Profe88io^  ergangene  Yerfolgungsdecret 
Hunerichs  (F.  F  lY  2)  ist  bekanntlieh  ao 
datirt:  data  sub  die  YI.  calendas  Martias. 
—  Am  24.  Febr.  484  erliess  sodann  Hune- 
rich,  bereitwilligst  den  fanatischen  EinflQ- 
sterungen  seiner  Geistlichkeit  entsprechend, 
ein  Decret,  worin  er  die  RUckanwenduiig 
der  von  den  christlichen  Imperatoren  einst 
verfQgten  Kirchengesetze  auf  alle  afrieani- 
schen  Katholiken  befahl,  denselben  jedoch 
eine  Praclusivfrist  behufs  Empfang  der  aria- 
nischen Wiedertaufe  bis  zum  1.  Juni  ein- 
raumte.  Man  kann  diese  ziemlich  lang- 
athmige  Yerfftgung,  die  sich  bei  F.  K. 
lY  2  im  Wortlaut  eingeruckt  findet,  nicht 
besser  in  extenso  wiedergeben,  ab  dies 
Hefele  613  f.  gethan  hat:  ,Hunerich  erlieas 
darauf  am  24.  Febr.  ein  Edict,  worin  er 
die  versammelten  orthodoxen  Bischdfe  be- 
schuldigte,  dass  sie  ihr  Homousion,  obgleich 
dazu  aufgefordert ,  weder  am  ersten  noch 
am  zweiten  Sitzungstage  .  .  .  aus  der  hL 
Schrift  bewiesen,  dagegen  einen  Aufstand 
des  Yolkes  und  ein  Geschrei  veranlaast 
hatten.  Er  befehle  desshalb,  dass  ihre  Kir- 
chen  so  lange  geschlossen  bleiben  sollten, 
bis  sie  sich  in  die  befohlene  Disputation 
einlassen  wQrden.  Weiterhin  sollten  die 
Gesetze,  welche  die  romischen  Kaiser  .  .  . 
gegen  die  Ketzer  erlassen  hatten,  jetzt  ge- 
gen  die  Homousianer  angewandt  werden. 
Sie  dtlrften  also  nirgends  Yer- 
sammlungen  halten,  in  keiner 
Stadt  und  in  keinem  Dorfe  mehr 
eine  Kirche  haben,  keine  Taufe 
und  keine  Weihe  mehr  ertheilen 
u.  dgl.,  und  falls  sie  in  ihrer  Yer- 
kehrtheit  beharrten,  sollten  sie 
mit  dem  Exil  bestraft  werden.  Auch 
die  Gesetze  der  rdmischen  Kaiser 
gegen  die  haretischen  Laien  soll- 
ten jetzt  in  Kraft  tre ten  und  ihnen 
das  Recht,  zu  schenken,  zu  testi- 
ren  und  Yermachtnisse,  Erbschaf- 
ten,  Fideicommisse  etc.  anzuneh- 
men,  entzogen  sein;  auch  sollten 
die  in  Warden  und  Aemtern  Ste- 
henden  derselben  beraubt  und  fur 
infam  erklart  werden.  Alle  BQcher, 
worin  sie  ihren  Irrthum  (die  nicanische 
Lehre)  vertheidigten ,  mOssten  verbrannt 
werden.  Wer  aber  bis  zum  1.  Juni  sich 
bekehre,  sollte  von  alien  Strafen  frei  sein. 
Endlich  mussten  alle  Kirchen 
sammt  den  KirchengCLtern  im  gan- 
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sen  Reich  den  wahren,  d.  h.  den 
arianischen  Bischofen  and  Prie- 
stern  iiberliefert  werden/  Dahn 
(265—257)  hat  sorgfaltig  den  juridischen 
Qoellen  des  Februarediotes  im  Einzehien 
nachgespfirt  und  ftlr  jede  einzehie  Bestim- 
mang  des  letztem  die  entsprechende  Con- 
stitution au8  dem  Cod.  Theod.,  aus  dem  sie 
entlehnt  ist,  nachgewiesen.  Es  handelt  sich 
znmeiflt  am  Rtlckanwendung  der  Ketzer- 
gesetze  der  Kaiser  Theodosius  I,  Arcadius, 
Honorins  und  Theodosius  II.  —  Schon  vor 
Ablauf  der  Praclusivfrist,  ja  gleich  anfangs 
rerubte  Hunerich  weitere  Gewaltth&tigkei- 
ten  gegen  einen  Theil  der  katholischen 
Berdlkerung.  Sammtliche  orthodoxe  Kir- 
ehen  in  ganz  Africa  wurden  geschlossen, 
die  in  Carthago  anwesenden  Bischofe  ihres 
Yermogens  beraubt  und,  von  alien  HCLlfs- 
mitteln  entblosst,  aus  der  Hauptstadt  aus- 
gewiesen  (F.  F^.  IV  1,  3).  Bald  nachher 
rersprach  der  Konig,  natftrlich,  wie  sich 
spater  zeigte,  in  doloser  Absicht,  denjeni- 
gen  Bischdfen  voUstandige  Begnadigung, 
die  sich  eidlich  verpflichteten ,  die  Thron- 
folge  seines  Sohnes  Hilderich  anzuerkennen 
una  nicht  mehr  mit  der  Beyolkerung  Jen- 
seits  des  Meeres^  also  mit  den  Italienem, 
zu  correspondiren.  Viele  um  das  Wohl 
ihrer  Diocesen  besorgte  Bischofe  leisteten 
den  verlangten  Eid;  die  schlaueren  Pralaten 
aber,  die  nicht  mit  Untecht  eine  ihnen  vom 
Eonig  gestellte  Falle  witterien,  verweiger- 
ten  den  Schwur  unter  dem  Vorwande,  dass 
die  hi.  Schrift  den  Eid  untersage  (F.  F. 
IV  4).  Der  arglistige  Monarch  verurteilte 
nun  die  302  Bischofe,  die  den  Schwur  ge- 
leistet  batten,  zu  einer  mildem  Form  der 
Verbannung :  sie  soUten  sich  all  ihrer  geist- 
Hchen  Functionen  enthalten  imd  als  ein- 
fache  Landleute,  als  ,coloni\  sich  dem  Acker- 
bau  widmen.  Die  ilbrigen  Bischofe,  46  an 
der  Zahl,  dagegen  wurden  mit  einer  weit 
hartem  Strafe  belegt;  sie  wurden  nach 
Corsica  relegirt  und  mussten  dort  fiir  die 
konifflichen  Werften  Schiffsholz  fallen.  So 
wurden  AUe  bestraft:  die  Einen,  weil  sie 
dem  Verbote  der  hi.  Schrift  zuwider  ge- 
schworen  batten,  die  Andem,  weil  sie  sich 
der  Thronfolge  Hilderichs  widersetzten  (vgl. 
F  F.  IV  5  mit  der  ,Notitia  episc'  und 
Hefde  614).  Die  allgemeine  Katho- 
likenverfolgung  begann  dagegen  erst  am 
1.  Juni  und  dauerte  demgemass,  wie  Dahn 
(257)  mit  Recht  anninmit,  da  Hunerich 
schon  am  13.  Dec.  starb,  nur  etwa  ein  hal- 
bes  Jahr.  Das  Februardecret  wurde  —  daftir 
Borgte  der  wilde  Religionshass  des  Konigs 
und  noch  mehr  der  noch  weit  grausamere 
Fanatismus  der  arianischen  Geistuchkeit,  die 
die  AusfQhrung  der  drakonischen  VerfCl- 
gung  zu  iiberwachen  hatte  —  mehrfach  fiber 
seinen  Wortlaut  hinaus  in  der  scharfsten 


Form  voUstreckt  (V.  V.  Y  1—16  und  zu- 
mal  V  11  u.  V  13).  Es  ist  also  sicher, 
dass  es  damals  sehr  viele  Bekenner  gab. 
Man  darf  sich  nicht  wundem,  dass  Euge- 
nius  Yon  Carthago  noch  im  Exil  in  der 
Wiiste  unter  der  Bosheit  eines  arianischen 
Geistlichen  zu  leiden  hatte,  dass  der  katho- 
lische  Klerus  der  Hauptstadt,  darunter  so- 
gar  noch  ganz  jugenoMche  Lectoren,  zur 
Geisselung  und  zur  Verbannung  yenirteilt 
wurde,  dass  viele  katholische  Laien  zu 
Carthago  in  Gegenwart  des  byzantinischen 
Gesandten  die  emporendsten  Folterqualen 
erduldeten,  dass  endlich  einige  orthodoxe 
Bewohner  der  mauretanischen  Stadt  Tipasa 
der  Zunge  beraubt  wurden  (vgl.  F.  F.  V 
1,  6,  9—11  mit  Proc,  I  8).  ^  ist  gewiss 
richtig,  wenn  Proc.  1.  c.  meint:  ^i^ove  Sk 
X)v(opi^oc  Ic  Tol»c  iv  At^uiQ  XptoTtocvobc  (i>pi^ 
TaToc  te  xal  ddtxcoxatoc  av&p<oico>v  dhcdcvrcov. 
Ebenso  spricht  Vict.  Tunn.  323  ,Leone  Aug. 
ni  Cos.'  die  Wahrheit:  Agnericus  . .  .  ca- 
tholicos  per  Africam  plt^s  poire  persequitur. 
Gleich wol  ist  es  aber  in  der  allgemeinen 
Hunerich- Verfolgung  nur  zu  verhaltniss- 
massig  wenigen  Martyrien  gekommen. 
Zwar  sagt  F.  F.  V  3 :  in  civitate  vero  Ca- 
lusitana  non  valeo,  quae  gesta  sunt,  nun- 
tiare,  quia  et  ipsam  quantitatem  martymm 
vel  etiam  confessorum  impossibile  est  ho- 
mini  mpputare;  weiter  spricht  sogar  der 
ruhige,  kirchlich  unbefangene  Procop  (1.  c.) 
von  vielen,  auf  Hunerichs  Befehl  hin- 
gerichteten  Katholiken  (ptoC^oevoc  T^p 
fli6Toi»c  ic  t9jv  'ApetoEvuiv  (isxaTCbEavat  86ioy, 
^(7ouc  SvXapot  oi-/^  exoifiouc  a^TCfT  Sicovtac, 
Ixaii  xs  xal  aXXatc  davaxou  Idiai^ 
St8<p^8tpe);  Ch'eg.  Tur.  II  3  in  seinem 
bereits  oben  charakterisirten  sagenhaf- 
t  e  n  Bericht  iiber  das  Vandalenreich  meint : 
Octavianus  vero  archidiaconus  et  multa 
milia  virorum  ac  mulierum  banc  fidem  ad- 
serentium  interemta  atque  debilitata  simt. 
Aber  aus  einem  F.  F.  V  5  mitgetheilten 
Vorfall  erhellt  unwiderleglich,  dass  die  Van- 
dalen  dam  als,  ebenso  wie  unter  Geiserich, 
principiell  aus  den  bekannten  Opportu- 
nitatsr^cksichten  bemdht  waren,  katholische 
Martyrien  zu  vermeiden.  An  jener 
Stelle  wird  iiber  zwei  Briider ,  die  unter 
den  Folterqualen  unentwegt  an  ihrer  ortho- 
doxen  Ueberzeugung  festhielten,  Folgendes 
berichtet:  quantis  iam  laminis  ignitis  ad- 
usti  sunt,  qualibus  angulis  exarati,  quibus 
cruciatibus  torti,  res  ipsa  docet,  quod  eos 
ipsi  tortores  a  sua  facie  proiecerunt  dicen- 
tes:  istos  imitaiur  universus  populus,  ut 
nullus  ad  nostram  religionem  penitus  con- 
vertatur  etc.).  Papencordt  (116  f.),  der 
gleichfalls  von  zahlreichen  Martyrien 
der  Hunerich-Verfolgung  nichts  wissen  will, 
hat  diese  entscheidende  Btelle  CLbersehen. 
Von  den  relativ  wenigen  geschichtlichen 
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BhitBeiigen  der  generell«ii  Himerieh- 
Terfolgnng  sind  me  erktuehtesten  Bisoliof 
Laotiis  Ton  Neptis  iin  4er  Byvaeeim)  miA 
der  Laie  TictonaBus  Ton  Hadrumet,  da- 
mails  Proconsul  «u  Carthago ;  'ersterer  wui?de 
en<^reder  schoii  kiirE  Tor  dem  1.  Pebr.  484 
znr  BiiMehtklfaterimg  det  euiii  R«ligiomge- 
Bpr&dh  ^rsetiieHeiieii  ort^iodoxeii  EpiiScopatee 
oder,  Badk  der  -wabrsoMnlieiliem  Asigabe, 
erst  am  24.  ^t.  484  auf  Befehl  Hone- 
rfehs  lebendig  Terbrannt  {vgl.  V.  V,  II 16 ; 
Vict,  Tunn.  324  ad  a.  Chr.  464,  die  ,Not. 
episc/  mid  Hefde  614).  Yictorfanus  musste 
seme  kathoKsehe  UeWzengnngstrevie  mit 
emeni  marterYoHen  Tode  bOssen ,  ebgleidi 
er  vorher  bei  Hunerich  sellMt  wegen  Seiner 
loyalen  Dienste  in  grossem  Ansehen  ge- 
standen  liatte  {V,  V,  N  4).  Eine  sehr  gut 
nnterriehtete  ^elle ,  die  sm^  namentlidi 
darch  genane  dironolo^scbe  Angaben  aus- 
Eeidmet  und  jedenfkHs  bald  nadi  534  su 
Carthago  entstanden  i«t  —  sie  sehfiesst 
mit  dem  Untergange  des  Tandalenreichefl 
ab  {rgl.  Pmpmcordt  357  f.)  —  der  Appen- 
dix Prosp.  Tir.  Ohron.  ex  Mb.  Amg.,  ge- 
denkt  bloes  der  generellen  Hunerieh- 
Verfolgung  (a.  a.  0.  311):  ,qui  (Hnnerix) 
in  fine  anni  regni  sui  cathc4ioae  eeelestae 
persecutionera  fecit  omnesque  eecleeias  dao- 
stt  et  cunctos  Domini  oatiiolieos  saeerdotes 
cum  Eugenie  Carthagtnensi  episcopo  exHio 
relegarit' 

Beziigtieh  der  Wirkung  der  Hanerieh- 
Verfolgmig  will  mw  Vietor  von  Vita  glan- 
ben  maehen,  es  seien  damals  nar  eehr 
wenige  Katiioliken  zum  ArianismuB  ab- 
gefiedlen;  II  4  behauptet  er  in  Betreff  der 
zahlreichen  Katholiken,  die  zu  Carthago 
auf  Huneriehs  Befehl  eine  Art  yon  Deeal- 
yation  erlitten:  quorum  noe  plurimoe  noyi- 
mus  nee  scimus  aUquem  eorum  tune  etkuu 
poenie  urget9tibu8  a  recto  itinere  destiHsse, 
Pernor ,  er  erwahnt  nur  ein  Paar  Lapsi, 
nSmfieh  einen  Laien  Elpidoforus  m  Car- 
thago, der  eich  dann  als  Renegat  und  grau- 
samer  KathoKkenTerfoigw  einen  BchKmmen 
Namen  machte  (V  9),  den  ,exlectQr  Theu- 
oarhis  perditu«'  (V  10)  und  ,in  oirttate  Ca- 
lusitana^  einen  weitem  Laien,  den  Ghemahl 
der  Bekennertn  Victoria  (V  3).  Aus  den 
Acten  der  romischen  Lateransynode  yom 
J.  487  Oder  488,  deren  Aufgabe  es  efoen 
war,  die  Bedin^ungen  f esteostellen ,  unter 
denen  die  Lapsi  der  Hunerieh-Verfolgung 
die  Wiederaufnahme  in  die  kathol^he 
Kirche  erlangen  k5nnten,  resp.  aus  dem 
auf  jenem  Concil  zur  Verleeung  gelangen- 
den  Schreiben  des  Papstes  FeUx  III  (bei 
Hefele  614 — 616),  also  aus  dem  authentisch- 
sten  Qnellenmaterial,  geht  aber  unzweifel- 
haft  henror,  dass  es  unter  Hunerich  ausser- 
ordentlich  zahlreiche  Lapsi  aus  alien  Klassen 
yon  Katholiken  gegeben  hat,  die  theils  ge- 


Ewmngen,  theih  sogar  freinvillig  die 

sche  Wiedertaule  empfkngen  hatten.    Fbr 
unfem  Zwe(4c  kommen  beaonden  folgeals 
Canoiiet  jener  Synode  in  Betraoht:  L  md 
yor  AJlem    can.   2^   mo   Ton   ,MfldM% 
Prle«tern    und   Laien  -die  Bedt  irt, 
welche  gezwungen  oder  freiwillig 
die  Wiedertaufe  •enpfing'en;  JL  t, 
3,  der  sich  mit  ,den  (niederen)  Kterikern, 
Mdnchen,     gettreweihten    ^nnf- 
frauen  und  Weltleuten  befost,  weli- 
che  ehne  Zwang  sich  zur  Witde^ 
taufe   begeben  haben^;    III.   can.  I, 
der  sidi  mtt  ,4eK  Kateckumenen  be> 
fasst,  wieleke  sich  yen  den  ffireMiem  h** 
ben    taufen    lassen;    fV.  endlwh  can.  7: 
,die  niederen  Kleriker,  Mdnche  «nd  L«6b, 
welciie  ge^wungen  die  Wiediertaufe  eni' 
pfingen,  seliea  drei  Jahre  Bmee  tiwn,  6i- 
s  oh  5 f e ,  PrIeeAer  mid  Diakenen  lUier,  mmk 
wenn  sie  gezwungen  wurden,  tnfimeii  ikr 
ganzee  Leben  Ymng  in  der  Bone  bleibeii^. 
Bei  Grcgar  v^h  Tamrt  <IL  Fr.  II  8)  findet 
sioh,  was  man  hither  llbersehen  hat,  in  dor 
Bpreu  seiner  sonst  «o  TerwoireDen  und  mj* 
thischen  Darstelhing  der  TandaHsohen  Ver- 
hAhnisee  (s.  oben  8.  262)  eine   Spar  dsr 
echte^  Tra^ti<m  iiber  die  Lapm  der  flb- 
nerieh-Verfolgung :   ,mnltl  tunc  emmtei  « 
fide  accipientos  diyitias  insenMnuit  ee  d#> 
loribus  muhis,  sioat  infelix  ilie  ^pfeetpit 
nomine  Revooatui  eo  tempwe  mt  revocttm 
(Wortspiel !)  a  Me  ctUhoUcmJ  —  fkhon  Po- 
pencordt  282  hat  mit  Fug  die  Acten  dsr 
Lateransynode  yon  487/488  aar  Kritik  Tie- 
tors  yon  Vita  yerwerthet.  —  Man  muss  in 
der  That  staunen  (Iber  jene  Retmltate  der 
Hunerich- Veifolgung,   wemi  man  bedeakt, 
dam  die  arianischen  Vandalen  taoh  moht, 
wie  yiee  yersa  die  katholieohe  Kirche,  mit 
Handauflegung  und  Empfang  des  Abend- 
mahles  xokdk  arianitckem  Ritus  den  Prose- 
lyten  gegenlLher  begndgten,   sondera  die 
fftr  das  katholische  Bemsstsein   ga»s  W- 
senders  absiossende  ¥nediertaufe   als  8yBi* 
bei  des  Uebertrttts  Terlangten.    Vgl.  z.  B. 
F.  F.  V  3,  wo  das  rebaptinnre  ak  ein  ,iu- 
gnlare^,  ein  geistiges  AbscUachten,  bezeiok- 
net  wird.    Waitere  QueUenbelege  bei  H. 
Hurter  235  f.,  Anm.  1,  z.  B.  Amgutim.  Bp. 
23,  §  2  {,rebaptizare  oadiolieiun  immanissi- 
mum  scduB  est^);   De  unico  bi^.  e.  43, 
§  22  (,rebapdzare  catholicot  .  .  .  semper 
estdiaboHcae  praoMnnptionis^);  Ep.  166  Leo- 
nis  papae  I,   wo  die  Wiedertaufe  als  ^ 
expiahUe  f(usinu^  gebrandnarkt  wird.  — 
Es  ist  ftbrigens  kktr,  dass  can.  4  anserer 
Synode,   wo  uirter  den   ,Lap9i^   unmfin- 
dige  Enaben,   seien   sie  Kleriker  oder 
Laien,    wie    auoh    unmlindige   M&d- 
chen  aufgefiihrt  werden,  nicht  in  unseni 
Zusammenhang  gehdrt;    denn   es    huidelt 
sich  da  naturgemjiss  entweder  um  gar  k^ne 
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Oder  kidtttoSB  nai  eiiid  sekr  geringe  mo* 
niwke  Sohold  diMcir  jugOBdlkhen  Lafsi; 
06  wetden  daher  ftooh  yem  Coneil  bezQg- 
lidi  der  kirrMithen  Penitaia  iusaisl  ge* 
Imdm  behandiit.  |]»  Oe^tJ^a^  can.  4 
diettt  «k«r  znr  Bestatigung  ala  antf 
Widerlefong  dss  YiioMdn.  J«daiifaU»  wird 
dur^  diasen  KanoD  iie  Era&hUuig  Y ietcfrs 
(T  14)  beslfidgftf  weoaob  dei  Fanaiiker 
Cjrya.  zn  Caitluiga  eioigeA  kleinen  katho- 
liMheii  Kaatoi  —  einet  zahlte  erat  etwa 
7Jakre  —  gewalt»aindi«ariaiii0cke  Wie- 
dartaafe  ehheiton  lies*  (^li  violeBtia,  ii<y> 
Vm  Tidentikiia,,  m  CasthagiBe  filuM  cuiusdaiii 
Bdkilii,  MMiatym  ciioiter  aeptea,  iuBwi  Cy- 
nfaie  a  par^itibaa  •epasatuA  esi  , . «  udsok' 
tela  eknaaate  ul  Mtotat:  Cknsliaims  sum, 
Cliriitianiia  lonv  ChnaiiaiMU)  sum.  Cut  tei- 
niteiai  in  kia  lemia  Tdcibva  deekraaiem 
A  dktavantas  liiiaafi^Mn  infmUiain  in  suum 
§i»r§iUm  demerserufd.  Jiu^  de  filiiB  niedid 
T6Baiabi>yfl  liberati  fa«tain  esaa  pvobator . . . 
aogilavit  impiataa  anana  a^  pareniibtts  filios 
panrodos  aepaiare^  elc.X 

Zom  Glfick  fOr  sema  miMkaAdfliteB'  ka- 
tfadiiehas  UateflhaiieB  staib  K^mg  Mnmh 
rich  sekes  am  ISw.  Dee.  484.  Die  leiden^ 
•okailliehan  afvktaniiehaii  QifteUen  laasem  ikn 
entweder  donelbeiLMhreeklickeii  EfankMut, 
der  Pktiustaw,  eiliegaBiy  wovaa  die  netoii- 
idmi  Y«rfalfer,  eifi^tiieekjasEpipfaaiies,  am 
fltfades,  en  G^rittSr  gesievben  seui  soUes 
(aa  r.  V.  Y  21  und  der  App.  ad  cfaffon. 
iVMrp;.  T>r.  31 IX  eder  sae  yindiciren  ikm  daa 
kfif^he'  Bade  dee  Arms  (so  Viet  Tntm. 
ad  a.  Chv.  484).  YgL  amch  den*  geradtara 
abeateiLerlieheii  Beriidkt  bei  Greg.  Tur. 
I  ei.r  ^onimcim.  vero  post  taniiim  fiacimis 
arreptu^  <»  daemom^  qui  dim  de  sundormn 
amtgmne  pustu^  frnwaty  proprOs  9e  mor9i' 
Ih%  iemiabatf  m  qtfo  etiam  oruaiatu  vita» 
iadtgnam  insta  movta  fiaml/  Proteus  da- 
g^pen,  der  HBbefaitgene  Gesekieht* 
•ekreiber^  UM;  den  Konig;  eiBfaek  einer 
Iiaakheit  eiliegen  (1«  e..:   *  .  .  IttM^o^ 

i)  Barmius  (Aab.  ecok  T.  YI  363  ad  a. 
Cfar.  484^  $  CXXDL;  43»  ad  a.  Chr,  49&, 
tXXY,  Yenet.  17(M^)  wd  iT.  CA»^  Sekioimr 
(Weltfeaeb.,  die  altere  wiss^nsehaftL 
liiBg.^  Bd«  I^  reeknea  aaek  Hmierieto 
Kaekfolger  Oitntamuad  (eeg..  14.  Dec. 
484  bis  496)  uataF  die  KatkolikenyeiM^eK; 
So^  aacb  Gihkm  (C^esck.  d.  Abnakna  und 
des  Faiks  dea  romvReiohes,  dbers.  Ton  C. 
W.  T.  B.^  Bd.  YI,  Kap.  XXXYIH  325- 
Wiea  1790);  er  meiiit  sogar^  ^GuntamuRd 
sebiett  aar  Grawamkeifc  mit  seiBen  Oheim 
(HaMKkdi^  zu  wetMfem,  selbai  ikn  au  iiber- 
treflstt^;  er  gaebt  indess  zu.,  GuntamuBid 
kiMe  ^eflfUidi  naeiigeUMseii^  die  Bfecbola 
ivftek^erufen  und  diem  atkainasncben  Glaur 
beiwkokeaBtBMa    freie   Uebimg   gtostatteft^ 


aber  ^in  frfihseitiger  Tod  hatta  die  Wokl- 
tkaten  ieiner  zu  apftten  G>ate  v^eiteUS 
Dagegen  erblieken  bei  Weitom  die  raeiston 
untor  den  namhaften  neaeran  Fovsebam  in 
Gimtamnjid  nicki  etirai  einen  KatbolikeiH 
Terfolger,  s^odein  im  G^egeatkeil  einen  woblr 
wdlendenBeiebfiteer  seiner  ovthodooben  Uik- 
terthanen ,  so  z,  B.  ^.  Bttsnoge  (Ann^  pol.- 
ecel.  T.  Ill  588  ad  a.  Ch*.  494,  §  YIU; 
597  ad  a.  Gbr.  496,  %  XX,  Roderod.  1706), 
Sckrdckh  (103),  Papene^vdt  (118),  Daim 
(258)  und  Hefele  (614,  §  215);  Die  leiztero 
Annabue  ist  die  liebtige,  wio  sich  aus  fo^ 
eaadem  Erwagungen  ergeben  wird.  AUer- 
mng^  beseickaei  Prw.  I  8  auftb  den  Nae^ 
iblger  Huneriehs  al»  graueamen  Gegner  der 
Ortkodoxie   (oStoc  ^  PouvdafAouv^^    icXs(o«i 

)iifr(Co7e  ^i  Tol>c  Xpt7Tiavol»c  Gica'taH 
7^v  iretftevtv  ixsXtuxvyM  v^a^ooK  x.  t.  h\ 
und  TA«o^aii«9,  der  dan  Prosep  aussehreibtly 
berijcktet  sogar,.  seme  Yovlage  Qberbietendy 
Giurtamund  hatta  seine  kathdischen  Unter* 
tkanen  nocb  sektinuner  ak  selbst  Hunerieik 
yevf^gi  (ChroBOfii^bia  [ed.  Boui.  yel.  II 
288:  Tova«^Sv  [gic!]  -  .  .  utCCova  xotxd 
xoTc  XpujTtavovf  lv$st|di)A.svoCr  se& 
%  'Ovmp(.^a«).  Dass  abev  Guntamund  gleieb^ 
wol  irgendwie  als  Boscbiitzer  seiner 
ortbodoxen  Unier(^nen  aufgetreten  sein 
mnss ,  dies  erheilt  sekon  aus  ^m  historic 
seken  Zusammenbang.  Denn  da  es  fesi- 
stekt,  dass  Konie  Trasaonund  die  uater  Huh 
nerieb  dem  kaAokaeken  Gottesdienst  efti- 
zogenen  Kircben  gLeicblaUs  scbliessen 
liesft  (ygl.  unton  §  4),  so  ist  es  klar^  dass 
jene  Eirehen  inzwischen,  und  zwar  gerade 
unter  GantanMind,.  wieder  geofeel  worden 
wasen;  Weiter  bat  sekon  SchrMch  (a.  a,  (X) 
daran  ennnert,  dass  die  africaniseben 
and  darum  besser  unterrlchtelen  QuelleB 
dea  M(Miarcben>  im  Gegentkeil  ausd»fkkli<^ 
ala  einen  Gonner  des-  Katholieismtta  gel« 
ten  lassen.  Das  Obron.  Vict.  TunmmK  325 
berichtet  denn  aucb:  ,qui  (GunlMumdus) 
nostros  piotuui»  de  ezilia  reyoeayit^,  uind 
dev  Append.  Cbvon.  PpQe^.  Tir^  311  f.  hal 
una  zwei  kaikol&enfreundliebe  Acte  dea 
Konigs  aufbewabrt.  Hievnaeb  erstattete 
Guntamund  im  dritten  Jahre  seiner  Regi^ 
rung,  d.  i.  487,  den  Katk^tiken  die  Eirobe 
dea  Martyreva  Agileus  wieder  zwrfioky  naek^ 
dem  BischeC  Eugamus  yon  Caribi^  seboa 
frt^r,  also  ap&testens  487,  aos  dem* 
Eoul  wieder  zuHtokgevufen  war  (qad  tertia 
anno  regni  sui  ooemeterium.  s.  nuwtyBia 
A^ei  apud  €u7tbaginem>  oatkeiicis  dsore 
pvaecepit),  und  im  10.  Begierungsjakre  (494) 
liess  der  Konig  alle  kaiUiolissban  Eireben 
wieder  ofeem  lud  begnadigte  auf  Engemiia' 
Yevwendungt  alle  exiHrten  Biscbdfe  (,decimo 
autem  regni  sui  ecelesias  catbolieorum  ^e^ 
ruit  et  ocmes  D«  saeerdetes  petente  £ur 
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genio  .  . .  de  exilio  revocavit^);  G^wiss  ist 
an  der  Wahirheit  dieser  Berichte  um  so 
weniger  zu  zweifeln,  als  die  eifrig  katho- 
lischen  africanischen  Autoren  keinen  Anlass 
hatten,  einen  ketzerischen  Yandalenkdnig 
auf  Kosten  der  Wahrheit  zu  entlasten ;  jene 
Nachrichten  sind  indess  Yon  Ungenauig- 
keiten  nicht  ganz  freizusprechen.  Zu- 
nachst  ist  es  ein  Irrthum^  wenn  Victor  von 
Tunnuna  den  Guntamund  s  o  f  o  r  t  (protinus) 
alle  unter  Hunerich  yerbannten  Katholiken 
zurCLckrufen  lasst;  denn  wir  haben  oben 
gesehen,  dass  im  J.  486,  zur  Zeit,  als 
V,  F.  schrieb,  die  Verfolgung  noch  nicht 
ganz  erloschen  war.  Papencordt  (118,  Anm. 
2)  hat  mit  Fug  die  betreffende  chronologische 
Ungenauigkeit  des  Vict.  Tunn,  gerftgt,  wah- 
rend  Hefele  (a.  a.  0.)  die  Angabe  dieser 
Quelle  pure  acceptirt.  Andererseits  aber 
muss  die  Angabe  des  App.  Pr.  T.  Chron., 
der  Konig  hktte  erst  494  die  gesperrten 
katholischen  Kirchen  wieder  freigegeben, 
als  ungenau  bezeichnet  werden;  denn 
die  schon  erwtlhnte  romische  Lateran- 
synode  hat  zur  Yoraussetzung ,  dass  schon 
487/488  in  ganz  Africa  die  Katholiken  unge- 
hindert  ihre  Religion  ausiiben  konnten ;  das 
Concil  befasst  sich  ja  mit  den  Bedingungen, 
unter  denen  die  lapsi  der  Hunerich- Verfol- 
gung  wieder  in  die  katholische  Kirche  re- 
cipirt  werden  konnten.  Sicher  war  also 
schon  im  J.  487  die  Rfickgabe  zahlreicher, 
ja  der  moisten  Kirchen  an  die  Orthodoxen  i 
erfolgt ;  denn  andemfalls  konnte  ja  damals 
von  einer  i^o  umfassenden  Ausiibung  der 
kirchlichen  Bussdisciplin  gar  nicht  die  Rede 
sein.  Die  Restitution  der  moisten  katho- 
lischen Kirchen  wird  also  wol  schon  487, 
gleichzeitig  mit  der  RCLckgabe  des  Coeme-  { 
terium  s.  Agilei ,  stattgefunden  haben ,  so  i 
dass  sich  die  Notiz  des  Appendix  nur  auf  I 
die  Freigebung  des  Restes  aer  katholischen  | 
Gultusstatten  bezieht.  Ja  man  darf  sogar ; 
mit  Dahn  (a.  a.  O.)  annehmen,  dass  das ; 
Pebruaredict  Hunerichs  schon  gleich  an- 1 
fiings  beseitigt  wurde.  Jedenfalls  war  be- 
reits  um  487  die  Religionsft*eiheit  der  roma- 
nischen  Bevolkerung  im  Wesentlichen  wie- 
derhergestellt.  Dagegen  ist  es  richtig,  dass 
die  Bischdfe,  abgesehen  von  dem  schon 
spatestens  487  begnadigten  Eugenius,  erst 
494  ihren  DiScesen  wiedergegel^n  wurden; 
denn  gerade,  weil  487/488  die  africanischen 
Oberhirten  sich  noch  im  Exil  befanden, 
nahm  Papst  Felix  in  mit  seiner  Synode 
die  Angelegenheit  der  reuigen  Lapsi  aus 
der  Zeit  Hunerichs  in  seine  Hand  (vgl.  He- 
fele 614).  Es  ist  also  unzweifelhaft ,  dass 
Guntamund  stets  ein  seinen  orthodoxen  Un- 
terthanen  wohlgesinnter  Herrsoher  war.  Ba- 
ronius  macht  freilich  zu  Gunsten  seiner 
Annahme  die  Ep.  IB  des  Papstes  Gelasius  I 
(reg.  492 — 496)  geltend,  wo  es  heisst :  ecce 


(cum)  nuper  Honorico  regi  Yandalicae  na- 
tionis  .  .  .  Eugenius  Carthaginensis    episoo- 
pus  multique  cum  eodem  catholici  saoerdo- 
tes  constanter  resisterent  saevienti  cuncta- 
que  extrema  tolerantes  hodieque  perseci** 
torlbvs  resistere  turn  omittunt,   Diese  Ep.  13 
ist  ohne  Zweifel  identisch  mit   dem  Briefe 
,Cum    tuae   dilectionis^   bei  JaffS  Regesta 
pontif.  Rom.  55,  Nr.  3891  (J.  492—494). 
Allein  aus  dieser  Stelle  lasst  sich  nur  so- 
viel  schliessen,  dass  unter  GNintamund  wi- 
der seinen  Willen   und   ohne   sein 
Vorwissen  einzelne   partielle  Ver- 
folgungen  stattgefunden  haben  mdgen.  Schon 
Basnage  (588)  hat  jene  Papstworte  richtig 
interpretirt :  ,cur  ut  Honorici  sic  et  Ganta- 
bundi,  si  persecutorem  egit,  Gelasius  non 
meminit?    Scilicet  non  erat   inter  persecu- 
tores,  imo  clausa  templa  pandi  permiserat^ 
etc.     War   sonach   Guntamund   personlieh 
den  Katholiken  wohlgesinnt,  so  ist  es  nicht 
minder  gewiss,  dass  es  unter  seiner  Regie- 
rung,  wie  gesagt,  namentlich  im  Anfang, 
wenn  auch  wider  seinen  Willen,  zu  Tereiii- 
zelten  Bedrfilckungen  von  Katholiken  kam, 
die  durch  die  fanatische  Wuth   des  ariani- 
schen    Pdbels    oder    einzelner    arianischer 
G^istlichen  yeranlasst  wurden.    Das  erhellt 
erstens  aus  dem  Umstand,  dass  im  J.  486, 
als  Victor  von  Vita  sein  Buch  verfasste, 
die  Verfolgung  noch  nicht  ganz  erloschen 
war,   und  zweitens  aus  den  eben  citirten 
Worten  Gelasius'.    Die  letzteren  beweisen, 
dass  es  auch   in  den  letzten  Regierungs- 
jahren  Guntamunds  nicht  ganz  an  katho- 
likenfeindlichen  Acten  Seitens  des  fanati- 
schen  Pdbels  gefehlt  hat.     Ein  Beispiel  der 
Art  hat  uns  die  bald  nach  523  rerfasste 
Vita  s.  Fulgentii  aufbewahrt.    Ein  ariani- 
scher Presbyter  Namens  Felix  liess  in  der 
G^gend  yon  Sicca  (im  dstlichen  Numidien) 
einen  gleichnamigen  Abt  und  den  Mdnch 
Fulgentius,  den  sp&tem  Bischof  von  Ruspe, 
aus  eigener  Machtrollkommenheit  grausam 
geisseln  und  decalyiren  (o.  IX,  §  16;  c.  X 
bis  XI,  §  20).    Als  aber  der  arianische  Bi- 
schof von  Carthago  diese  Greuelthat  erfuhr, 
hot  er  —  gewiss  ein  Beweis,  dass  der  Ko- 
nig katholikenfreundlich  war!  —  dem  ihm 
persdnlich  bekannten  Fulgentius  die  strange 
Bestrafung  des  Schuldigen  an,  die  aber  der 
Verletzte  grossmtlthig  fU)lehnte  (c.  XI,  §  21). 
Mit  Recht  bezieht  Dahn  (258,  Anm.  5)  die- 
sen  Vorfall  auf  die  Regierungszeit  Gunta* 
munds.    Das  Vorkommen   einzelner  Ver- 
folgungsacte  trotz  der  wohlwollenden  Ge- 
sinnungen  des  Kdnigs  l&sst  uns  mit  Dahn 
(258,  Anm.  3)   den   Irrthum   Procops   — 
Theophanes,  der  Byzantiner  des  neunten(!) 
Jahrh.,  kommt  weiter  nicht  in  Betracht  — 
erklarlich  erscheinen.    Guntamunds  freund- 
liches  Verhftltniss  zu  den  Katholiken  fHhrt 
Dahn  (258)  mit  Recht   theils  auf  seinen 
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seharfen  Oegensiettz  zu  Hunerich  zuriick, 
der,  urn  seinem  Sohne  HUderich  die  Thron- 
folge  zu  richern,  sehr  grausam  gegen  das 
Haas  seines  Bruders  Gango,  des  Yaters 
Guntamands ,  verfahren  hatte  (ygl.  V,  V, 
n  5)  —  wurde  doch  der  Neffe  wider  Wil- 
len  des  Oheims  dessen  Nachfolger  im  van- 
daliflchen  Kdnigthum  — ,  theils  erkl&rt  er 
diese  Katholikenfreandlichkeit  aus  den  Ge- 
fahren,  die  damals  dem  Reich  yon  Seiten 
der  Mauren  drohten  (vgl.  Proc.  1.  c.).  Ich 
mocfate  noch  auf  ein  dnttes,  nicht  minder 
wichtiges  Motiv  hinweisen,  namlich  auf 
Gontamunds-  SteUung  zu  Byzanz  resp.  auf 
die  damaligen  Beziehungen  des  ostromischen 
Hofes  zur  romischen  Curie  und  zum  abend- 
Undischen  Romanismus  Hberhaupt.  Der  by- 
zantinische  Hof,  so  lange  er  eifrig  der  Or- 
diodoxie  huldigte,  unter  Leo  I  und  wah- 
rend  des  ersten  Jahrzehnts  des  Kaisers  Zeno 
in  engster  Yerbindung  mit  dem  romischen 
Papstl^um  und  der  abendlandischen  katho- 
lischen  Welt  iiberhaupt  und  darum  dem 
vandalischen  Reich  nicht  ungefahrlich,  trieb 
eben  seit  482,  seit  dem  Henotikon  Zeno's, 
welches  zwischen  dem  Eatholicismus  resp. 
zwischen  dem  chalcedonensischen  Symbolum 
Yon  451  und  dem  Monophysitismus  zu  ver- 
mitteln  suchte,  immer  mehr  einem  Bruche 
mit  Rom  und  der  abendlandischen  Ortho- 
doxie  zu,  es  kam  allmalig  zu  einem  yor- 
ubergehenden  Schisma  zwis'^hen  beiden  ka- 
tholischen  Eirchen ;  Acacius,  Patriarch  von 
Oonstantinopel,  der  geistige  Urheber  des 
Henotikon,  wurde  schon  484  auf  einer  ro- 
mischen Synode  excommunicirt  (vgl.  Hefele 
507  ff.).  .  Allerdings  gerirte  sich  Zeno  an- 
fangs,  ja  noch  im  J.  484,  als  den  Protec- 
tor des  Katholicismus  und  verwandte  sich 
noch  im  genannten  Jahre  sogar  auf  den 
Wunsch  des  Papstes  Felix  in  bei  Hune- 
rich,  freilich  erfolglos,  fdr  die  africanischen 
Katholiken  (vgl.  Euagr,  Hist.  eccl.  Ill  20, 
r.  r.  V  7  und  Dahn  244,  Anm.  2).  Aber 
noch  vor  489  durfte  es  Aca^ius  wagen, 
seinerseits  den  Papst  aus  den  Dipty chen 
zu  streichen,  ja  er  verblieb  sogar,  vom 
Kaiser  Zeno  beschfitzt,  im  Amte  (vgl. 
Hefele  569).  Noch  weit  schroffer  gestaltete 
sich  das  Yerhaltniss  zwischen  der  morgen- 
landischen  und  occidentalischen  Kirche  un- 
ter Zeno's  Nachfolger  Anastasius  I  (reg. 
491 — 518).  Er  hielt  nicht  nur  am  Heno- 
tikon fest,  sondem  naherte  sich  immer  mehr 
dem  eigentlichen  Monophysitismus,  so  dass 
er  als  entschiedener  Gegner  des  Concils 
von  Chalcedon  erscheint,  gegen  dessen  Ver- 
fechter  er  sogar  G^walt  brauchte ;  so  setzte 
er  z.  B.  den  orthodoxen  Patriarchen  von  Con- 
Btantinopel,  Euphemius,  aus  diesem  Grunde 
ab.  Ygl.  Vict.  Tunn.  Chron.  325:  Olybrio 
y.  C.  (Anastasii  autem  fide,  imo  perfidia 
procul  iam  patre  nota  . . .  Anastasius  .  .  . 


adversus  synodi  Chaleedonensis  defensores 
episcopos  atrociter  saevit  .  .  .)?  ,Anastasio 
et  Rufo  Coss.\  ,Asterio  et  Praesidio  Coss.\ 
,Paulo  Y.  C.  Cos.\  das  (zweite)  Schreiben 
Gelasius'  I  an  die  Bischofe  Dardaniens 
{Mansi  YIII  49—71),  Hefele  569  f.,  617  f., 
671,  688  f.,  Schrockh  521—534  und  mei- 
nen  Aufsatz  fiber  den  Metropolitanrang  der 
Trierischen  Kirche  (Forsch.  z.  deutschen 
Gesch.  1877,  H.  I  172  f.).  Die  spatere 
griechische  Tradition  ilbertreibt  nattlr- 
fich  Anastasius'  schroffe  Stellung  zur  Ortho- 
doxie ;  da  will  z.  B.  Theophanes  (Chronogr. 
210  f.)  (um  818)  wissen,  Arianer  und 
Manichaer  batten  uber  den  Regierungs- 
antritt  dieses  Kaisers  gejubelt.  Besser 
konmit  Anastasius  beim  (zweiten)  Anonym. 
VcUes.  (ad  calcem  des  Ammianus,  ed.  Bipont. 
vol.  n  312)  weg;  freilich  ist  der  Bericht 
auch  durchaus  sagenhafter  Natur;  da  wird 
der  Imperator  als  gottesfQrchtig  geschildert, 
der  sogar  einer  hmmilischen  Vision  gewGr- 
digt  wird.  Aber  auch  in  dieser  wohlwol- 
lenden  Version  erscheint  die  Rechtglaubig- 
keit  des  Monarchen  wenigstens  zuletzt  als 
anrUchig  (nam  ultima  vita  regni  sui  tem- 
ptans  eum  diabolus  volens  sectam  Euno- 
mianam  sequi  etc.).  Ein  Zeno  und  noch 
mehr  ein  Anastasius  konnten  somit  nicht  als 
Vorkampfer  des  katholischen  Romanismus 
gelten.  Zur  Zeit  Guntamunds  war  also  eine 
Conspiration  der  africanischen  Katholiken 
mit  dem  ihrer  Ansicht  nach  ketzerisch  ge- 
wordenen  Byzanz  in  keiner  Weise  zu  be- 
ffirchten;  Hunerichs  Nachfolger  entsprach 
demgemass  einfach  den  Anforderungen  einer 
weisen,  besonnenen  Pohtik,  wenn  er  seinen 
orthodoxen  Ui.terthanen  den  aussem  Frie- 
den  gonnte. 

4)  Guntamunds  Nachfolger,  sein  Bruder 
Trasamund  (reg.  496—523),  verfolgte 
wieder  die  Katholiken,  jedoch  nicht  in  der 
rohen  Manier  eines  Hunerich,  der  sich  die 
blutigen  Christenverfolger  Decius,  Gktle- 
rius,  Diocletian  und  Maximin  II  zu  Vor- 
bildem  gewahlt  zu  haben  scliien,  sondern, 
entsprechend  seiner  ungleich  feinem  Gei- 
stesbildung,  nach  den  Maximen  lulians  des 
Apostaten.  In  erster  Linie  war  er  bemilht, 
durch  sanfte  Massregeln  seine  orthodoxen 
Unterthanen  zur  arianischen  Staatskirche 
heriiberzuziehen.  Als  Preis  der  Apostasie 
stellte  er  den  Katholiken  eintragliche  Aem- 
ter  und  ehrende  Auszeichnungen  aller  Art 
in  Aussicht;  Yerbrechem  sicherte  er  ffir 
den  Fall  des  Uebertrittes  zum  Arianismus 
ganzliche  Begnadigung  zu ;  andererseits  gab 
er  sich  den  Anschein,  CLberzeugungsfeste 
Kathohken,  in  welcher  Stellung  sie  auch 
sein  mochten,  gar  nicht  zu  kennen  (vgl. 
Proc.  I  8  mit  Vit.  s.  Fulg.  c.  XXI).  Auch 
suchte  dieser  arianische  lulian  durch  ge- 
schickt  durchgefQhrte  Sarkasmen  den  Ka- 
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thoJicisBuis  zu  bekampfem  Er  stellto  sioh, 
ab  wfinsche  er  aoirichtig:,  uber  die  Wahr- 
hoit  der  Orthodoxie  bel^irt  zu  warden,  Mees 
mh  in  dogmatische  Disputadonen  mit  her- 
Torragenden  Katholiken  ein,  namentlich  mit 
Bischof  Fulgentius  von  Rospe,  spendete 
einer  yoa  dem  Lefa^m  aul  seinen  Wunsch 
eiogereichjfceoL  schriftlichdn  Apologie  des  Ka- 
tbolicisnuis  ironisoh  begeistertes  Lob  u.  dgl. 
(vgj.  Vit  8.  Fulg.  c.  XXI— XXIV).  Da. 
gegen  yerschmahte  er  audi  gewaltoame 
Massregeln  nicht  gtuoz^  namentlieb  wo  es 
gfiiU^  mn  von  ihm  ganz  richtig  erkannien 
immensen  fiinfluss  ae»  ortdiodoxen  Episko- 
patea  zu  brecben;  dock  yennied  er  au<^ 
bierbei  stets  grausame  Maxiaien^  Folter- 
qualen  oder  gar  Todesstrafen.  Er  lieea  die 
kal^bolischen  Sarehen  wieder  soblieBseu  (ygL 
V.  T,  326,  ,Anasta0io  Aug.  Cos.':  .  .  . 
[TrasamunduB]  .  .  .  cathoUcorum  eeclesias 
daudit  . . .  Mit  Unrecbt  eitirt  S,  Bas^ 
nage  588,  §  Till,  Hermannus  CorUractua^ 
den  Chronisten  des  elf  ten  Jahrh.  (sic!), 
ak  ,Qaelle^  fOr  diese  Tbatsaobe;  ygl.  Her- 
manni  CantracH  sou  Herimanni  Augiensis 
Chron.  ap.  Pertz  Mon.  SS.  V  [T.  VII]  86: 
,qui  [Trasamundus]  . .  .  ecolesias  post  ali- 
quot annos  elausit^  •  •  •))  verwies  den  Bi- 
scbof  Eugenius  yon  Cartbago  aus  seinen 
Staaten  {V,  T.  326,  ,TbeodiOro  V.  C.  con- 
side^  ,Eugenius  .  .  .  confeasor  moritur\ 
Wenn  man  in  diesem  Punkte  dem  sagen- 
baften  Bericbte  Gregors  von  Tours  [II  3] 
trauen  darf,  so  starb  Eugenius  als  Ver- 
bannter  zu  Alby  in  Sddfrankreicb)  und  yer- 
bannte  iiber  60  oder  nacb  einer  andem  An- 
gabe  gar  120  katboliscbe  Oberhirten,  da- 
runter  aucb  den  bL  Fulgentlus  von  Ruspe, 
nacb  Calaris  (Cagliari)  auf  Sardinien^  weil 
sie  sein  Verbot,  die  diirob  den  Tod  der 
bisberigen  Inbaber  eriedigten  Diocesen  wie- 
der zu  besetzen,  yerletzt  batten  (vgl.  Vit. 
8.  Fulg.  e.  XX;  §  41—44  mit  VicL  Tunn. 
1.  c.)i  Wahrend  die  Vit.  Sw  Fulg.  1.  c.  nur 
Qber  60  nacb  Sardinien  exilirte  Biscbofe 
kennt,  spricbt  V,  T.  1.  c.  scbon  yon  120 
dorthin  verbannten  Pralaten,  und  Heriman^ 
nus  Augiensis  (L  c),  seine  Vorlag<e  (V.  T^ 
iiberbietend ,  l^t  gar  240  Biscbofe  unter 
Trasamund  nacb  Sardinien  ins  Exil  wan- 
dam  I  Docb  blieb  den  nacb  Sardinien  exi- 
lirten  Pr&laten  der  brieflicbe  oberhirtlicbe 
Verkebr  mit  ihren  Dioeesanen  unbenommen 
(ygl.  Vit.  s.  Fulg.  c.  XVI-XVni,  §  42 
bis  44  inoL  und  ^enxL  Pa^encordt  121  und 
zumal  Anm.  4  daa.  und  I>dhn  258  f.  und 
zumal  259)  Anm.  2).  Indess  yerdbte  der 
mndaliscbe  Pobel  zuweilen  eigenmacb* 
^^S  ^^^^  ^^  OFtbodoxe  Beyolkerung  yer- 
einzelte  Gtowaltacte,  die  mit  den  auf  un^ 
b  1  u  t  i  g  e  Verfolgung  gericbteten  Intention^a 
Trasamunds  nicht  im  Einklang  standen.  So 
wurden  z.  B.  wlUirend  eines^  Feklzuges  ge- 


gen die  tripoUtanisohen  ManreB  tou  dn 
yandaliBclien  Sdiagera  a«f  dem  lfand» 
nacb  Tripolis  ia  der  S^Migitaiia  uad  in  B]h 
zacena  die  ortiiednxoi  KiceheA  pro£Miiit 
und  die  katboEscben  Priaeter  aaif  da»  Ito- 
beste  missbaadielt.  Man  bwdbimpfle  as 
durcb  Scblag^  und  zwaiig  sie  zu  den  gt- 
meinsten  Dienstleistungmi  y^oa  SUayen.  (i^ 
Proc.  1 8).  Dahn^  (259  u.  Aam.  3  das.)  be- 
zieht  den  Vit.  s.  Fulg.  IX  17  erzaUtan 
Vorfall  auf  tljy  Frgirmnpnfiit  TirMwainnita, 
w&brend  er  dock  selbsl  Isxast  yovber  (25d, 
Anm.  5)  jene  Stelle^  gaaz  ndliig  me  Qi»- 
scbicbte  OuBtamunds  ia  Zwammenhaag  §^ 
braiibt  batte  (s.  oben  S.  278). 

Ak  Motly  der  KatbaHkewyerfolgMg 
Trasamunds  maeki  DoAa  <;258,  2M>  mdH 
mit  Unrecht  die  Befestigung  dea  viadiyi!- 
Bcben  Konigtbums  duiMsb  j^ien  Moiiardm 
geltend:.  ,micbtig  dui^  dan  Bund  nut  dan 
ariaaischen  Gotbeo,  biaudhte  er  ^aaf  die 
Kaitboliken)  keine  Eficksiohi  zu  aehneB^. 
Es  ist  ricbidg,  dass  Proo,  L  c.  Trasammd 
den  ,m.a ebtigsten^  Vandalenkoniy  naantt 
und  dass  deisielbe  staatsklug^  genag  wac, 
mit  dem  stammyerwandtea  Ostgathwikoiiig 
Theoderiob  dL  Gr.,  mill  deaeen  yerwiiiiwietor 
Scbwester  Amalairida  er  si^  in  aweiter  Ehe 
yermablte,  freundacbaftliebe,  ^.  innige  Be- 
sdehungen  zu  unterhalten  (yg^  Pt-oc.,  1.  o.. 
Anon.  VaU  310 ;  weitere  Quellenbelege  bei 
Papmcordi  122  f.  und  Dalm  1 161—  163s  26$. 
Indess-  er bellt  aus  Proc.  L  c. ,  daaa  seiadB 
unter  Trasamund  die  VandaLea  die  nistdit- 
barste  Niederlage  dnercb  die  Mansea.  an 
den  Siidgcenze  yoni  Tripelis  eriitteui.  Abar 
nocb  mehr  hat  religio«*er  Fa.nati»m«8 
den  sonst  fOr  seine  Zeit  hoohgfibildeian 
Konig  (yg^*  Proc.  1.  c;  Vit.  a»  Falg.  e. 
XXI,  XXII;  weitere  Belege-  bei  Pofmr 
cordt  119  f.,  Anm.  4  uad  PoAa  161,  Ams. 
2,  259)  zu  seinen  Aggneasionen  gegen  dan 
KatboMcismus  bestimatt,  —  dena  aa  po^ 
litischem  Misstraa^n  gegen  seine  or- 
thodoxen  Untertbanen  lag  ivenig^tens  fai 
den  grdsaten  Tbeil  seiner  EogieniagMait 
aucb  nicbt  der  gjeriagste  Grund  yoc..  Rom 
und  Italian  warea  im  Besitze  seines  gei^ 
maniscben  Verbfindeten,  und  zu  Byzam 
beiTScbte  yon  4^1—518  der  Ke-tzer- 
freund  Anaataaius,  dec,  wkt  berals  obaa 
gezeigt  wucde,  mit  dam  katholiacban.  Be- 
manisnuia  uabeilbar  zer£allen  war.  Bi^dedct 
maa  nua  nocb,  dass  zum^  Ueberflass^  der 
baretiacber  Sympatbieen  driagiead;  y>«- 
d^btige  Iftnpeaitof  mit  Tmsaaiuad  die 
freandscha^klichaten  Bezteban^n^  uatarliielt 
(Proc,  L  c:   I^svaxq  dk  [&.  TpoesaiAoiMfiod 

lt.iXuxx%)^  sa  wird  maa  folgender  Tbafl» 
seine  Zustraanuag.  wol  aidit  yeiaag^a  koa- 
nen:  Trasamunds^  Ka^ibolikenyer- 
folguagen.  waren  his  51i8  sor  un;p<itti- 
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ii»ek  wie  moglieh;  »ie  bedeuleten 
nicbts  denn  eine  mutfawillig^,  val- 
lig    unntltze,  ja  geradezu  anf  die 
I>a«»F    Aen    Rei<rke    Terd^rbPicIie 
ProTocation  der  (orthodox en  Bevol- 
keruHg  Afriea's.    Die  katboliken- 
fttindlieben  Aete  eines  Geiserieh 
ujftd  Hunerieb  waren  in  Yerhaltnifls 
xiL    T]raiamiiiid»   Verfakren    sogar 
paliiiseb    be»grCindet;    denn    jefte 
H«;rr»eber  batten  wenigstens  eini- 
^en  errand  am  poHtisehem  Argwo-bn 
9«g«]t  die  mit  dei  damal»  ortkod»- 
x.e&Fo]rittk  de«  byzaniiniaebeB  Uo- 
fe»    auf   d&B   Innig»te    sympatkiat- 
F«iide-n  KfttbelikftA  Africa's.  Anders 
giwtaltet  akk  dugegea  die  Bteurteilung  iwn 
TEasamunds  kathi^ettfeiBcttiebem  Aiif&eten 
wm  ietetaft  Lustram  seiner  BegieFung.   Seit 
dem:  Reginnmgsaafaritt  des  eetromiscben  Kai- 
smiliistiBiiel  (reg.518^527X  deesenPotttik 
bereits  vea  aeinem  Heffan,  dun  spfitem  Im^ 
ponUor  Ittstiiiiai^  geleitot  wwrde  (ygL  Proa. 
I  d^  eESftbeist  daa  mit  der  tOBHsckem  Cime 
wilder  vdllig  awgesobate  Bjaans  abemuli} 
ajft  der  Mitteipunkt  aller  antigemaniseken 
BeetrobongCTi  dea  ertbedoxen  Bomfmismis 
im  Abendkmde;  seit  518  wild  jene  byzan- 
tittiadbe  Politik  ^orbttrettet ,  die  bald  unter 
M^Ianer  Yerwertbung  der  katiiolisoben  Sym- 
patbieea  der  rQmanisQbenBeTolkefung  Afri- 
ca's  dtti.  Vntegaoig    dee  Yamdalidnraftcbes 
bttrbeifubrt  (y0.  AiK  VaL  315  f.:  eui  [sciL 
kMoni  papae}  luetinns  imp.  venienti  [eeiL 
(^^oUm^l  ita  reeemrit,   me  9i  B.  Feiro  etc., 
Maredlin^  Cbron.  ad  aw  Cbr.  525  [Mag^ 
bibL  vet.  patar.  TI  3^]  uad  da»  NSkere 
bo  EefeU  570,  689^696).    Man  wird  es 
aka  in   politiseber  Hineicbt  begreiClicb 
findfin^  daas  Trasamund  noeb  aaif  dem  Tod- 
bette  seinen  Na«hMgeir  nilderick  sicb  eid^ 
lifdi  verpfliobten  liesfr^  aa  der  biaherigen 
katboliken^indlidien    Poktik    fisstzuhiSen 
(¥gL  V.  T.  32B,  Maximo  Y.  C.  oimsttle'). 
5)  TTa6aniund»  NacM^ger ,  Hilderiob 
deg.  523—530),  der  boebbetagte:  Sobn  Ebi- 
mnebs  und  der  Kaisertocbter  Eudoeia,  war, 
ibnlieb  wie  in  Italten  die  Konigin  Amala- 
smttfaa,.  Tbeoderieks'  Toebter,  seiner  randa^ 
IkdiieiL  Nation  ent&eHtdet,  sanften  CtomQtba, 
dm  Kriege  Tollig  abgeneigt  und,  was  die 
Hsuptsaebe  ist,  volktSndig  romanisirt, 
dem  byzaantiniseben  Hof  und  znmal  lustins 
wAuMBeiekem  Neffian  und  Nadbf elger  (seit 
^),  Tastiniaii  I,  aiifift   engete  beloeundet 
and.  gencte  siok  demgeffldss,.  ambt  etwa 
aasi  bkMsen    OpportunitatBrQckaiebten    der 
Pafiftik,  wie  Tor^bergebend  sogar  ein  Q«i- 
senofa  und  Huneriofa,  sondem:  aus  innigvter 
UobeBBeugong,,  als  der  anfrid^gste  Freund 
und  BeeoMtzmr  des  Eatbolicismua,  wenn  er 
task  deB  Anamsmas  nidit  abscbwur  {x^ 
Pr9€.  I  ^).    Gleiob  naoh  dem  Tode  Trai- 


aamunds  —  nocb  ebe  er  officieO  vom  Throne 
Beniz  enrriff,  nm  seinen  Eid  niebt  zm  vec- 
Maaen;  Dahn  260  Terwirft  mit  Bedil 
diesen  ,beiiigen  BetragS  liber  den  seUbat 
Gibbon  a.  a.  O.  326  zu  giMtiff  urteilt  — 
bewilligte  er  den  Kath<^ken  die  undogeh 
schrankteete  Cultasfreikeiit.  Er  rief  dde  Ter^ 
banntott  Oberbirten  aus  dem  Enl  zurfidi 
und  gestattete-,  dase  an:  Stefle  des  inzwiac^en 
im  Anslande  yerstorbenen  Eugenias  eki  gBK 
wiseer  Benifaciua  im  Cuemeterium  s^  Agild 
zum.  Bbcko£  der  H8Uf>tstedt  gew&hk  wvrde; 
aaeh  gab  er  gem  aeiae  l&wiHigung  zur 
Wiederbesetzu^  simntlidMr  erlecUgterDio- 
ceaen  (ygl.  Yit  s.  Fulg.  e.  XXYIU,  §  5», 
XXIX,  I  60  mtt  Pr0€.  I  a,  App.  ad  Proa. 
Tir.  312  und  r.  T.  L  e.X  Jetat  fiuden 
Bmetk  wieder  katkoliecbe  Synodm  auf  afri- 
caniflckem  Boden  stait,  und  zwar  gieidi  an- 
fanga  523/524  in  der  bjzaeeniscben  Provinz 
zwei,  zu  lunea  und  Sufea  (th^.  Yit  s. 
Fu%.  e.  XXIX,  §  67  und  cbs  Nabere  btt 
He/ele  702  f.,  §  236),  und  im  J.  525  eine 
groesere  Bynode  in  der  Zeugitaaas  zu  Gai^ 
thaga  selbst,  unter  dem  Yorsitze  des  Bi- 
wh^  Bonifaeius  (rgl.  He/de  710^715, 
§  238).  Eiaie  aeksaiMe  Ironie  des  Sohiek- 
sals  Uegt  in  dam  Umstande-,.  daas  gerade 
der  Bobn  des  fianadscben  Arianeia  Hune- 
rieb,. dessen  Tbron£olge  dieser  per  £a8<  et 
nefas  zu  befordem  bimiibt  war,  den  afni- 
cajuscben  Katktdiken  die  yoUo'  (Baubena- 
freibeit  wiedergegeben  bat !  Auf  dem  leioi- 
tem  Coneil  spraob  der  Yomitzende  u.  A. 
seme  Freude  fiber  die  Wiederketstelkmg 
der  kircblicboi  Freikeit  aus.  Hi9obst  b^ 
aebtenawertb  zur  Beurteilong  dea  Stoistes 
der  damaligen  afrieanisoben;  BisckSfe  ist 
felgende  Bemerkimg  HrfMa  (711,  Anm.  5) : 
,kaum  waren  dte  afrioaniscben'  Bbcbofe  ana 
dem  Exil  zuHiekgekebrt  und  yon  der  Yer« 
folgui^  befreit,  so  bracbenRanigstrei- 
tigkeiten  unter  iknen  aus,  wte  wis 
beveits  oben  in  der  Glescbicbie  der  Synode 
von  lunca  und  Sufes  saben,  S.  703^ 

6)  Die  aotinaldonale  Politik  Hilderiebs^ 
der  sick  uakluger  Weise  duoek  seiui  kartea 
Yerfabren  gegen  Traeamunds  Wittwe  Am»- 
lafrida  mit  den  Ostgotben  yerfeindet  katte 
(vglw  Proe.  I  9  nrit  F.  T.  328),  rw  AUem 
seiiw  ostensible  Freundscbaft  mit  Byzana 
und  seine  aufiallende  B^pfinstigung  der  Ka>» 
tholiken,  ffibote  eine  Yeracbworung  aller 
nationalgeainnten  Yandaleoi  berbei,  an  deren 
Spitze  Genao's  Enkelund  Geisericbs  Urenked, 
Gelimer,  stand,,  der  Mann,  welcbem  dem 
Geiserieb'soben  Testament  zuldJge  der  Tbron 
nacb  Milderieb»  Ableben  zufidlen  musata. 
Gelinmr,  selbst beebbetagt^  warteteaber  den 
Tod  dea  greisen  Filrsten:  niobt  ab,  er  liess 
virimebr,.  geatfttzt  auf  seinen  maek%onL  An>- 


bang,  den  sebwaeken  Monarcben  ao 
und  einkerkem    und    nabm   aelbst  Besitz 
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vom  Thron  (vgl.  Proc,  1.  c,  App.  ad  Prosp. 
Tir.  312,  V,  T.  329,  ,P.  cons.  Lampadii  et 
Orestis').  Gelimer  (reg.  530—534)  wurde 
aber  seiner  usurpirten  Konigswurde  nicht 
froh.  Kaiser  lustinian  erklarte,  formell  als 
Racher  seines  Freundes  Hilderich  und  Ver- 
theidiger  des  Geiserich'schen  Hausgesetzes, 
in  Wahrheit  aber,  um  Africa  wieder  zu 
erobem  nnd  auch*  dort  der  Orthodoxie  zum 
volligen  Sieg  zu  verhelfen,  den  Vandalen 
den  Erieg  and  sandte  seinen  bewahrten 
Feldherm  Belisar  mit  Flotte  und  Heer  nach 
Africa  (533).  Schon  in  Jahresfrist  war  das 
Yandalenreich  nebst  alien  dazu  gehorenden 
Inseln  eine  byzantinische  Provinz.  Gelimer 
erlitt  zuerst  eine  Niederlage  bei  Decimum, 
musste  dann  Carthago  raumen  —  vorher 
aber  liess  er  noch  den  ungliicklichen  Hil- 
derich ermorden  — ,  wurde  bald  nachher 
bei  Tricameron  zum  zweitenmal  entschei- 
dend  geschlagen ,  hielt  dann  auf  einer  un- 
zuganglichcTi  Felsenfeste  Mauretaniens  eine 
lange  Belagerung  aus,  bis  ihn  der  Hunger 
endlich  zwang,  zu  capituliren  (vgl.  Proc. 
I  9—25,  n  1—9  incl.;  App.  ad  Pr.  Tir. 
1.  c.  329,  ,Iustiniano  IV  consule').  Gelimer, 
der  eifrige  Arianer  aus  Ueberzeugung  (vgl. 
Proc,  n  9),  wdrde,  wie  Dahn  260  mit  Recht 
vermuthet,  sicher  die  Verfolgungen  der  Ka- 
tholiken,  dieser  Vandalenfeinde  und  SchQtz- 
linge  des  byzantinischen  Kaisers,  erneuert 
haben,  hatte  ihm  lustinian  zu  solchemRache- 
werke  Zeit  gelassen.  Die  gerade  auch  in 
politischer  Hinsicht  so  sehr  verwerflichen 
Katholikenverfolgungen  in  Africa  waren 
den  Vandalen  verderblich  geworden.  Denn 
der  liberraschend  schnelle  Erfolg  Belisars 
lasst  sich  nicht  bloss  auf  sein  grosses  Feld- 
hermgenie,  sondem  vor  AUem  auch  auf 
seine  geschickte  Ausbeutung  der  Sympa- 
thieen  der  romanischen  Bevolkerung  Afri- 
ca's zuruckfflhren.  So  wird  z.  B.  die  Un- 
terwerfung  der  ganzen  Provinz  Tripolis  in 
erster  Linie  durch  den  Verrath  eines  Ro- 
manen  Namens  Pudentius  bewirkt  {Proc. 
I  10).  So  beeilen  sich  zu  Sylletus  der  ka- 
tholische  Bischof  und  die  orthodoxen  Ade- 
ligen,  den  Byzantinern  die  SchlQssel  ihrer 
Stadt  zu  iiberreichen  {Proc.  I  16);  ich  er- 
innere  endlich  an  den  ilberaus  sympathi- 
schen  Empfang,  den  die  katholischen  £in- 
wohner  der  vandalischen  Hauptstadt  dem 
siegreichen  Feldherm  bereiteten  {Proc.  I 
20).  Alle  diese  Momente  hat  Dahn  (I  167 
bis  180)  mit  der  erforderlichen  Scharfe  be- 
tont  und  fCLr  seine  interessante  Darstellung 
der  Katastrophe  des  Vandalenreiches  ver- 
werthet.  Die  Orthodoxie  Africa's  war  ge- 
rlU^ht  Mit  der  WiederhersteUung  der  ro- 
mischen  Herrschaft  traten  auch  wieder  die 
Ketzergesetze  in  Kraft,  und  die  Katholiken- 
verfolgungen wurden  bald  abgel5st  durch 
Arianerverf olgungen ,   die  durch  di^  neue 


orthodoxe  Regierung  autorisirt  warden 
(vgl.  Proc.  II  14). 

B.  Katholikenverfohnuuren  im  WMtgoikiidMB 
fieiole. 

1)  Wenn  der  religios-politische  Gegensatx 
im  gallo-spanischen  Reiche  der  Westgothen 
erst  verhaltnissmassig  spat  zum  Ausbruche 
kam,  wenn  unter  den  Kdnigen  Ataulf  (412 
bis  415),  Wallia  (415—419),  Theodorich  I 
(419—451),    Thorismund    (451—453)   nnd 
Theodorich  II  (453—466)  gar  nichts  SeitenB 
der  Staatsgewalt  gegen  die  Kathpliken  als 
solche  untemommen  wurde,  wenn  endlich  die 
westgothische  Regierung  erst  seit  Eurich  nnd 
auch  seitdem  nur  sporadisch  und  mit  un- 
gleich   mehr  Massigung  und  Schonung  als 
die  Vandalen  gegen  den  politischen  Ka^ 
tholicismus  einschritt,  so  hangt  dieses  minder 
schroffe  Verhaltniss  zwischen  den  germani- 
schen  Siegem  und  den  romanischen  Besie^ 
ten  jedenfalls  mit  der  Thatsache  zusanunen, 
dass  sich  in  jenen  Territorien  die  Occupation 
des  romischen  Bodens  unter  gewissen  seho- 
nenden  Formen  vollzog.    Nicht  in  offener 
Fehdc  mit  Rom,  wie  die  Vandalen,  sondem, 
scheinbar  und  formell  wenigstens,  als  Ver- 
biindcte  (foederati)  des  westromischen  Kai- 
sers occupirten  die  Westgothen  den  grossten 
Theil  des  mittlem  und  sMlichen  Gallien, 
thatsachhch  als  i  h  r  Eigenthum,  formell  im 
Namen  des  Imperators  als  des  wahren  Be- 
sitzers  mit  der  Verpflichtung,  die  besetzten 
Territorien  als  Zubehor  des  romischen  Rei- 
ches  gegen  Franken  und  andere  germanische 
Reichsfeinde  zu  vertheidigen  (vgl.  Dahn  V 
36  ff.,  88,  Anm.  6  mit  VI  237).     Wie  die 
Westgothen  wenigstens  mit  scheinbarer  Zn- 
stinunung  des  westromischen  Hofes  selb^ 
ihren  Einzug  in  Gallien   gehalten   haben, 
so  darf  man  auch  annehmen,  dass  sie,  die 
uberhaupt  im  Gegensatz  zu  den  Vandalen, 
wie  die  Ostgothen,  eine  starke  Neigung  zn 
romanisirender  Politik  verrathen,   auch  bei 
Vertheilung  des   Grundbesitzes ,    wobei  ja 
per  se  Harten  gegen  die  unterworfene  Be- 
volkerung gar  nicht  zu  vermeiden  waren, 
minder  formlos  vorgegangen  sind  als  die 
Vandalen.    Aus  der  westgothischen  ,Anti- 

n^  (ed.  Bluhme,  Bonnae  1847)  erhellt, 
die  Westgothen  in  GtUlien  und  Spanien 
zwei  Drittheile  des  Landes  fQr  sich  in  Be- 
sitz  genommen  und  der  einheimischen  Be- 
volkerung nur  ein  Drittel  des  GnmdbesitzeB 
CLberlassen  haben.  Leider  wissen  wir  Hber 
die  Regelung  dieser  Angelegenheit  gerade 
in  den  ersten  50  Jahren  des  tolosanuchra 
Reiches  so  gut  wie  nichts;  denn  die  aDer- 
dings  ausfQhrlichen  Nachrichten  der  ykaH- 
qua:  lassen  sich  mit  Sicherheit  erst  auf 
die  Periode  etwa  seit  Eurichs  Eroberungen 
anwenden ;  erst  seit  Eurich  dtirfte  die  Lfl^d- 
theilung  nach  Dritteln  ausreichend  bezeogt 
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•ein  (Tgl.  Dahns  dberzeugende  Darstellung 
VI  52—62;  vgL  auch  wegen  der  .Antiqua^ 
Dahn  VU  ,We8tgoth.  Studien'  7—29). 

Erst  der  gewaltige  GothenkSnig  Euricfa 
(peg.  466 — 485),  der  in  der  zweiten  Halfte 
seiner  Regierung  fiber  das  sfidliche  und 
mittlere  Ghallien  sGdlich  von  der  Loire  und 
fiber  den  grossten  Theil  von  Spanien,  ab- 
gesehen  yon  dem  Nordwesten,  dem  heutigen 
FortngaL,  wo  die  Sueven  sassen,  gebot,  sah 
nch  zu  einigen  katholikenfeindlichen  Acten 
veranlasst.  Diese  Katfaolikenyerfolgungen, 
die  nnr  einen  Theil  des  sfidgallischen  Epi- 
ftkopates  trafen,  sind  jedoch  weit  weniger 
anf  confessionelle ,  sondem  in  erster  Linie 
anf  politische  Motive  zurfickzuffihren.  Jene 
Bischdfe  waren  in  eminentem  Grade  die 
politischen  Gegner  des  Kdnigs,  sie  waren 
E.  B.  die  Seele  des  Widerstandes  der  Au- 
Tergne,  die  sich  bekanntlich  hartnackig 
strfiubte,  in  den  Besitz  des  siegreichen 
Monarohen  uberzogehen.  Die  M  o  t  i  t  e  die- 
ser  Renitenz  jener  Bischofe  waren  indess 
weniger  politischer  denn  religioser  Natur; 
wie  die  Geschichte  von  Enrich  Nachfolger, 
Alarioh  II,  beweist,  gait  ihr  Hass  weniger 
dem  Barbaren  denn  dem  Ketzer  Enrich. 
Eb  ist  allerdings  nicht  ganz  leicht,  die  so- 
eben  angedeuteten  politischen  Machinationen 
des  sfidgallischen  Episkopates  stricte  quel- 
lenmassig  zu  belegen;  dass  aber  der  Zu- 
sammenhang  der  Dinge  der  soeben  skizzirte 
gewesen  ist,  erhellt  aus  folgenden  Erwa- 
gungen.  Erstens,  die  Diocesen  der  von 
Enrich  ffemassregelten  Bischdfe  gehoren  sol- 
chen  gallischen  Territorien  an,  die  entweder 
kurz  vorher  oder  soeben  erst  (in  Folge 
eines  Krieges)  in  den  Besitz  Eurichs  fiber- 
gegangen  waren.  Zweitens,  Enrich  selbst 
hat  zur  gesteigerten  Erbitterung  seiner  ka- 
tholischen  Unterthanen  beigetragen,  indem 
er  das  sog.  Foedus  mit  Westrom  verletzte 
and  sich  auch  formell  als  vdllig  unabhangi- 
gen  Herm  seines  gallo-spanischen  Reiches 
gerirte  (vgl.  die  Quellenbelege  bei  Dahn 
y  88,  Anm.  6;  entscheidend :  ApoU.  Sid. 
Ep.  1.  VII  6  und  lamand.  De  rebus  Q^tic. 
c  45,  47).  Brittens,  der  politische  Anta- 
gonismus  des  sfidgallischen  Episkopates  ISsst 
sich  am  besteu  ans  der  fiberaus  renitenten 
Haltung  seines  hervorragendsten  und  geist- 
Tollsten  Vertreters,  des  Bischofs  Sidonius 
Apollinaris  Yon  Clermont,  erschliessen.  Er 
gab  sich  die  grosste  Mfihe,  die  Abtretung 
der  AuYorgne  an  Enrich  Seitens  des  Kai- 
sers lulius  Nepos  zu  vereiteln  (vgl.  Sidan, 
ApoU.  Ep.  Vni  3).  Sein  gltthender  Hass 
gegen  die  Gothen  gipfelt  in  fclgender  Aeusse- 
nmg,  die  sich  in  einem  seiner  Briefe  an 
«nen  Freund  findet  (VII  7):  ,du  hassest 
die  Barbaren,  wenn  sie  bose  sind,  ich  basse 
lie  auch,  wenn  sie  gut  sind.^  Daiss  es  fibri- 
gens  Enrich  weniger  um  arianische  Propa- 


ganda denn  um  Paralysirung  seiner  poli- 
tischen Gegner  zu  thun  war,  dies  erhellt 
am  klarsten  aus  folgender  Erw&gung:  es 
lasst  sich  nicht  nachweisen,  dass  unter  En- 
rich irgend  einem  der  gemassregelten  Bi- 
schdfe oder  fiberhaupt  einem  Katholiken  der 
Empfang  der  arianischen  Wiedertaufe  zu- 
gemuthet  wurde.  Aachbach  (Gesch.  d.  West- 
gothen  158—160)  und  zumal  Dahn  (V  100  f., 

VI  370—372)  fassen  die  Motive  der  Katho- 
liken verfolgung  Eurichs  rich  tig  anf,  w&h- 
rend  Lembke  (Spanien  I  45  f.)  das  Vor- 
gehen  des  Monarchen  gegen  den  Episkopat 
zu  sehr  anf  arianischen  Fanatismus  zurfick- 
ffihrt ;  besser  urteilt  Lembke  indess  an  einer 
andem  Stelle  (136)  fiber  diese  Dinge. 

Die  Ausdehnung  der  Eurich-Verfol- 
gung  ist  yielfach  fibertrieben  worden,  well 
man  die  entscheidende  Stelle  Sid.  ApolL  Ep. 

VII  6  Basilio  (ed.  Oalland.  Biblioth.  vet. 
patr.  T.  X  Venet.  1774;  ed.  Sirmond.  (>a^, 
I  593:  ,Burdegala,  Petrocorii,  Ruteni,  Le- 
movices,  Gabalitani,  Elusani,  Vasates,  Con- 
venae,  Auscenses,  multoque  iam  maior  nu- 
merus  civitatum  summis  sacerdotibus  ipsorum 
morte  truncatis  nee  uUis  deinceps  episcopis 
in  defunctorum  officia  suffectis  .  .  .  latum 
spiritualis  ruinae  limitem  traxit^  [scil.  Eva- 
rix  rex]  etc.)  unrichtig  aufgefasst  hat.  Die 
betreffenden  Worte  mfissen  namlich  so  in- 
terpretirt  werden:  Enrich  verbot  die  Wie- 
derbesetzung  der  Bisthfimer  Bordeaux,  Pe- 
rigueux,  Rodez,  Limoges,  Eauze,  Bazas, 
Javoulx,  Cominges,  Aux  und  anderer 
durch  den  (natfirhchen)  Tod  ihrer  bisheri- 
gen  Inhaber  erledigter  sfidgallischen  Dio- 
cesen. (Die  genauere  Nomenclatur  der  be- 
treffenden Diocesen  nach  Gams  Series  episc. 
eccl.  cath.,  Ratisb.  1873.)  Qreg.  Tur,  Hist. 
Fr.  II  25  entwirft  freiUch  folgendes  dfiste- 
res  Gemalde  von  Eurichs  Katholikenver- 
folgung:  .  .  .  Evarix  rex  Gothorum  exce- 
dens  l£spanum  limitem  gravem  super  Chri- 
stianos  intulit  perseaUionem.  Truncabat  pas- 
sim perversitati  suae  non  consentientes  cle- 
ricos,  carceribus  subigebat,  sacerdotes  vero 
ahos  dabat  exilio,  (Uios  gladio  trucidahat. 
Nam  et  ipsos  sacrot^um  templorum  aditus 
spinis  iuaserai  obserari,  scUicet  vt  raritas 
ingrediendi  oblivionem  faceretfidH.  Maxime 
tunc  Novempopulanae  geminaeque  Germa- 
niae  (corr.  cum  Ruinartio :  Aquitaniae!)  ab 
hac  tempestate  'depopulatae  sunt.  Exatat 
hodieque  et  pro  hac  causa  ad  Basilium  epi- 
scopum  nobilis  Sidonii  ipsius  epistola,  quae 
haec  ita  loquitur,  Sed  persecutor  non  post 
multum  tempus  ultione  divina  percussus 
interiit.  Der  frankische  Gescliichtschreiber, 
der  ausdrficklich  Sidon,  ApoU.  VII  6  als 
seine  Quelle  bezeichnet  und  hi  er  nach  un- 
schwer  der  Uebertreibung  oder  doch  der 
unrichtigen  Auffassung  seiner  Vorlage  zu 
bezichtigen  ist,  spricht  also  von  bischdflichen 
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Martyvern  der  EnriehrYerfolgung  offen- 
bftr  nor  darum,  well  er  da»  morte  tnmoa- 
Ha  falsokMolL  auf  ^Hinmehtimg^  deutet.  Mit 
Bechi  wiU  aber  D^An  (VI  371)  die  beoftg- 
lidien  Worte  iwr  voiift  natiiirlichen  Tode 
jener  Oberfairten  Terstandaa  wisMB.  Hier- 
fiOr  spreehen.  eina^e  Ausdrftoke  xb  dem 
Beiefe  aelM  —  d»  rammi  aaeardotos  morte 
trumcati  beineii'  gfeioh  nacfaher  defuncti; 
ia  denuelben  Bdlreiben  bt  in  dem  nScfast- 
fo^nden  Sadae  yob  morimtes  iwiiies  die 
Kade  —  and  dier  histogiaohfr  Zuaamfienhaiig. 
E^Mairtjirer  ana  der  Zeii  Bariefas  wUrde 
SidiMttHfr  9«Ba  andeie  Worte'  der  Anericeni* 
nung  gelMtbi  habeih  Wie  D<ttm  (a.  a.  OwX 
80  I^aeiUi  aai^  Fauriel  (Hist,  de  la  €kuUe 
m^nidSoiiale  T.  I  579  1)  da8>  mofte  trun- 
oatiB  eourett  auf  den  natficlrcheif  Tod 
der  betreffendett  Biscbofei  Emnart  (Annot 
ad  Greg.  Tav.  H  25)  bat  gar  keiae  Abnung 
daivon^  daes  Gvegor  bier  Hbertreibt  Ancb 
Lembki^{AS)  flMst  daa  morte  tnmcatta  irr- 
tblbnlioh  geradttni  als  ^Hinrinbtimg^  auf, 
Qbeii80«  Aschbcuh  (I^)^  da  er  augiebt^  dasB 
nnter  Saideh  manobo  katbobsoba  G^istiicbe 
bittgeriebtet  wurden,  wenn  er  auob 
(160^  Amn.  122,  I23>  eiaraumt,  dasa  Greg. 
Tur,  1.  e.  iesk  Beriobt  dee  Biscbofe  tqb 
Clermont  Ibbe^rtreibt.  Chims  (Kirebon- 
gesob.  Y.  Spanien  U  484)  ist  olme  auarei- 
diendenGriiiid  zweifelbaft,  ob  man  bei 
den  Woiient  morte  tmncatis  an  natfirbcben 
Tod  oder  Martyriom  za  denken  babe.  Die 
weiiane  Mlttbeilung  Oregon ,  Euricb  batte 
die  EircbAbfiren  mit  Dwnen  gesperrt,  bat 
I>ahn  (YI  370^  f.,  Ajmh.  11)  bereita  als  m- 
biatoriacb  aaFftobgewieaeii ,  Ap*  Sid.  (L  e.) 
batte  nor  geaagt,  J^omen  wuobsen  dtt?or^. 
BidoniiMh  bat  nur  parabolisdi  die  trauarigen 
Folgen  der  Massregel  Eorieba  binaicbtUcb 
der  Yerodimg  der  Yerwaiaten  kaidM^iacben 
Kireben  andeuten  wollenl  Greg.  Tnr.  U 
^  iat  aiao  biatoiriaeb  imbraucbbar^  md  ana 
Apt  Sid^YJI  6  ergiebt  aieb  nnr  aoviel^  daaa 
Euriok  eiae  Ajiaabl  —  durcb  den  natftr- 
lie-be-n  Tod  ihrer  biaberig^i  ^bibaber  — 
eidedigtar  I^ooeaen  nicbt  wiedoD  beaetaen 
beaa,  not  den.  politiaobe&  Wideratand  dea 
Epiakopats  zui  labmea.  Im  Uebrigen  be- 
sobraakten  aicb  Budeba  katbolflEenfaiadlicbe 
Aete  anf  die*  langrae  oder  kfiraere'  Yerban- 
nung  ekiigdr  Biaebofe.  So  imrden  Erooua 
Yon  Ntmea-  und  ein  aoderer  aidgatiiacbeff 
Oberbirt  Namena  Simplieiua  exilirt  (J^.  SicL 
VII  Q)i,  Aueb  wurde  Sidoniaa  aelbat,  d«r 
eifvige  politiadie  Wideraacber  dea  Komga^ 
eine  Zeitlang  in  dem  feeten  Sdilosae  LiYi- 
ane*  (arwiacben  Narbonna  nnd  Garcaaaonne, 
ini  Languedoo)  intemiit,  aber  baddi  unter 
Yermittlung  dea  katbolia*elren  Miniatera 
Leo  wieder  in  Freibeit  geaetzt  (Ygl.  ApoU, 
Sid.  Vm  3).  —  Aitcb  ranmlicb  war  die 
Euriob-Yerfolgung   aebr    beacbraokt,    anf 


Spanien   scbeint  aie  aicb  gar  nioht   a^ 
atreckt  zu  baben.    Ja,  gegen  Ende  der  Be^ 
gierun^  Euricba  baben  die  apanrac&em 
&atboliken  naobwe'ialiebaogar  eiae  mn- 
Ye'rkiirzt&GlanbenafrdAieitgaBoaaen.  Dmb 
erbellt  aua  Vict  VitY  6,  eiiier  ia  dieaem 
Zuaammenbang   bisber    ateta-  iiberaelieneii 
Stelle.    Hier  wird  namMcb  eraWt,  ^  net- 
aten  katbeiiacbett  Einwobner  dar  naaapstn- 
niacben  Stadt  Typasa  bfttten   aieb  anr  Zeii 
der  genereUen  Yerfolgmu^   Buaerifihas 
alao  484,  xfriacben  dem  1.  £ini  and  den 
13^  Deo.,  aaeb  Spanten  entgesebifft, 
arianiaeben  Proaeljteiimacbeffei  zur 
sen  (,in  Tipaaenai  Yoro  ^paod 
Mauritaniae  maiorist  ciYitaito  . . . 
featinemua.    Dnm  auae  ciYitatr  anammr 
aeopum  ax   notaru)  Cyrilaa  ad  perdei 
animaa.  ordinatom  Yidiasent,  onmis  $unul  d- 
vita&  eveetione  navmU  de  proximo  ad  Bapi 
Bia»  confugii,  relictia  paaeusimia,  qui  adi* 
tam  non  inYonevant  navigaadi^).    Al^  ettm 
ein  Jabr  Yor  dem  Tode  Eorieba,  dea   asc 
geUiob  ao  grauaamen  Feindea  dier  OrtlMy^ 
doxie,  dioften  Mobtige  Katboliken  AJHea'a 
boffen,  in  Spanien,  auf  weatgotfaiaehe-m 
Boden,  ein  Asyl  zu  finden!    Euiieb   atasb 
niebt  etwa  achon  484  oder  gar  488 ,  aon** 
dem  erat  486,  Yor  Septembeir  (YgL  Dakm 
Y  101,  Anm.  4;  102,  233). 

2)  Das  erate  Dooennxam  Y^ti  Eurioba  Sebii 
imdNaobMger,  Alaricb  U  (reg.  485— 507X 
Yorii^  ztmaebat  rubig;  in  drai  Conftiote  bei** 
doF  Nationalitaten  sekien  ein  Waffenatflli- 
ata&d  eingetreten  ztt  aein;  Der  Grand  biep> 
Yon  dfivfte:  wol  weniger  ini  der  Yom  nenen 
Herracher  den  roauMiMobenUnterthaiien  ge» 
genClber  bewieaenen  Maaaigung  —  dieae  liaat 
aieb  fQv  Akkpicba  eratea  Deoennhim  nnr  aoa 
dem  biatoriseben  Zusaram^riiangeraeblieaacai, 
nicbt  striete  qneUanmaaaig' belegen;  o-fane 
Grund  beruft  man  aieb  in  dieaer  Ricfatang 
anf  Froe.  BelL  Go^  1 12  (YgL  z.  B.  UnMe 
47,  50",  Annu  5)  —  denn  in  dem  Umataaida 
an.  aucben  seins  daaa  daaala  fQr  die  einlMi*- 
miaebe  BoYolkenuig  kema  aoawartige  Macbt 
existtrte,  die  als  geeignete  Yertretierin  da 
Ortbodoide  gelten  koimte.  Ia:  Gkdlien  aelbat 
war  aeit  dem  Starze  dea  Syagrbis  (48^)'  dec 
letzte  Beat  der  romiacban  Hearracbaft  ge« 
sdiwundffli,.  daa  waatroaitadDe  Imperiiiai  raf- 
geloat,  Rom  und  Italian  befondeQ  stcb.daaalt 
in  den  Handen  ketaeriacber  Germancm;  bis 
493  berrscbta  dort  OdoYikkar,  aad  aekdem 
dec  Oatgotiba  Tbeoderidb.  Eben  ao  weaig 
konnten  ea  die  eiMgCEB  aOdgaUiaoben  Ka" 
iboliken  damala  ratbaam  finden,  mit  Byaana 
gegfen  ihmit  ketzeriacban  Henm  zu  conapr- 
riren;  wir  wiaaMi  joy  daaa  die  fiLaiaer  Zaoo 
and  zumal  AnastaaiaB  mil^  daa  i^miadwA 
Curie  and  mit  der  abeiHUaadiadien  oi)tbQ»- 
dioxen  Kkebe  uabailbar  zeHUlen  wiarea. 
Zwar  grenate  daa  Weatgotbenrmoh  aeit  dar 
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tfiodeiiage  desSTBgrins  an  ias  irater  <%lo4- 
ingt  eii8ff;itchem  Bennw  kvillig  aulblft* 
faeade  Fn^keBMich.    Die  Loire  l&eie  die 
OroBBe  beider  Btaitai ,  «ber  der  Menmngier 
holdiffte   bis  496  ii«cfa   dem  Heideutlmm. 
Die  Saohk^e  seUiig  aJber  ins  Oegendwil 
BM,  aii  Chlodwig,  seoie  FanuKe  und  die 
MthnaU  der  ¥nmke&  4M  die  T«ule  em- 
vingeB  «id  nielii  ebrs  Bom  ArianinMM,  mb- 
dem  eofort  Bum  kathoiisehen  OhristoD- 
thwn  Qbertraien  (vf  L  Greg.  Tmt.  H.  Fr.  n 
81).     Seitdem  waren  die  arianisohen  West- 
MtheB  iind  die  lerihodoxieM  FVanken  Tod- 
Rinde.     Smt  iResem  Zeitpwoikte  liesaen  sich 
die  S^rmpadiieen  der  romaiiiBchen  BevQlke- 
nmg  BUgallienB  fOr  des  Bwunefar  kadM>- 
litehea  M^karttaat  —  ava  BegeiBtenmg 
fir  den  KatMiken  fibenak  sian  yollstftndig 
dMBaitersBOUodwig!  —  nidU  me^  m- 
iQekhalteB;  inanalonper  WetsettPseheintGre- 
gor  Ton  ToHrs,  der  fireifich  sehon  vox  Zeit 
der  dritten  OeaeratieB  der  katholieehe^ 
Merovinger   lekte,  aos  demeeHben  Gnmde 
trots  «eiBer  romaBischen  Aketammungmitder 
Frankenfaerrsefaaft   vottttftndig  augesdhnt. 
kBBKr  ungestlBier  galieii  ^e  romaiii»dieH 
UatertkaBen  dee  Ariaaers  Alartcfa  and  tot 
AtieBi  der  Epudcopat  ihre  kdsse  SehBsndit 
a  erkeamen,  mit  dem  erthoddxen  Naohkar- 
itaate  ipiereinigt  sn  werdea  <wgt.  Greg,  TW*. 
H.  Fr.  H  86:  mMi  icm  tunc  ex  GaUm 
habere  Francos  deminm  swrnno   deaiderio 
etifiebant).    firwigt  bmmi  nun^  dass  Ohlod- 
^dieoo  katholisekeB  Sympatkieen  gesdiickt 
benitat  hat,  am  aidi  der  meietea  irestgeiki- 
ieken  BesitaiuigeB  in  Qailiai  zu  bena&cliti-' 
tS^  ja  dass  er,  als  er  im  J.  507  sich  rfietete, 
•einen  Hachbar  wider  allee  Reeht  an  Qber- 
Mea,  dieeen  Raubaug  aosdrftcldidi  unter 
BenifiiBg  aisf  seinen  Bass  gegen  den  west- 
gothKoken    AriaBismiM    au    recktfortigen 
mhte  (Tgl.  Greg.  Tm-.  U  B7 :  CkkKkrechas 
rex  ak  siiis:  tedde  moleste  fer^,   quod  hi 
Ariam  partem  imeamt  Galliarum.    Eaanis 
cm  Dei  adintorio  et  auperatit  redigamui 
tenam  iB  ditienem  nottran),  so  wird  maa 
ce  begpeiflieh  fiBden,  dass  Alarichs  Sitoa- 
timi  der  romanisckeii  BevoikeroBg  seiner 
gtlUtdiem  BesiteBnmri  ge^eniiber  selit  496 
MM  gQ8ieroi4cudi<3i  sokwierige  war.    Die 
v^itgotbJBcfae  RegieniBg  bef ol^  diesen  Oe- 
^>kren  g^genfiker   ein  aller  menBohliokeB 
yonusaekt  naeh  sekr  Temlinftiges  PriBetp: 
^rseita  war  sie  kemtht,  dorm  mdglidwt 
^^woUende   BerQeksicktigiing    aller   be- 
wcktigten  Wtnsehe   der  Katholiken,   vor 
Allem  dnrck  BewiUigong  miTeridlreter  Col- 
Mreiheit  die  romanitoke  Berolkerunff  mit 
^nWettgothenjocheaotaiis^meB,  anderer- 
*^  aber  Tersdunftbte  sie  da,  wo  aich  die 
Mmkisdien  Sympatkieen  der  Eatholiken  in 
^kkehen  politiscken   Widerstand,   in 
'^odiTerrltkerischen  Conspirationen    entla- 


den^  im  interease  erlaabter  Notkwcto  asek 
atrenge  Moaaregeki  mdkt  gonz.  Dvcn  gu- 
tea  W  tUen,  den  BedOrfniaBen  der  BoBumeB 
entgegeDaakommen ,  Lewies  die  weatgo^* 
seke  Regiening  dnroh  jene  unter  dem  K a- 
men  ,Brenarium  Aktricianum^  beloannte 
CodifioatioB  dea  rdflnscben  Reekts  (aus  dem 
Ood.  Theed.  und  aaideren  Reehtsq^elleB), 
die  unter  Mkwiikung  and  Zoattmrnung  dea 
kadu)li0cken  Adels  und  der  G^eistliekkeit  mi 
Februar  506  rediffirt  wurde  ^ond  nar  fhr 
die  Romanen  Odtung  haben  aellte  <YgL 
Amhbach  167,  aS5— 842;  Lei9^ke  I  49  f.; 
Dahn  V  106;  VI  247—249;  Weatgoth. 
8tadien  4 — 6).  Ein  noch  bedevtaamerea 
Denkmal  der  waMwoHenden  Fftraorge  Akt- 
rieka  f&r  aeine  katkoliacken  Untertkanen 
aiad  die  Aetm  der  ,Synod«s  Agatkoweiit^,  dea 
Oendls  vm\  Agde  (in  Septimanien)  Tom  Sep- 
tember 506  (bei  ir<;/€ei9  II  649— 660).  Denn 
erstena  told  dieae  %node  jedenlalls  u titer 
ausdrtcklieker  Zuatimmung  des 
Eoniga  statt.  AfierdingB  findet  aioh  der 
Zusatz  IB  der  Yorrede  nnaerer  Aeten  {oiRa 
. . «  49r  permism  demini  noatri  glerioaiasRm 
magnifieentissimi  piiaaimiqae  regis  ...  a.  ay- 
nodus  eoBTenisser  etc.)  zwar  hei  Sirmeml. 
Gone.  Gkill.  f  160,  a%er  mcht  in  alien  Hand- 
scfariften  und  Ausgaben;  indeaa  ist  weder 
die  Znatimniimg  dea  E5niga  (eot  AbhaHnng 
der  Synode),  noch  die  Aul^entie  jenea  Zu- 
sataea  z«l  bezweifein  (vgl.  Hefde  6^  mit 
Dakn  YI  4S1  a.  Anm.  8  das.).  In  der  That 
lieaa  «di  ein  Pnmnzialoonetl  ven  aeleher 
Bedentong  —  $5  Bisch^Ce  waren  zugegen, 
Tgi.  H^>de  a.  a.  O.  —  wider  Willen  der 
weatgoduseken  Regierung  gar  mcht  dnrck- 
setzen.  Wicktiger  ist  zwevtens  der  Um- 
stand,  dass  die  Aoten  jener  Synede  resp.  die 
47  e«hten  Kanones  (vgl.  He/ele  649  t, 
2.  Aafl.)  mat  Yoranasetziix^  kaben,  daas  die 
katholiaebe  iOrcke  damals  nnbekeHigt  tob 
der  Regterung  der  imbedingteslen  F'redi^ 
ikre  inneren  Angelegeidieiten  aelbatln- 
dig  za  ordnen,  genoaa;  Beweiae:  1)  die  Bi- 
scbofe  kdnnen  uBgehinderi  ihre  Discipfin 
ansftben,  dbeiQiattpt  ist  die  Handhabang  der 
Kirchenzncht  v511ig  ungehemmt  (rgl. 
Can.  2,  3,  6,  8,  15,  25,  M,  37,  88).  2)  Kr- 
ohoB  nBd  Kldater  dOrfen  Geechenke  reap. 
Legate  aeoepiireB  (Obb.  4  b.  6).    8)  Die  Re- 

fierang  legt  der  GrtLndoBg  neaer  KlSater 
ein  Hindemiaa  in  den  Weg  (Can.  27  u.  28). 
4)  Judea  k^onea  unbehelligt  Ton  der 
Staatsgewalt  zBr  katholisehen  (statt  mtr 
ariaiiiaehen)  Eircke  Obertreten  (-Can.  34). 
—  Aber  alle  dieae  yeradhnlieken  Maasregeln 
yerfehlten  bei  der  faaatischen  BerSftenuig, 
namentlieh  beim  Episkopat,  die  gewfinschte 
Wirkung;  im  Gegentkml  erhellt  aus  Greg. 
Tur.  II  86,  87,  daas  die  Roauuien  ge- 
rade  damals,  d.  i.  506,  kurz  ror  der  Ka- 
tas^pke  deis  Konigs  eifrigst  mit  den  Fran- 
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ken  conspiiirten.  Die  wenigen  stren- 
ffen  Massregeln  Alarichs  fallen 
demgemass  gar  nicht  unter  den 
Begriff  Verfolgung,  konnen  viel- 
menr  nur  als  Nothwehr  des  Staa- 
tesgelten.  So  wurde  Yolusian,  Bisohof 
von  Tours,  wegen  seiner  frankischen  Sym- 
pathieen  von  den  Gothen  als  Gefangener 
nach  Spanien  abgefiihrt,  wo  er  bald  nach- 
her  starb  (vgl.  Greg,  Tur.  11  26:  ,Per- 
petuus  Turanicae  civitatis  episcopos  .  .  . 
in  pace  quievit,  in  cuius  loco  Yolusianus 
unus  ex  senatoribus,  sUbrogatus  est.  Sed 
a  Gothis  suspectus  habitus  episcopatus  sui 
anno  septimo  in  Hispanias  est  quasi  capti- 
vus  abductus,  sed  protinus  vitam  finivit'). 
Die  Massregelung  eines  andern  bischoflichen 
Frankenfreundes  ging  nicht  unmittelbar  vom 
koniglichen  Hof  aus.  Quintian  von  Rodez 
wurde  von  seinen  romanischen  Mitbtlrgern 
selber  (richtig  also  Dahna  Bemerkung  V 
105 :  . . .  ,hier  sieht  man  deutlich,  dass  nicht 
immer  die  katholischen  Laien  —  diese  kla- 
en  ihn  selbst  an  — ,  sondem  vorab  eben 
ie  Bischofe  die  frankischen  Parteigluiger 
waren*;  vgl.  auch  Anm.  3  das.)  der  gothi- 
schen  Bevolkerung  der  Stadt  —  gewiss  nicht 
grundlos  —  der  Sympathieen  ffir  den  fran- 
kischen Nachbar  verdachtigt  und  sah  sich 
genothigt,  der  Erbitterung  der  Germanen 
aus  dem  Wege  zu  gehen ;  er  entkam  gltlck- 
lich  zu  seinen  katholischen  Yerbiindeten 
(Greg.  Tur.  II  36 :  multi  iam  tunc  ex  Gal- 
liis  habere  Francos  dominos  summo  deside- 
no  cupiebant.  Unde  factum  est,  ut  Quin- 
tianus  Ruthenorum  episcopus  per  hoc  odium 
ab  urbe  depelleretur  etc.).  Dies  geschah, 
wo  nicht  erst  507,  so  doch  frOhestens  506 
(vgl.  Greg.  Tur.  U  36,  37).  Spater,  jedoch 
nidit  vor  511,  wurde  Quintian  vom  Konig 
Theoderich  I  wegen  seines  Eifers  fQr  die 
frankische  Sache  mit  dem  Bisthum  Cler- 
mont (in  der  Auvergne)  belohnt  (vgl.  (xreg. 
Tur,  II  36;  IH  12,  13;  Vitae  patr.  c.  IV 
1 ;  c.  VI  2,  3).  Als  Inhaber  dieser  Diocese 
starb  der  Pralat  zwischen  525  und  527 
(vgl.  Greg.  Tur.  H.  Fr.  HI  13;  Vit.  patr. 
c.  IV  2,  3,  5  mit  H.  Fr.  HI  10—13;  Vit. 
patr.  c.  VI  3).  Obgleich  weit  mehr  als 
Eurich  durch  die  Eatholiken  provocirt,  ging 
der  mildere  Alarich  doch  selbst  da,  wo  er 
zu  strengem  Vorgehen  gezwungen  war, 
nicht  so  weit  ak  sein  Vater.  Er  verbot 
nicht  etwa  die  Wiederbesetzung  der  durch 
den  Tod  des  Rebellen  Volusian  erledigten 
Diocese  Tours,  sondem  legte  der  Wahl  des 
Verus  zum  Bischof  des  gedachten  Bisthums 
kein  Hindemiss  in  den  Weg  (vgl.  Gregor, 
Tur.  II  26:  in  cuius  loco  verus  sucoedms 
. . .  ordinatur  episcopus).  Aber  weder  milde, 
noch  strenge  Acte  gegen  die  rebellische 
romanische  Bevolkerung  vermochten  den 
Ednig  und  seine  Gothen  vor  der  Katastrophe 


zu  schiitzen,  die  im  J.  507  unaofhaltsam 
iiber  das  Reich  hereinbrach.  Alarich  verlor 
Thron  und  Leben  in  der  Unglftcksschlacht 
bei  Vougl^,  fast  das  gesammte  westgotlii- 
sche  GaUien  von  der  Loire  bis  zu  den  Py- 
renaen,  mit  Ausnahme  der  heutigen  Pro- 
vence, huldigte  bald  dem  frankischen  Sie- 
ger; schon  508  5ffiiete  Tolosa,  die  blOhende 
Hauptstadt  des  gedemfithigten  Volkes,  die 
There;  auch  das  wichtige  Narbo  ging  da- 
mals  verloren  (vgl.  Proc.  B.  Goth.  I  12; 
Greg.  Tur.  H.  Fr.  n  36,  37). 

3)  Der  militarischen  Intervention  dee  Ost- 
gothenkonigs  Theodorich  d.  Gr.  —  er  sandte 
ein  HCUfscontingent  unter  AnfGUmmg  des 
vortrefiHichen  Feldherm  Ibba  —  gelang  es 
indess  bald,  das  Reich  des  grossen  Enrich 
zu  retten.  Narbonne  und  das  ganze  Qe- 
biet  der  alten  ,provincia  Narbonensis^  aUes 
Land  zwischen  den  Pyrenaen  und  den  Al- 
pen  wurde  den  Franken  und  deren  Ver- 
biindeten,  den  Burgundem,  wieder  entrissen. 
Da  der  Westgothenkonig  Amalarich,  Ala- 
richs II  und  einer  Tochter  Theodorichs 
Sohn,  noch  im  zartesten  Alter  stand,  so 
Qbemahm  der  Herrscher  Italiens  im  Namen 
seines  Enkels  die  vormundschaftliche  Re- 
gierung  und  fQhrte  sie  bei  der  bestandi^n 
Bedrohung  desr  Westgothenreiches  durch  den 
starken  frankischen  Nachbar  bis  zu  sdnem 
Tode  (526)  fort,  selbst  dann,  als  Amalarich 
langst  herangewachsen  war.  Den  Franken 
liess  iibrigens  Theodorich  alle  ihre  Erobe- 
rungen  bis  auf  Septimanien  (Languedoc), 
welches  seitdem  die  einzige  gallische  Pro- 
vinz  der  Westgothen  blieb,  und  der 
heutigen  Provence,  die  spater,  bald  nach 
dem  Tode  des  grossen  Ostgothenkonigs,  dem 
Ostgothenreich  einverleibt  wurde  (^1.  Anon. 
Vol.  309;  Proc.  I  12,  13;  Greg.  fur.  I.  c; 
Isid.  Hist.  Goth.,  ed.  Arevalo,  lomand.  c.  47, 
58).  Seitdem  ist  selbstverstandlich  Spanien 
der  Schwerpunkt  des  Westgothenreiches ; 
doch  erscheint  Toledo  erst  seit  L eo vi- 
gil d,  seit  der  zweiten  BSMte  des  6.  Jahrh., 
als  standige  Residenz.  —  Mit  Fug  ninunt 
Dahn  (VI  372  f.)  an,  dass  Theodorich 
als  Vormund  Amalarichs  (511 — 526)  resp. 
sein  Statthalter  Theudis,  wie  in  ItaUen,  so 
auch  im  westgothischen  Reich  den  Katho- 
liken  gegentiber  unbedingte  Toleranz  walten 
liess.  Dies  beweisen  die  in  jenem  Zeit- 
raume  in  Spanien  gefeierten  Synoden,  nam- 
lich  das  Concil  zu  Tarragona  vom  J.  516 
und  die  Synode  von  Gtorona  vom  J.  507 
(bei  Hefde  U  675—679,  2.  Aufl.).  Ob  die 
drei  Concilien  zu  Aries,  Lerida  und  Va- 
lencia im  J.  524  unter  Theoderich,  oder 
erst  546  unter  Konig  Theudis  stattgefun- 
den  haben  (vgl.  die  Acten  bei  Hefele  a. 
a.  O.  703—710),  ist  zweifelhaft,  aber  DaAn 
(VI  431  f.  und  zumal  432,  Anm.  4)  be- 
hauptet  mit  Recht,  dass  fUr  erstere  An- 
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nahme  Qberwiegende  Grflnde  sprechen ;  alle 
Handschriften  der  Acten  der  Synode  von 
Lerida  geben  in  der  Uebersehrift  folgende 
Datiraiig:  anno  XY.  Theuduredi  vd  Theo- 
derid  regis.  Alle  diese  Concilien  haben 
weder  zor  Zeit  noch  bestehende  noch  vor- 
hergegangene  Beechrankungen  der  katho- 
lischen  Oultiisfreiheit  zur  Yoraussetzong. 
Alierdin^  handelt  Can.  9  der  Synode  yon 
Lerida  (Hefde  707)  ron  ,rebaptizati\  also 
TOD  Proselyten  der  Arianer;  auch  rQgt  Can. 
13  (a.  a.  O.)  das  Yerfahren  derjenigen  Ka- 
choHken,  ,die  ihre  Kinder  bei  Haretikem 
taofen  las8en\  Allein  dergleichen  Yorkomm- 
nisse  haben  nicht  nothwendig  das  Yorhan- 
densein  einer  Yerfolgung  zur  Yoraus- 
setznng.  Jene  Falle  Ton  Apostasie  konnen 
auch  Folge  einer  friedlichen  Privat- 
propaganda  e in zelner  Arianer  sein.  Zu- 
dem  beschaftigt  sich  Can.  9  bloss  mit  Den- 
jenigen«  ,welche  die  sQndhafte  Wiedertaufe 
erhalten  haben,  ohne  durch  Zwang 
Oder  Marter  dazu  genothigt  wor- 
den  zu  sein^ 

4)  Auch  in  der  Folgezeit,  bis  auf  Leovi- 
gild,  blieb  das  wenigstens  scheinbare  £in- 
Temehmen  zwisohen  dem  westgothischen 
Staate  und  den  Katholiken  im  Wesent- 
lichen  unerschattert.  Der  junge  A  m  a  1  a- 
rich  erscheint  zwar  wahrend  der  kurzen 
Zeit  seiner  Alleinherrschaft  (526—531)  als 
leidenschaftlicher  Arianer,  aber  er  begnflgte 
skh,  seinem  religiosen  Fanatismus  in  den 
rohesten  Misshandlungen  gegeniiber  seiner 
orthodoxen  Gtomahlin  Chrotechild,  einer 
Schwester  der  FrankenkSnige  Theoderich, 
Chlodomir,  Childebert  I  und  Chlotar  I,  Luft 
zu  machen  (vgl.  Froc,  B.  G.  I  13 ;  Greg* 
Titr,  III  e.  1,  10),  indess  der  grossen  Masse 
seiner  katholischen  Unterthanen  verkOm- 
merte  er  ihre  Religionsfreiheit  nicht,  wie 
dies  aus  der  zweiten  Synode  von  Toledo 
erhellt,  die  im  J.  527  oder  581  stattfand 
(s.  die  Acten  bei  Hefele  719—724  und 
Bahns  zutreffende  Bemerkung  YI 433,  Anm. 
4;  vgl.  auch  Y  117  f.).  Aber  das  Yerder- 
ben  des  immerhin  fanatischen  Monarchen 
war  denn  doch  schon  besiegelt.  Der  Fran- 
kenkonig  Childebert  rachte  die  Beschim- 
pfong  seiner  Schwester  und  iiberfiel  das 
gotiusche  Gallien.  Bei  Narbo  erlitt  Ama- 
larich  eine  Niederlage,  yersuchte  dann  zu 
enl^ehen,  wurde  aber  eingeholt  und  er- 
mordet.  Der  Sieger  woUte  seine  Schwester 
in  die  Heimat  zuriickgeleiten ,  diese  starb 
aber  schon  unterwegs.  Ygl.  Proc.  1.  c; 
Gr$g.  Tur.  1.  c;  Fredegar.  Hist.  Fr.  epit. 
c.  XXXI,  Jordan,  c.  58;  Isid.  Hist.  Goth. 
Aera  564.  Auch  unter  Eonig  Theudis 
(reg.  531—548)  blieb  die  katholische  Cul- 
tnsfreiheit  unrerkfirzt;  Beweis  daf&rist  die 
ProTinzialsynode  yon  Tarragona,  die  im  J. 
540  stattfand  und  sich  mit  Gegenstanden 


der  kirchlichen  Disciplin  beschaftigt  hat  (s. 
die  Acten  bei  Hefde  778  f.).  Unter  den 
KonigenTheudigisel(548— 549),  Agila 
(549—554)  und  Athanagild  (554—567) 
wurden  zwar  keine  Concilien  gehalten,  es 
kam  aber  doch  zu  keinerlei  BiedrQckungen 
der  Orthodoxie,  wenn  auch  die  beiden  er- 
steren  Flirsten  nicht  gerade  katholiken- 
freundlich  gewesen  sein  mogen  (ygl.  Isid, 
H.  G.,  Greg.  Tur.  IH  30;  lY  8,  38;  De 
glor.  mart.  I  24,  25;  Fredeg.  c.  X,  1.  HI; 
lomand.  c.  58  in  fine  und  hierzu  Dahns 
Erlauterungen  Y  123,  YI  373). 

5)  Der  religios-politische  Gegensatz  kam 
im  Westgothenreich  zum  letztenmal  unter 
Eonig  Leoyigild  (reg.  569—586)  und 
zwar  in  unerwartet  heftiger  Weise  zum  Aus- 
bruch.  Dieser  heryorragend  tuchtige  Mo- 
narch, ein  zweiter  Enrich,  dem  als  Ideal 
ein  national -gothischer  Einheitsstaat  mit 
einem  stark  en,  yor  Allem  erblichen  K5- 
nigthum  an  der  Spitze  yorschwebte,  hatte 
schon  in  seinem  ersten  Decennium  (570  bis 
578)  in  dieser  Hinsicht  grosse  Erfolge  er- 
zielt:  er  hatte  die  Macht  des  hochmtithi- 
gen  gothischen  (arianischen)  Adels  gebro- 
chen,  dem  Konigthum  im  Innem  auch 
sonst  erh5htes  Ansehen  yerschafiPt,  die 
iberische  Halbinsel  nach  alien  Richtun- 
gen  siegreich  durchzogen,  abffefaUene  Di- 
stricte  ¥rieder  unterworfen  una  die  Byzan- 
tiner,  die  sich  seit  554  an  den  Kfisten  Spa- 
niens  yon  der  Westspitze  Algarye's  bis 
nach  Yalencia  hin  festgesetzt  batten  und 
unter  dem  Schutze  der  orthodoxen  Bey61- 
kerung  sogar  liber  Cordoya  hinaus  bis  zur 
Sierra  Morena  yorgedrungen  waren,  ener- 
gisch  zuriickgedrangt.  Allenthalben  war 
der  Eatholicismus  als  politische  Macht  im 
Bunde  mit  den  rechtgl&ubigen  Reichsfein- 
den  der  unificatorischen  Tendenz  des  Ffir- 
sten  entgegengetreten.  Doch  begann  dieser, 
zwar  Arianer  aus  Ueberzeugung,  aber  kein 
Fanatiker  und  in  erster  Linie  stets  Staats- 
mann,  erst  seit  579  resp.  580  gegen  seine 
katholischen  Unterthanen  einzuschreiten. 
Erst  seit  dem  Aufstand  seines  &ltem  Soh- 
nes  Hermenegild,  des  Conyertiten,  dessen 
YerbQndete  die  Katholiken  Spaniens  nebst 
den  orthodoxen  Franken  und  Byzantinem 
waren,  begann  Leoyigild  den  Yersuch,  der 
arianischen  Staatskirche  innerhalb  der  Halb- 
insel die  Alleinherrschaft  zu  yerschaffen. 
Wie  schrofT  damals  der  Gegensatz  zwischen 
beiden  Confessionen  empfunden  wurde,  be- 
weist  der  Umstand,  dass  HermenegUds  re- 
ligioser  Abfall,  sein  Uebertritt  zum  Katho- 
licismus,  einem  politischen  Abfall  yon 
Yater  und  Reich  yollstandig  gleichkam. 
Uebrigens  yerfolgte  Leoyigild  die  Katholi- 
ken geflissentlich  bei  weitem  mehr  in  der 
Manier  Trasamunds,  als  eines  Hunerich. 
Er  gab  sich  den  Schein ,  als  bestande  gar 
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keia  prmdinellar  XJnterseliied  zwiBdien  bei- 
den  Fonnen  des  Chrisiairthiims ,  ibenichtB 
mjtgmr  zmweileii  katkoliBcke  Kirchen,  hen 
di»ch  eane  'Bynode  ceiBsr  Seete  i»  J.  580 
m  Tdedo  ^die  WiedertaNiie  ah  Bedingmif 
des  Uebertxitte  sm  ArianisBMM  abRhaffen 
(ein  Mfar  kkiger  SidiadieBg !),  isuobte  dureh 
leiohlidie  BesteefanngeB  mandbe  EathoMken 
zu  fieiner  Staatekirche  kerftborzugiehen  u. 
^1.  Andeneits  vermied  er  aaek  strengere 
Ibfisregdn  niofat  ganz.  Maiiche  ka^^liseke 
Bistiifiiiier  verloreii  ikre  Stenerfreikeit  and 
ihre  Einkiinfte  su  Gunsten  des  FiioifiB.  Viele 
berYorragende  Bischofe  imd  Geisdiehe  Qber- 
InfHpt  wiirdfin  veriNumt,  so  e.  B.  die  Bi- 
aebofe  Fronimius  T«n  Agde,  MauBona  fou 
Meiida,  Leasder  Yom  Sevma  nnd  d^  spatere 
Abt  vDn  fiiclaro  (der-  letetere  Bach  Baroe- 
lona);  ein  Moncb,  der  freilieh  den  Konig 
gcbwer  baleidigt  hatte,  wurde  gar  zna*  Oeisse- 
long  und  zum  Exil  verurteilt.  Nieht  alle 
Yooi  LeoTigild  gemasspegeiten  Gheistlichen  -wa- 
ren  Qbrigens  hoekverr&tkertscbe  OompHcen 
dee  rebelHBchenPrinzeai,  «o  z.  B.  meber  uicbt 
Mamsona  und  der  ehr^ifeste  Bidarenser, 
beide  geborene  Gotben.  Jener  Yorwurf  trifft 
aber  mit  Re«ht  L<eander,  der  noch 
im  Exil  sick  am  bysantiniBcfaeoi  Hof  fQr 
den  Emporer  yenraMdte  (Tgi  Praefat.  in 
(]h!<eg.  M.  expos,  in  libr.  b.  Job*,  Manriner 
Ausg.^  I).  Ob  der  todi  Yater  besiegte  Her- 
menegild  aJs  Martyrer  sUrb^  muss  beim 
Sehweigen  der  upaKisehen  >Quelien,  des 
Bielapensers,  Iridors  vnd  selbst  Gregors  yon 
Tmus,  die  iha  nor  als  striiflichen  Emporer 
eharakterifliren,  dabingesiellt  bleib^i.  Eeo- 
careds  U<d>ertntt  sum  Katkolioismus  und 
die  hierdurdii  eriblgreiob  angebaknte  Oon- 
▼ersion  der  Westgothen  machte  Hbrigeas 
bald  dem  religids-pcdkisehen  Antagonimuis 
auf  der  Hidbinsei  ein  Bnde.  Die  imumlicken 
Y^rb&ltnisse  dieser  ^ealancyklopidie^  zwin- 
gen  Miek  leider,  auf  die  ErOTtemng  der 
zaUraicken  interessanton  Streitf ragen  ^  die 
aiek  an  die  Gesebiekto  Leovigilds  nnd  seine 
Bezieknngen  zum  KatiioiiciBmus  knfipfen, 
zm  yerzidiien.  leb  Terweise  ako  kier  ein- 
£Bek  auf  das  QmeUemnaterial  und  die  neuere 
Littoratnr. 

YgL  lotmn.  Bidmrens.  Cbroa.  (fiaup^ 
quelle  1)^  ed.  Ghdlandios  Bibl.  XU,  yon  anno 
U.  imp.  lustin.  H.  (567)  bis  a.  YUL  inel. 
Maundi  imp.  (589/590);  Isid.  Hist  Gotk. 
aera  592,  605,  <i06;  H.  Suey.,  Oknm.,  De 
yir.  lUastr.;  s.  Leandri  regala  cap.  nit., 
ed.  Areyalo  0pp.  Laid.  T.  I  6.  §  2;  Okro- 
nol.  et  series  regnm  Gotk.;  Ckron.  I^^ye 
Visigotii.;  Greg.  Tur.  Hist  Fr.  lY  38, 
Y  39,  YI  18,  29,  33,  40,  43;  YHI  28, 
IX  1—16;  De  glor.  mart.  I  82;  De  glor. 
conf.  c.  12;  Fredeg.  H.  Fr.  ep.  c.  83,  87, 
92  und  sonst;  Okron.  c  8;  Greg.  M.  Papae 
Dial,  m  31;  Paul.  Wamef.  Hist.  Langob. 


m  21;  PmuL  EmerU.  De  yk.  pair.  Emeiit 
(ap.  Aguirre  Cone,  fiisp.  T.  TV)  e.  3,  9  bk 
14,  16,  18  und  kierzu  das  autk«ntisek- 
8t«  QneilimiMiiHial:  Mtnzea  (bei  Akk 
Bdu  Descript  g^s^rale  des  nwiinies  dn 
rois  Yisigotiis  d'SifianiB,  Paiis  1872,  26  km 
30,  81—84  n.  sacs^,  Insokriften  (ap. 
Ruinart  ed.  Greg,  Tor.  1398  and  HOfmr 
inscr.  Hiap.  ckrist  22,  IKr.  76;  49,  Nr.  155; 
57,  Nr.  176),  Concilacten  {Oonc.  Bme. 
IL  u.  Omc.  ToL  HI.  yen  589  ap.  Mansi  U 
837,  977  €.,  ^6,  1000). 

Neuere  Litteratur:  ygL  Agehbatk, 
Lembke,  Ebert  (554),  Dahm  gediegene  Dar- 
sMloBg  (Y 127—172,  VI 367  ff^  373  u.  soMt; 
W^eatgotk.  Stud.  7),  meine  AbkaiidtaDigMi: 
^^▼igilds  Anfange^  und,Nacktrage^  (FonriL 
z.  deuteoken  Oesck.  1872,593—618;  1873, 
634—645),  ,HermeBegild'  und  ,Leoyigildi 
Strung  z.  KatkolksisniiEs'  (Zeiteokr.  t  ImL 
T^ieol.  1873,  1—109,  647—601),  endkek 
die  Becensionen  maimer  Aafsatae  yon 
Roeenstein  (Zamcke'sekes  Oentralbkitt  1873, 
Nr.  51,  1614)  und  Dahn  (Krit  Yierteljakn. 
scbrift  fur  Gesetagekug,  Bd.  XY  1873, 
592—596);  ygi.  aueb  D^^m$  Anzeige  voa 
Htiss  Descr.  g^n.  des  moimaies  etc  (a.  a.  0. 

5%-.600).  FKAKZ   06RRB8. 

€iIRISTIANU8,  Xp«mav6c,  OkristianOT, 
Okrist,  ist  der  Name,  ureloker  naek  Apg. 
11,  26  in  An<aockien  zueiat  den  Jtmgmm^ 
Ankangem  CtoiBti,  touc  too  Xpwroo,  ge- 
geben  wurde.  Deraelbe  Name  in  dervdbei 
Bedeutung  begegnet  uns  im  N.  Test  Boek 
zweimal:  Apg.  26,  28  im  Muide  dee  Ke- 
nigs  Agrippa  und  I  Fetr.  4,  16  im  Ab- 
B^iusse  an  einen  ausserkirckiicben  ^prack- 
gebraw^  yxm  Nicktobristen.  Die  Ckrisl- 
gl&ubigen  selbst  nanntea  sick  in  der  Begri 
dtseipuli  (yaHijfni).,  fideles  (iwrcoO,  eladi 
(ixkxtoO,  sancti  (^pot),  fratrea  (ti^?«Oi 
wakrend  sie  yon  den  Juden  ,GalilS,er,  Na- 
earaer^  in  yenichtlickem  Sinne  genannt  wur- 
den.  Die  Juden  legten  den  an  Ckriatai 
Glanbenden  aieker  nicht  den  Namen  ,Gkn- 
atianer^  bei;  dean  ersteren  war  der  Nane 
,Meeuas'  (Cbristns)  yiel  zu  keiMg,  als  daas 
sie  einen  damit  in  so  eng«r,  sackli^er  Yer- 
bindung  atekenden  Nanen  wie  ,Anhinger 
(Scbtler)  des  Measiaa',  d.  i.  des  Obriatns 
Oder  Gesaibten,  den  Glaubtgen  Jeau  Ckristl 
gegeben  b&tten,  weleke  fftr  aie,  die  Juden, 
nur  ein  Gegenstand  der  Yeracktung  und  des 
Hasaes  waren.  Die  Entstekung^^esdiiekta 
der  ersten  Obristettgemdi^  in  AntiockieB 
fiikrt  zum  wabren  Ursprunge  des  Namens 
0.  Das  yon  Petrus  begonnene  Werk  der 
Predigt  an  die  Heiden  wurde  yon  grie- 
cbisck  gebildeten  Juden  aus  Cypem  iu»d 
Gyrene  im  Gh*os6en  fortgesetzt;  AntiooUen 
am  Orontes  war  das  naokste  ZieA  ibrea 
Wirkens,  und  kier  bildete  mdh   die  ersto 
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heidenohristliche  Gemeinde  und  zwar 
in  einer  Tiel  groflsem  und  auffalligem  Ab- 
losong  Yom  Judenthum,  als  dies  sonst  in 
JBdenchristlichen  Gemeinden  der  Fall  war, 
die  man  nur  als  eine  Secte  des  Judenthums 
ansah.  In  Antiochien  traten  die  Glaubigen 
zaerst  als  eine  geschloesene ,  selbstanSge 
Gesellsehaft  auf ,  und  es  war  daher  ganz 
natfirUch,  dass  die  Rdmer,  welche  nach 
Antioehien  den  Sitz  der  ProTinzialyerwal- 
tmig  yerlegt  batten,  der  neuen  Religions- 
geeellscbaft  aucb  einen  neuen  Namen  ga- 
ben.  Dies  war  der  in  seiner  mittelst  amis 
abgeleiteten  Sprossform  schon  auf  romiscbe 
Abstammung  hinweisende  Name  C.  Die 
Romer  bildeten  diesen  Namen  abnlicb  wie 
ibre  politiscben  Parteinamen  Pompeiani, 
Caesanani,  Herodiani  etc.,  weil  sie  den  Na- 
men Cbristus  nur  als  nomen  proprium  auf- 
fassten,  wahrend  derselbe  nach  Lact.  De 
vera  sap.  1.  lY,  c.  7  ,nuncupatio  potestatis 
et  regni'  ist.  Der  Name  C. ,  urspriinglich 
ohne  Yerachtlichen  Nebenbegriff,  verbrei- 
tete  sich  bald  unter  den  Christen  {Ignat, 
Ep.  ad  Magn.  c.  4;  Ad  Polyc.  c.  7;  Tert, 
ApoL  c.  3  etc.)  und  unter  den  Heiden,  wie 
bei  TacU.  Annal.  1.  XV,  c.  44  und  Sueton. 
In  Neron.  c.  16,  bei  letzteren  allerdings 
schon  in  jenem  verachtlichen  Sinne,  in  wel- 
chem  spater  allgemein  in  der  Heidenwelt 
Name  und  Sache  der  Christen  aufgefasst 
warden.  Diese  selbst  aber  betrachteten  ihren 
neuen  Namen  als  Ehrennamen,  und  unter 
die  Grunde,  warum  die  Kirche  von  Antio- 
chien bei  den  Christen  in  so  grossem  An- 
sehen  stand,  zahlte  man  stets  auch  die 
Thateache,  dass  von  dorther  die  Christenheit 
ihren  Namen  erhalten  hat.  Bei  den  Heiden 
kommen  fiir  Cbristus  und  Christiani  auch 
die  Benennungen  ,Chre8tus'  und  ,Chrestiam' 
Tor  (Sueton,  Li  Claud,  c.  25 ;  Tertull,  ApoL 

c.  3).  Der  Grund  lag  urspriinglich  in  einer 
gprachlichen  Verwechslung ,  insoferne  man 
als  Stammwort  x?"^^^  statt  XP^^^'^  annahm, 
was  um  so  leichter  mogUch  war,  als  r\  per 
Itacismum  wie  i  lautete.  Sah  man  dabei 
auf  die  gute  Bedeutung  von  yj^rf-zh^  = 
wacker,  bieder,  treffiich,  so  lag  in  dieser 
Verwechslung  nichts  Verfangliches ,  aber 
es  fehlt  nicht  an  Andeutungen  bei  den 
Kirchenschriftstellem  (vgl.  Tertull.  1.  c), 
dan  mit  der  verkehrten  Aussprache  theil- 
weise  eine  boswillige  Absicht  zu  Grunde 
lag,  da  X^rfxhi  in  seiner  schlimmen  Neben- 
bedeutung  von  ,einfaltig,  dumm,  gemein^ 
aufgefasst  werden  konnte.  —  Ueber  Chri- 
atiani  auf  einem  Graffitto  von  Pompcgi  s. 

d.  A.  Pompeji.  krOll. 

CHRISTOPHORI  hiessen  die  Christen  bez. 
die  Martyrer  in  dem  Briefe  des  B.  PhOeas 
bei  Em,  H.  e.  VIII  10,  wie  sie  auch  Oeo- 
9^t  genannt  wurden  (s.  Acta  s.  Ignatii 
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bei  Qrahe  Spicil.  H  10).  Vgl.  Clem,  Alex, 
Strom.  VII  748.  Augusti  Hdb.  1 121  leitet 
aus  dieser  Allegoric  die  Legende  von  dem 
Riesen  Christophorus  ab,  der  vor  sei- 
ner Bekehrung  n.  E.  Reprobus,  n.  A.  Onu- 
phrius  Oder  Onufrus  hiess,  und  verweist 
dafiir  auf  J.  A,  Pafinger  De  invocatione  s. 
Christophori  etc.,  tubing.  1748,  4".  Siehe 
indessen  iiber  den  historischen  Charakter 
des  allerdings  durch  die  Phantasie  des  MA.8 
(nicht  ohne  Einwirkung  der  germanischen 
Mythologie,  Grimm  Mythol.  3.  A.  496,  509) 
zum  wunderbaren  Riesen  aufgeschossenen 
Martyrers  Act.  SS.  BoU.  25.  lul.;  Schrodl 
Freib.  Kirchenlex.  H  515  f. 

CHRISTUS,  s.  Jesus  Cbristus. 

CHRISTUSBILDER^  s.  Jesus  Cbristus. 

CHRISTUSFESTE^  s.  Feste. 

XPONITAI  nennt  der  Arianer  Aetius  die 
Eatholiken,  um  das  seiner  Meinung  nach 
bevorstehende  baldige  Verschwinden  ihrer 
Lehrmeinung  auszudrucken.  Athanas,  De 
Trinit.  Dial.  11.  0pp.  ed.  Par.  II  193, 
al.  495. 

CIBORIUM.  I.  Dieses  Wort  wird  bald  in 
Verbindung  gebracht  mit  dem  arabischen 
qa'b,  Gefass,  Becher,  bald  mit  dem  hebrai- 
schen  kabar  —  kebarim,  Grab,  bald  mit 
dem  latoinischen  cibus,  Speise;  mit  grosse- 
rer  Zuversicht  kann  es  hergeleitet  werden 
von  dem  griechischen  xt^copiov.  So  heisst 
bei  A^enaeus  Deipnosoph.  1.  Ill  die  Frucht- 
hiilse  der  Pflanze  xoXoxafftov,  welche  in  den 
Siimpfen  Aegyptens  wachst  und  die  Lotos- 
blume  hervorbringt.  Weil  diese  Frucht- 
hiilse  beoherformig  gest  Uet  war,  so  er- 
klart  Athenaeus  kurzweg;  ,C.  ist  eine  Art 
Becher'.  In  dieser  Bedeutung  finden  wir 
dasselbe  Wort  auch  bei  Uorat.  Carm.  1.  11 
od.  7,  und  aus  Plin.  Nat.  hist.  XXI  51  er- 
fahren  wir,  die  Aegypter  batten  selbst  zu- 
sammengeflochtene  Blatter  der  Colocasia  zu 
Trinkbechern  verwendet.  Es  lag  nun  sehr 
nahe,  diesen  Namen  C.  auf  jenen  Ueberbau 
zu  iibertragen,  welcher  in  Form  eines  Tem- 
pels  (Monopteros)  oder  Thurmes  die  christ- 
lichen  Altare  tiberdeckte  und  in  einer  Kuppel 
endete,  welche  einem  Becher  nicht  unahn- 
lich  war.  Gleichbedeutend  damit  ist  xtpto- 
t6c,  xlpcoTtov,  Kiste,  x^t^tj,  Muschel,  itup7oc, 
Thurm,  tpouXXtov,  Kelle;  im  Lateinischen 
steht  dafiir  ciborium,  cymborium,  umbellum, 
umbraculum,  coopertorium ,  tegimen,  tegu- 
rium,  tecuarium,  turris,  laquearium,  area. 
Ordo  Rom.  X;  Goar,  Euchol.  12;  Suiceri 
Thesaur.  eccl.  II  100. 

Friiher  wurde  schon  angefuhrt  (s.  Arco- 
solium),  dass  fiber  heidnischen  Gottersta- 
tuen  und  wiederum  iiber  einzelnen  Gra- 
bern  der  Katakomben  eine  Bedachung  sich 
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befand.  Weil  dieses  Dach  filr  den  hi.  Opfer- 
tisch  ein  Schutz  and  eine  Ehre  war,  so 
fehlte  es  auch  in  den  altchristlichen  Kir- 
chen  nicht.  Doch  sei  ferne,  zu  behaupten, 
alle  Altare  seien  von  Anbeginn  an  mit  Ci- 
borien  geschmiickt  gewesen.  Ueber  die 
Form  dieser  Baldachine  sind  wir  ziemlich 
genau  unterrichtet ,  obwol  Exemplare  aus 
den  ersten  sieben  christlichen  Jahrhunderten 
nicht  erhalten  sind,  weil  Beschreibungen 
und  ein  paar  Mosaikbilder  uns  eine  klare 
Vorstellung  geben.  [Boldetti  14  signalisirte 
die  Existenz  eines  C.  in  einer  Krypta  des 
Coemeterium  S.  Pietro  e  Marcellino,  Bosio 
359  die  eines  andern  in  der  Katakombe  S. 
Pamfilo  an  der  Via  Salaria,  und  jiingst  Ste- 
venson ein  drittes  in  S.  Zotico;  s.  dessen 
Cimitero  di  Zotico,  Moden.  1876,  31.  Vgl.  j 
dazu  de  Rossi  R.  S.  II  234 ;  Labtis  Marmi  1 
Bresciani  102;  Garrucci  Vetri  Tav.  39*°,  I 
221.  K.]  Anastasius  erzahlt  von  Kaiser  I 
Constantin,  er  habe  die  Krypta  des  hi.  Pe-  i 
trus  hergestellt  und  ,daruber  zum  Schmuck  i 
Porphyrsaulen  gesetzt  und  gedrehte  Saulen 
aus  Griechenland'.  Dass  es  sich  in  diesen 
Worten  um  ein  C.  handelt,  erwahnt  ganz 
klar,  auf  Urkunden  gestiitzt,  Petrus  Mat' 
lius  (12.  Jahrh.)  in  seiner  Beschreibung  der 
Peterskirche,  indem  er  anfuhrt,  Constantin 
habe  auf  Bitten  des  Papstes  Sylvester  ,ein 
C.  anfertigen  lassen  aus  Porphyrsaulen  und 
reinstem  Golde^  und  vor  den  Altar  12  Sau- 
len aus  Griechenland  gestellt  {Bolland,  Act. 
SS.  Ian.  VII  37).  Auch  von  Papst  Gregor 
d.  Gr.  erwahnt  Anastasius,  ,er  habe  dem 
hi.  Apostel  Petrus  ein  C.  gemacht  mit  vier 
Saulen  aus  reinstem  Silber'.  Diese  Anga- 
ben  wird  man  nicht  widersprechend  linden, 
wenn  man  beden!:t ,  dass  in  der  'alten  Pe- 
terskirche ein  Altar  uber  der  Confessio  des 
hi.  Petrus,  ein  anderer  am  Eingange  des 
Presbyteriums  stand  (Naheres  de  TTaa/Ruhe- 
statte  des  hi.  Petrus  1871,  75—87).  Deut- 
licher  driickt  sich  iiber  die  Form  der  alt- 
cliristlichen  Ciborien  Johannes,  Erzbischof 
von  Thessalonich  (7.  Jahrh.),  aus  in  einem 
Berichte  iiber  die  Wunder  am  Grabe  des 
Martyrers  Demetrius.  Nach  seiner  Erzah- 
lung  kam  um  das  J.  600  ein  Mann  durch 
eine  Vision  geleitet  in  die  Kircho  des  hi. 
Demetrius  zu  Thessalonich  und  ,sah  jenes 
heilige  und  uberaus  schone  Werk  in  Mitte 
des  Schiffes  nach  hnks  hin  im  Sechseck  er- 
richtet,  aus  sechs  Saulen  und  ebensovielen 
Wanden  aus  reinem  und  bearbeitetem  Sil- 
ber  gebildet,  und  ahnlich  das  Dach,  wel- 
ches, auf  sechs  Seiten  ringsum  unterstutzt, 
wie  vom  Boden  aus  in  eine  einzige  runde 
K  u  p  p  e  1  auslauft  und  dariiber  eine  silberne, 
nicht  gar  kleiue  Kugel  tragt,  unter  wel- 
cher  wunderbare  Blatter,  wie  jene  des  Kiir- 
bis,  hervorsprossen.  Ueber  allem  diesem 
befestigt,  strahlt  die  Trophae  iiber  den  Tod, 


blendet  durch  die  silberne  Arbeit  die  Au- 
gen  des  Korpers  und  erleuchtet  durch  die 
Betrachtung  Christi  die  Augen  des  Geistes 
mit  himmlischer  Gnade,  ich  meine  das  leben* 
spendende  und  ehrwiirdige  Kreuz  unser^ 
Gottes  und  Erl5sers\  Dieses  Werk,  fligt 
Erzbischof  Johannes  bei,  fiihre  den  Namen 
C. ;  leider  wurde  es  584  bei  einem  Einfalle 
der  Avaren  durch  Brand  zerstort.  BoUand, 
Act.  SS.  8.  Oct.  133;  eine  Reconstruction 
bei  Texier  Archit.  byzant.,  Londres  1864, 
135.  Eine  andere  ausfiihrliche  Schildening 
von  einem  C,  welches  einen  Altar  uber- 
deckte,  giebt  Paulus  Silmtiarius  in  seiner 
Beschreibung  der  Sophienkirche  zu  Con- 
stantinopel  (6.  Jahrh.).  Seine  Worte  Ian- 
ten  nach  der  neuesten  Uebersetzung  von 
Kreutzer  (Lpz.  1875) :  ,uber  dem  unbefleck- 
ten  goldenen  Altartische  erhebt  sich  ein 
hoher  Thurm  in  die  weite  Luft,  auf  vier 
silbernen  Bogen  ruhend.  Getragen  wird  er 
von  silbernen  Saulen,  auf  deren  Haupter 
die  vier  Bogen  ihre  Fiisse  stellen.  Ueber 
diesen  Bogen  er!  ebt  er  sich,  einem  Kegel 
ahnlich,  nur  dass  die  Basis  nicht  ganz  rund, 
sondem  achteckig  ist;  und  so  erhebt  er 
sich  unten  breit,  immer  schmaler  werdend, 
bis  er  in  eine  Spitze  endet.  Acht  silberne 
Seitenflachen  zeigt  er;  aber  schon  zusam- 
mengefiigt  bilden  diese  eine  hohe  Spitze. 
Und  zwar  ist  jede  Seite  ein  Dreieck,  aber 
so  laufen  sie  zusammen,  dass  sie  eine  Spitze 
bilden,  auf  welcher  der  Kttnstler  einen  B  e- 
cher  anbrachte,  dessen  umgebogene  Ran- 
der  die  Gestalt  von  Blattem  haben.  In  der 
Mitte  desselben  aber  machte  er  die  Gestalt 
einer  Himmelswolbung,  aus  Silber 
glanzend,  und  iiber  dieser  erscheint  das 
Kreuz,  das  uns  gnadig  sei.  Unmittelbar 
iiber  den  Bogen,  die  die  Basis  bilden, 
schlingt  sich  um  den  Fuss  des  Kegels  Laub- 
werk,  aus  welchem  hin  und  wieder  auf- 
recht  stehende  Spitzen  hervorragen,  gleich 
der  Frucht  des  schonbelaubten  Birnbaumes, 
und  ihren  Glanz  von  sich  geben.  Wo  aber 
die  Ecken  der  Basis  sich  beriihren,  da  sind 
wieder  Becher  angebracht  und  in  jedem 
Becher  eine  Kerze  oder  vielmehr  das  Bild 
einer  Kerze ;  denn  sie  sind  nur  zur  Zierde, 
nicht,  um  Licht  zu  geben,  sind  aus  Silber 
gemacht,  das  herrlich  glanzt  und  geben  nur 
einen  Silberstrahl,  keine  Flamme  von  sich* 
(v.  720—754). 

Mit  diesen  Beschreibungen  von  Ciborien 
stimmen  die  Mosaikbilder  iiberein  in  der 
uralten  (4.  Jahrh.)  St.  Georgskirche  zu 
Thessalonich  {Texier  1.  c.  pi.  32,  34),  in 
8.  Ambrogio  zu  Mailand  (Biraghi  I  tre  se- 
polcri  1844,  9)  und  in  S.  Giovanni  in  fonte 
(5.  Jahrh.)  zu  Ravenna  {Ciampini  Vet.  Mon. 
(I,  Tab.  43).  A.  SCHMID. 

[Die  beigegebene  Fig.  103  veranschau- 
licht  das  C.  in  S.  Clemente,  das  zwar  einer 
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Fig.  108.    Ciborlam  In  8. 
Clemente. 


spcLtemZeit  angehort, 
aber,  wie  das  C.  in 
S.  Agnese,  eine  unge- 
fabre  Vorstellung  des 
altchristlichen  C. 
giebt.  Naher  kommt 
dem  letztern  viel- 
leicht  noch  das  jetzt 
im  Museum  zu  Peru- 
gia befindliche  C.  aus 
einer  alten  Eapelie 
di  S.  Prospera  vor 
Perugia:  ein  spitzer 
Altarbaldachin  aus 
weissem  Marmor,  der 
auf  vier  Compositsau- 
len  ruht;  die  Platte 
der  mensa  wird  von 
Einem  Pfeiler  ge- 
tragen. 
Ueber  dem  C.  waren  oft  sog.  Crateres 
(scypM)  angebracht  (Eus,  Vit.  Const.  Ill 
31;  Anastas,  in  Leone  3  al.),  und  zwar 
von  verschiedener  Form  (Paul.  8U,  II  313: 
crater  in  folia  dispartitus  =  lilia),  von  lu- 
Btinian  mit  der  acpoTpa  uber  das  C.  gestellt. 
Jener  xpa-nqp  heisst  aucb  xptvoc  und  ^iti- 
<r:^Xtov,  lUium  bei  Leo  Ost.  Ill  28,  AnasU 
in  Leone  3;  Greg,  M.  Ep.  I  66:  ,ciborii 
parti  extremae  impositae  erant  lilia  aurea 
sen  crateris  labia  in  liUorum  speciem  efficta 
erant,  ex  quibus  spbaerae  s.,  ut  Codino 
noncupatur,  ft^Xov  enascebatur,  cui  crux 
lapidum  fulgore  coruscans  insistebat'.  Du- 
cange  in  Paul.  Silent.  219  f.,  ed.  Venet, 
der  iiberhaupt  bier  zu  vergleichen  ist.  Bei 
Paul.  Silent,  ist  das  fi.^Xov  =  polus.  Das 
Bema  stellte  den  Himmel  dar,  daber  die 
Oeffhung  der  Vela  diejenige  des  Himmels : 
Chrgs.  Hom.  8  ad  Ephes.  Ueber  dem  Po- 
lus stand,  wie  gesagt,  das  Kreuz.  Nicol.  I 
Ep.  2 ;  Anastas.  in  Leone  4 ;  Paulin.  Epigr. 
n  2;  Ep.  2  ad  Sever.;  Honor.  Augustod. 
I  135.  Das  C.  heisst  aucb  1:0970  c,  Thurm. 
Silent,  n  203;  German.  CP.;  Fortunat. 
Pid.  in  23;  Flodoard.  II  6  u.  s.  f.  K.] 
II.  Ciborium  minus  vel  Uinerarium  im 
Gegensatze  zu  umbraculum  altaris,  wird  erst 
im  MA.  (Ord.  rom.  in  bibl.  patr.  Lugd.  XIII 
724)  zur  Bezeichnung  des  Speisekelches  ge- 
brauchlich  und  ist  jetzt  noch  in  den  romisch- 
liturgischen  Buchem  durch  pgxis  oder  vas 
(Caer.  ep.  II  30,  n.  3)  ersetzt.  In  den  er- 
sten  Jahrhunderten  fiihrte  das  Gefass  zur 
Aufbewahrung  der  Eucharistie  den  Namen 
area  (TeritUl.  De  laps.),  columba,  peristera 
[Anast.  in  vit.  Silv.),  capsa  (Cone.  Araus. 
17,  a.  441),  canistrum  vimineum  (Hieron. 
Ep.  125  ad  Rustic;  vgl.  den  Fisch  mit 
Weidenkorbchen  auf  dem  RUcken  in  der 
Sacramentskapelle  der  Callistus-Katakombe), 
iheca  argentea  (Bolland.  Act.  SS.  Oct.  X 
711),  turris  (Greg.  Tur.  Mir.  I  86) ,  pyxia 


(Hincm.  c.  8;   Hard.  V  396,   9.  Jahrb.). 
S.  Pyxis ;  Taube,  eucharistiscbe.    a.  schmid. 

CILICIUM^  der  Bussgurtel,  ursprCbigUch 
das  h&rene  Busskleid,  in  welchem  die  P6- 
nitenten  sicb  im  Atrium  der  Basilika  dar- 
stellten  und  in  welchem  sie  bei  der  Los- 
sprechung  erschienen.  Cone  Tolet.  I,  c.  2 
(qui  sub  cilicio  divino  reconciliatus  est  al- 
tari).    Vgl.  Bingham  YIU  119. 

eiMELIABCHAE  (xEtp^Xiapxat)  =  The- 
saurarii,  aucb  <puXaxec  xoiv  xeipieX^uiv,  die 
Schatzbewahrer  der  reichen  Kirchen,  in 
Constantinopel  Grossdignitare  (6  jii^ac  (ixeoo- 
«piSXa$,  aucb  6  jx^Yac  jaxeXXdfpioc  in  den  Klo- 
stern).     Vgl.  Saecularii. 

CINERARn^  s.  Kleidung  der  alten 
Christen. 

CINGULUM.  Bei  langen  und  weiten  Ge- 
wandem  ist  der  Giirtel  ein  so  nothwendiger 
und  sicb  von  selbst  ergebender  Theil  der 
Kleidung,  dass  wir  ihn  schon  in  den  alte- 
sten  Zeiten  sowol  bei  Juden  als  Heiden 
linden.  Zur  Zeit  Christi  und  der  Apostel 
bedienten  alle  bekannten  Volker  sich  dieses 
Gewandstiickes ,  und  zwar  der  Sklave  wie 
der  Kaiser,  die  Manner  wie  die  Frauen 
(Hefele  Beitrage  II  178).  Wir  finden  den 
Giirtel  demgemass  in  zahlreichen  Sculpturen 
und  Gemalden  der  Katakomben  und  auf 
Goldglasern.  Trug  man  die  Tunica  bis  zu 
den  Fiissen  herabwallend,  so  wurde  dieselbe 
um  die  Brust  gegurtet  (Apocal.  1,  13).  So 
trugen  ihn  besonders  die  Frauen ;  Beispiele 
bei  Garrucci  Vetri  Tav.  XXI  3,  4,  ob- 
gleich,  namentUch  bei  jUngeren  Frauens- 
personen,  der  Giirtel,  dann  C^vt)  genannt, 
aucb  vielfach  um  die  Lenden  getragen 
wurde  (Garrucci  Vetri  Tav.  XXI  1,  5,  6). 
In  letzterer  Weise  wurde  er,  dann  CcDa-n^p 
genannt,  aucb  von  Mannem  bei  der  Arbeit 
und  auf  Reisen  getragen,  und  diente  dazu, 
um  die  Tunica  aufzuschiirzen  (Exod.  12, 
11;  Luc.  12,  35).  Die  Frauen  trugen,  wenn 
sie  die  Tunica  aufschiirzten ,  haufig  sowol 
den  obern  als  den  untem  Gurtel,  wahrend 
die  Manner  alsdann,  bis  auf  wenige  Aus- 
nahmen,  nach  den  auf  uns  gekommenen 
Darstellungen  nur  den  untern  Giirtel  tru- 
gen (Rich  Illustr.  Worterb.  d.  rom.  Alterth., 
tibers.  von  Dr.  C.  Miiller,  V.  Succinctus). 
So  sehen  wir  den  guten  Hirten  in  einer 
Darstellung  mit  beiden  Giirteln  (Buonar. 
Osserv.  Tav.  IV  1),  sonst  immer  mit  dem 
CoiffTY^p  umgiirtet,  stets  aber  alticinctus, 
d.  h.  die  Tunica  bis  iiber  die  Kniee  auf- 
geschurzt,  um  aucb  hierin  seinen  Eifer,  das 
verlorene  Schaf  zu  suchen,  zum  Ausdruck 
zu  bringen.  Eine  besondere  Art  von  Giir- 
tel, redlmiculum  genannt  (welches  Wort 
aucb    die   Bander   zum  Binden  der   Mitra 

19* 


Digitized  by 


Google 


292 


Circumcelliones  —  Clftssiker. 


bezeichnete,  Isidor,  Etymol.  XIX  31,  5), 
wird  von  Isidor  (Etymol.  XIX  33,  5)  also 
beschrieben:  redimiculum  est  qaod  succin- 
ctoriiim  sive  brachiale  nuncupamus ,  quod 
descendens  per  coryicem  et  a  lateribus  colli 
divisum,  utrarumque  alarum  sinus  ambit, 
atque  hinc  inde  succingit,  ut  constringens 
latitudinem  Testes  ad  corpus  contrahat  at- 
que coniungendo  componat.  Hoc  vulgo  bra- 
chile,  quasi  brachiale  dicunt,  quamvis  nunc 
non  brachiorum,  sed  renum  sit  cingulum. 
Succinctorium  autem  vocant,  quod,  ut  dictum 
est,  sub  brachiis  ductum  alarum  sinum  am- 
bit atque  hinc  inde  succingit.  So  gegiirtet 
erscheint  der  gute  Hirt  in  einem  Decken- 
gemalde  des  Coemeterium  SS.  Petri  et  Mar- 
cellini  inter  duos  lauros  (Aringhi  R.  S.  11 
67),  und  man  darf  in  der  kreuzweisen  Ver- 
schlingung  des  Giirtels  auf  der  Brust  wol 
mit  Buonarruoti  (Osserv.  167)  eine  Hinwei- 
sung  auf  das  Kreuz  finden.  (Ueber  eine 
Darstellung  eines  geflugelten  Genius,  wel- 
cher  in  ffleicher  Weise  ein  Purpurband 
tragt,  8.  Buonarruoti  1.  c.  tav.  XXVIII  2 
und  p.  187:  Garrucci  Vetri  Tav.  XXXV  7 
und  p.  192.)  Auf  einem  Goldglase  {Gar- 
rucci Vetri  XXI  1)  erscheint  der  Giirtel  mit 
schildartiger  Verzierung  geschmiickt.  Man 
darf  daraus  wol  den  Schluss  ziehen,  dass 
wenigstens  gegen  Ende  des  3.  oder  im  An- 
fange  des  4.  Jahrh.  diese  Mode  der  romi- 
schen  Gesellschaft  (Florus:  vestis  ingentibus 
obstricta  gemmis ;  Claudian, :  fulva  nodatur 
iaspide  pectus  bei  Garrucci  Vetri  128  not. ; 
cfr.  ib.  Tav.  XXII  1)  auch  bei  den  christ- 
lichen  Frauen  Eingang  gefunden  hatte.  — 
Was  den  Giirtel  im  liturgischen  Ge- 
brauche  angeht,  so  machte  der  Gebrauch 
der  Albe  (s.  Alba)  denselben  nothwendig; 
wie  die  Albe  (Probst  Kirchl.  Discipl.  in  d. 
drei  ersten  Jahrh.  84  ff.)  mussen  wir  auch 
den  Giirtel  zu  den  frilhesten  liturgischen 
Gewandstiicken  rechnen  (s.  Kleidung,  litur- 

gische).  HECJSER. 

CIBCUMCELLIONES.  Als  Constantm  d. 
Gr.  nach  wiederholter  Untersuchung  und 
Entscheidung  gegen  die  Donatisten  endlich 
mit  Strenge  einschritt,  ihre  Kirchen  weg- 
nahm  und  ihre  angesehensten  Bischofe  in 
die  Verbannung  schickte,  erwachte  unter 
den  Sectirem  eine  grosse  Erbitterung  und 
sie  erlaubten  sich  vielfache  Gewaltthatigkeit 
gegen  die  Eatholiken.  Ihre  Wuth  stei- 
gerte  sich,  als  Constans  wahrscheinlich  bald 
nach  dem  Antritte  seiner  Regierung  die 
strengen  Gesetze  seines  Vaters  emeuerte, 
und  es  thaten  sich  jetzt  meist  aus  den  nie- 
deren  Standen  ganze  Schaaren  zusammen, 
welche  unter  Anffihrung  von  Klerikem  oder 
Laien  offen  gegen  die  Eatholiken  in  Kampf 
traten  und  eine  FUlle  von  Leiden  fiber  sie 
brachten.    Sie  nannten  sich  selbst  Agoni- 


stici;  ihre  Gegner  hiessen  sie  C.  (Circellio- 
nes,  Circuitores),  weil  sie  circa  cellas  rosti- 
canas  umherziehend  ihr  Unwesen  trieben 
(August.  Contr.  Ghtudent.  I,  c.  28).  Sie 
forderten  mit  Gewalt  ihren  Unterhalt,  ver- 
nichteten  die  Schuldbtlcher ,  blendeten  die 
katholischen  Geistlichen  entrissen  ihnen 
ihre  Kirchen  u.  s.  w.,  und  zu  den  Freveln, 
die  sie  gegen  ihre  Gegner  verQbten,  ge- 
sellte  sich  mancherlei  Verderbniss  unter 
ihnen  selbst,  insbesondere  eine  krankhafte 
Sehnsucht  nach  dem  Martyrium,  so  dass 
nicht  wenige  sich  selbst  den  Tod  gaben 
oder  andere  nothigten,  ihnen  das  Leben  zu 
nehmen.  Die  Raserei  erhielt  sich  durch 
die  zweite  Halfte  des  4.  Jahrh.  und  noch 
etwas  langer,  und  wir  erfahren  von  ihr 
namentUch  durch  Optatus  De  schism.  Donat. 
II,  c.  18  sq..  Ill,  c.  4,  sowie  durch  Augu- 
stin  in  seinen  verschiedenen  Streitschriften 
gegen  die  Donatisten.  funk. 

CmCUMCISIO^  s.  Feste  des  Herm. 

CIRCUS.  Den  Theilnehmern  an  diesen 
Spielen  war  wegen  der  innigen  Verbindung 
derselben  mit  idololatrischen  Gebrauchen 
und  dem  grausamen  Charakter  derselben 
die  Taufe  verweigert  (Constit.  Apost,  VIII 
32) ;  traten  Getaufte  als  Mitwirkende  im  C. 
auf,  so  gait  dies  als  Apostasie  und  schloss 
von  der  Communion  aus  (Cone,  Ardat.  I, 
c.  4).  Hieronymm  Vit.  Hilarion.  c.  13  er- 
zahlt  die  Bekehrungsgeschichte  eines  sol- 
chen  Agitator. 

Ohne  Zweifel  gait  auch  das  Zuschauen 
bei  den  Circusspielen  in  der  altern  Zeit  als 
durchaus  siindhaft  und  unerlaubt ;  vgl.  Tei- 
tull.  De  spectac.  c.  4.  Spater  muss  sich 
die  Disciplin  in  dieser  Hinsicht  gelockert 
haben;  Theodosius  d.  J.  verbot  die  Ab- 
haltung  der  Circusspiele  an  Ostem  und  Pfing- 
sten,  und  zwar  fiir  die  ganze  Octave,  ,so 
lange  die  Neugetauften  das  weisse  Tauf- 
kleid  trugen^  Das  Ungestilm,  mit  welchem 
die  kurz  vorher  durch  die  Zerstorung  ihrer 
Stadt  heimgesuchten  (wahrscheinlich  doch 
christlichen !)  Trierer  vom  Kaiser  Circusspiele 
verlangten  (Salvian.  De  gubem.  Dei  VI, 
§  85,  ed.  Halm.  81)  legt  ein  trauriges  Zeug- 
niss  ab,  wie  selbst  bei  der  christlichen  Be- 
volkerung  die  Leidenschaft  filr  diese  Spiele 
Qberhand  genommen.  kraus. 

CLASSIKER^  Lectare  derselben  bei  den 
Christen.  Zur  Zeit,  als  das  Christenthum 
in  die  Welt  eintrat,  stand  die  profane  Bil- 
dung  im  romischen  Reich  in  hoher  Bldte. 
Ffir  den  hohem  Unterricht  der  Jugend  gab 
es  offentliche  Schulen  und  Privatschulen  in 
grosser  Zahl,  in  welchen  die  sog.  encykli- 
schen  Wissenschaften  Txot  iptoxXta  uo^ilaxa, 
rot  h^,  icat&i>(JATa,  ^  rpcuxXoicatScta) ,  nam- 
lich  Grammatik,  Rhetorik,  Dialektik,  AriUi- 
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metik,  Oeometrie,  Astronomie  und  Musik, 
unter  dem  Zudrang  yieler  SchtQer  gelehrt 
inirden.  Die  Emfahrung  in  die  griechische 
und lateinische Litteratar,  dieErklarung 
nnd  Einfibung  der  classischen  Dich- 
ter  und  Prosaiker  war  der  Gegenstand 
der  Grammatik  und  die  Aufgabe  des  Gram- 
matikers,  unter  welchem  man  sich  nichts 
anders,  als  einen  Philologen  im  heutigen 
8inne  zu  denken  hat.  Die  Frage,  wie  sich 
das  christliche  Alterthum  gegenilber  den 
heidnischen  Classikem  yer^elt,  wird  im 
Wesentlichen  mit  der  andem  Frage  beant- 
wortet,  ob  es  denselben  eine  Stelle  in  dem 
Lehrplane  fOr  den  Jugendunterricht  einge- 
raumt  und  welchen  Nutzen  es  eventuell 
hiervon  erwartet  habe.  Wenn  wir  zur  Be- 
antwortung  dieser  Frage  die  ersten  histo- 
rischen  Spuren  aufsuchen,  so  konnen  wir 
fur  die  vorconstantinische  Zeit  nur 
sparliche  Aufschltlsse  erwarten.  So  lange 
das  romische  Reich  officieU  ein  heidnisches 
war  und  die  christliche  Religion  mit  Ge- 
walt  zu  unterdrQcken,  ja  von  Zeit  zu  Zeit 
in  dem  Blute  der  Martyrer  zu  ersticken 
bestrebt  war,  konnte  sich  das  kirchliche 
Unterrichtswesen  nur  nothdM'tig  entwickeln. 
Die  Jugend  in  den  Frofanwissenschaften 
unterrichten  zu  lessen,  konnte  nicht  ein 
dringendes  Bedtlrfniss  sein,  und  dieses  musste 
um  so  seltener  empfunden  werden,  je  mehr 
die  BegQterten  und  Gebildeten  theils  aus 
Yorurteil,  theils  aus  Riicksicht  auf  die  Staats- 
regierung  sich  von  der  christlichen  Religion 
femhielten.  Zunachst  und  zumeist  gilt  die- 
ses von  der  Zeit  der  apostolischen 
Y  a  t  e  r,  also  bis  gegen  die  Mitte  des  2.  Jahrh. 
Wir  gehen  wol  schwerlich  irre,  wenn  wir 
deren  Schriften,  unbeschadet  ihres  unschatz- 
baren  Werthes,  in  Hinsicht  auf  ihren  un- 
bedeutenden  Umfang  und  ihren  rein  reli- 
giosen  Inhalt  als  den  Typus  der  damaligen 
christlichen  Bildung  betrachten.  Von  pro- 
fanen  Studien  der  Christen  oder  gar  von 
christlichen  Schulen  zur  Pflege  dieser  Stu- 
dien ist  uns  wenigstens  aus  dieser  Zeit 
durchaus  nichts  bekannt.  So  erklart  sich, 
wie  die  Heiden  damals,  als  Minucius  Felix 
seinen  Octavius  schrieb,  den  Christen  den 
Mangel  wissenschaftlicher  Bildung  vorwer- 
fen  konnten  (Octav.  c.  6),  ohne  dass  der 
Yerfasser  es  auch  nur  versucht,  diesem 
Yorwurf  die  thats&chliche  Unterlage  zu  ent- 
ziehen  (c.  17).  Dass  eben  dieser  Yorwurf 
unter  den  Heiden  gang  und  gabe  war,  als 
er  langst  nicht  mehr  zutraf ,  und  dass  er 
noch  einem  hi.  Hieronymus  die  Feder  zur 
Abfassnng  seiner  Yiri  illustres  als  einer 
Ehrenrettung  der  Yergangenheit  in  die  Hand 
drtlcken  konnte  (Hieron.  Ep.  ad  Dextr.), 
darf  uns  wenig  wundem,  wenn  wir  selbst 
^en  christlichen  Apologeten  des  4.  Jahrh., 
WieaLactantius,  ftber  die  schriftstellerischen 


Leistungen  der  Yorzeit  mit  einer  hochst 
ungerechten  Genngschatzung  aburteilen  se- 
hen  (Instit.  Y,  c.  2,  n.  1).  —  Einen  bedeu- 
deutenden  Fortschritt  zeigt  schon  die  z  w  e  i  t  e 
Halfte  der  vorconstantinischen Periode.  Je 
mehr  das  Christenthum  im  Yerhaltniss  zu 
seiner  Ausbreitung  die  offentliche  Aufmerk- 
samkeit  in  Anspruch  nahm,  je  mehr  es 
durch  seine  Lebenskraft  dem  AnstUrmen 
der  rohen  Gewalt  sich  iiberlegen  zeigte, 
um  so  mehr  rief  es  die  Waffen  der  Wis- 
senschaft  gegen  sich  auf,  um  so  mehr  musste 
sich  aber  auch  in  Folge  dessen  auf  Seiten 
seiner  Yertheidiger  eine  grOndliche  Bildung 
und  insbesondere  der  Besitz  der  griechisch- 
romischen  Geistescultur  als  wtoschenswerth 
erweisen.  Eben  dahin  drangte  auch  der 
Eampf  mit  der  heidenchristlichen  Gnosis. 
Dazu  kam  endlich,  dass  das  Christenthum 
immer  mehr  in  die  gebildeten  Kreise  vor- 
drang,  so  dass  Amobius  den  Heiden  ent- 
gegenhalten  konnte,  wie  hochbegabte  Redner, 
Grammatiker,  Rhetoren,  Juristen,  Aerzte,  ja 
Erforscher  der  Geheimnisse  der  PhilosopMe 
sich  demselben  zuwendeten  (Am.  Ad  nat. 
n  5).  Als  die  erste  geschichtUch  nachweis- 
bare  Schule  auf  kirchlichem  Boden,  an 
welcher  die  sog.  encyklischen  Wissenschaften 
eine  Statte  fanden,  ist  die  berflhmte  Kate- 
chetenschule  zu  Alexandrien  zu  bezeich- 
nen.  Unzweifelhaft  fibte  in  dieser  Hinsicht 
schon  Clemens  von  Alexandrien  als 
Lehrer  an  dieser  theolo^schen  Anstalt  einen 
bedeutenden  Einfluss  aus.  Es  lasst  sich  die- 
ses nicht  anders  erwarten  bei  der  hohen 
Auffassung,  die  er  von  den  encyklischen 
Wissenschaften  hegte  und  die  er  in  den 
Worten  ausspricht:  ,die  encyklischen  Wis- 
senschaften dienen  der  Philosophie,  ihrer 
Gebieterin,  wie  diese  der  Weisheit'  (d.  h. 
der  christlichen  Gnosis)  . . .  ,Die  Weisheit 
ist  die  Herrin  der  Philosophie,  wie  diese 
die  Herrin  der  Yorbereitungswissenschaften' 
(Strom.  I  5).  Sicher  ist,  dass  sein  Schuler 
und  Nachfolger,  der  von  Heiden  und  Chri- 
sten gefeierte  Origenes,  die  encyklischen 
Wissenschaften  in  seinen  Lehrplan  hinein- 
zog,  und  dass  derselbe  insbesondere  auch 
den  Unterricht  in  der  classischen  Litteratur 
in  den  ersten  Jahren  seiner  Thatigkeit  als 
Eatechet  personlich  ertheilte  (Euseb,  Hist, 
eccl.  YI  2).  Dass  Origenes  auch  in  Cae- 
sarea,  wo  er  vorflbergehend  als  Eatechet 
wirkte,  auf  die  encyklopadischen  Facher 
ein  grosses  Gewicht  legte,  und  dass  er  ins- 
besondere die  Lecttire  aer  heidnischen  Dich* 
ter  und  Philosophen  —  mit  Ausnahme  der 
atheistischen  —  als  Yorstufe  zum  Studium 
der  hi.  Schrift  betrachtete,  erfahren  wir 
aus  dem  Panegyricus,  in  welchem  ihn  sein 
SchtUer,  der  hi.  Gregorius  Thaumaturgus, 
mit  so  gltlhender  Begeisterung  preist  (c. 
13 — 15).    Die  in  dieser  herrlichen  Lobrede 
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geschilderte  Lehrweise  des  Origenes  wird 
wol  mit  Recht  der  Hauptsache  nach  als  ein 
Bild  der  Methode  betrachtet,  welche  an  den 
Katechetenschulen  uberhaupt  in  Gebrauch 
kam.  Noch  in  einer  andern  Hinsicht  ist 
indess  die  Geschichte  des  Origenes  ftir  uns 
sehr  wichtig.  Sie  zeigt  uns  namlich  an 
einem  Beispiele,  dass  gottselige  Familien- 
vater  die  Grammatik  (Litteratur)  als  ein 
80  wichtiges  Bildungselement  betrachteten, 
dass  sie  wo  mdglich  selber  ihre  Sohne  da- 
rin  unterrichteten,  wie  Leonidas  dies  wirk- 
lich  that;  dass  Jiinglinge,  welche  fiir  das 
Martyrium  gliihten,  das  Studium  der  clas- 
sischen  Litteratur  mit  ihrem  religiosen  Stre- 
ben  als  wol  vereinbar  erachteten ;  dass  end- 
lich  dieses  Studium  so  all^emein  geschatzt 
war,  dass  ein  tiichtiger  junger  Mann  als 
christlicher  Privatlehrer  der  Gram- 
matik sich  sehr  reichliche  Subsistenzmittel 
erwerben  konnte  (Etcseb,  Hist.  eccl.  VI  3). 
Kein  Wunder  demnach,  wenn  wir  um  die- 
selbe  Zeit  noch  einen  andern  beriihmten 
Sohn  christlicher  Eltem,  den  hi.  Irenaeus, 
Bischof  von  Lyon,  eine  grosse  Vertrautheit 
mit  den  heidnischen  Dichtem  und  Philoso- 
phen  bekunden  sehen;  und  gewiss  liesse 
sich  hierfiir  noch  manches  weitere  Beispiel 
anfuhren,  wenn  uns  Uberhaupt.  reicheres 
Quellenmaterial  dber  diese  Zeit  zu  Gebote 
stande.  Soviel  aber  dfirfte  wol  erwiesen 
sein,  dass  man  zu  yiel  behauptet,  wenn  man 
sagt,  es  habe  die  Eirche,  ,so  lange  sie  un- 
ter  den  Schlagen  der  Verfolgung  seufzte, 
weder  eigene  Lehrer,  noch  Schulen,  noch 
Methoden  gehabt'.  Freilich  genUgte  die 
Zahl  der  christlichen  Grammatiker  dem  vor- 
handenen  Bedurfnisse  so  wenig,  dass  selbst 
der  rigoristische  TertuUian  die  ,Nothwen- 
digkeir  als  Entschuldigung  dafUr  gelten 
liess,  dass  christliche  Schiller  zu  den 
heidnischen  Grammatikern  in  den 
Unterricht  gingen  (De  idolol.  c.  10).  — 
Im  4.  Jahrh.  nahm  die  litterarische  Tha- 
tigkeit  und  in  Wechselbeziehung  mit  ihr 
das  wissenschaftliche  Streben  ilberhaupt  in- 
nerhalb  der  Eirche  unter  der  wohlthuenden 
Einwirkung  der  neuen  Freiheit  und  wol 
auch  in  Folge  des  gefahrlichen  Umsich- 
greifens  der  Haresie,  wie  bekannt,  einen 
glorreichen  Aufschwung.  Dass  alsbald  christ- 
Hche  Lehrer  in  grosser  Zahl  die  Interpre- 
tation der  heidnischen  0.  in  die  Hand  nah- 
men,  yerburgt  zur  GenQge  schon  die  eine 
Thatsache,  dass  lulian  der  Abtriinnige  durch 
ein  desfallsiges  Yerbot  dem  Christenthum 
einen  yerhangnissYollen  Schlag  zu  yersetzen 
Buchte.  Wenn  aber  ein  hi.  Gregor  yon 
Nazianz  dafur  dem  kaiserlichen  Apostaten 
eine  ,die  Saulen  des  Hercules  tLberragende^ 
Schandsaule  zu  errichten  untemahm  (Or.  5), 
und  ein  hi.  Au^^ustin  dieserhalb  denselben 
Mann  den  Chnstenyerfolgem  als  zehnten 


beigezahlt  wissen  wollte  (Aug.  De  ciy.  Dei 
XVin  52),  so  beweist  dies  klar,  wie  schmerz- 
Uch  jener  Schlag  auf  Seiten  der  einsichts- 
vollen  Christen  empfunden  wurde.  Sehr 
bezeichnend  fQr  ihre  hohe  Werthschatzung 
der  heidnischen  0.  ist  auch  die  Thatsache, 
dass  die  alle  Zweige  der  Litteratur  berfick- 
sichtigenden  Surrogate,  womit  die  beiden 
Apollinaris  die  durch  lulians  Arglist  ge- 
schaffene  Liicke  auszuMllen  suchten,  nur 
ein  Yoriibergehendes  Ansehen  genossen  und 
alsbald  nach  Freigebung  der  Wissenschaft 
wie  nicht  vorhanden  betrachtet  wurden 
(Socrat.  Hist.  Ill,  c.  16).  —  Die  Haupt- 
schulen  fiir  die  classische  Litteratur  wa- 
ren  im  4.  und  5.  Jahrh.  die  sog.  Eaiser- 
schulen,  welche  in  dieser  Zeit  mre  hochste 
Zififer  erreichten,  und  deren  Besuch  wol 
wenig  Bedenken  erregte,  obschon  noch 
manches  Jahr  heidnische  Lehrer  an  den- 
selben wirkten  (ygl.  Schwarz  ErziehungsL, 
Bd.  I,  2.  Abth.  34  ff.,  Lpz.  1829).  Ihre 
geistigen  Erben  wurden  yorzugsweise  die 
Klosterschulen,  welche  im  Orient  die 
Mdnche  des  hi.  Basilius  und  im  Occident 
diejenigen  des  hi.  Benedict  grilndeten.  In 
besonderm  Masse  gebOhrt  dem  durch  eine 
ffir  seine  Zeit  achtbare  Kenntniss  und  Werth- 
schatzung der  alten  Litteratur  ausgezeich- 
neten  Cassiodor  das  Y erdienst,  den  heid- 
nischen Classikem  in  den  stUrmischen  Zeiten 
des  untergehenden  Alterthums  ein  friedliches 
Asyl  in  den  abendlandischen  Klosterschulen 
gesichert  und  dieselben  in  das  MA.  hin- 
iibergerettet  zu  haben,  wie  er  auch  der 
Erste  war,  welcher  das  Abschreiben  der 
beziiglichen  Handschnften  als  eine  der  Be- 
rufsarbeiten  fiir  die  abendlandischen  Monche 
einfiihrte.  —  Fragen  wir  nach  dem  Le- 
bensalter,  in  welchem  die  studirende 
Jugend  die  Lectiire  der  0.  begann,  so  lasst 
sich  beweisen,  dass  es  im  Allgemeinen  un- 
gefahr  dasselbe  war,  in  welchem  sie  gegen- 
wartig  in  das  Gymnasium  einzutreten  pflegt. 
—  Was  endlich  die  doctrinare  Werth- 
schatzung der  heidnischen  0.  als  BU- 
dungsmittel  fiir  die  christliche  Jugend  be- 
trifft,  so  gab  schon  der  Niedergang  des 
Heidenthums  genugende  Yeranlassung  dazu, 
sich  darilber  klar  zu  werden,  ob  die  heid- 
nische Wissenschaft  es  yerdiene,  yon  der 
christlichen  G^sellschaft  tlbemommen  zu 
werden,  oder  nicht.  Mindestens  ebenso  sehr 
that  dieses  die  oben  erw&hnte  Massregel 
des  abtriinnigen  lulian,  wie  aus  Socr.  H^t. 
m,  c.  17  zu  ersehen  ist.  Dazu  kam,  dass 
in  Folge  der  Wiederaufhahme  der  heidni- 
schen Litteratur  nach  lulians  Tode  manche 
Stimmen,  wenn  auch  zumeist  oder  aos- 
schliesslich  nur  yon  kurzsichtigen  und  un- 
wissenden  Christen,  laut  wurden,  die  darin 
eine  G^fahr  fOr  den  Glauben  erblickten  (s. 
die  Grabrede  des  hL  Gregor  wm  Nazianz 
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auf  den  hi.  Basilius,  Orat.  43).  Ueber  den 
Werth  der  C.  enthalten  nun  die  Schriften 
der  henrorragenden  kirchlichen  Schriftsteller 
meist  nur  gelegentliche  Aeusserungen,  wel- 
che  bald  die  eine,  bald  die  andere  Seite  der 
Sache  hervorheben.  Wir  erfahren  daraus, 
dass  man  die  heidnische  Litteratar  nicht 
nur  desshalb  studirte,  weil  ihre  Eenntniss 
durch  die  gesellschaftlichen  Verhaltnisse  ge- 
fordert  und  ,ein  Mittel  zu  allem  fur  das 
Leben  Nothwendigen  war'  (TeriulL  De 
idolol.  c.  10),  Oder  um  nach  dem  Vorgange 
der  Apologeten  die  Heiden  mit  ihren  eige- 
nen  Waffen  in  die  Enge  zu  treiben,  son- 
dem  weil  man  die  Wissenschaft  dei^  Hei- 
den, soweit  sie  Gutes  hatte,  nicht  als  etwas 
Heidnis^hes,  sondem  als  eine  Gabe  Gottes 
betrachtete  (icavrtov  ^dip  atxtoc  xuiv  xaXu>v  6 
Os6c,  Clem.  Alex,  Strom.  I  4),  welche  die 
Christen  als  ihr  Eigenthum  mit  demselben 
Recht  aus  dem  Heidenthum  ausfuhrten,  mit 
welchem  vormals  die  Israeliten  die  Schatze 
der  Aegypter  aus  dem  Lande  derselben, 
unter  Zuriicklassung  alles  gotzendienerischen 
Apparates,  mit  sich  genommen  batten  (Aug. 
De  doctr.  christ.  11,  n.  60).  Die  Grammatik 
^t  als  eine  durchaus  geeignete  Gymnastik 
mr  die  Geisteskrafte,  als  die  beste  Schule 
der  Beredsamkeit  und  als  eine  nothwendige 
Vorstufe  zum  Studium  der  hi.  Schrift.  Selbst 
TertuUian  nimmt  ohne  Widerrede  die  Ein- 
wendung  bin,  dass  ohne  die  heidnische 
Wissenschaft  ,die  gottliche  Lehre  nicht  zu 
prosperiren  vermoge'  (De  idolol.  1.  c).  Aber 
auch  direct  fiir  das  Seelenheil  soil  die  Ju- 
gend  aus  Dichtem,  Geschichtschreibem  und 
PhOosophen  Nutzen  schopfen,  durch  Be- 
herzigung  sowol  dessen,  was  sie  mit  so  be- 
redtem  Munde  zum  Lobe  der  Tugend  und 
zum  Tadel  des  Lasters  sagen,  als  auch  der 
trefflichen  Handlungen,  welche  sie  aus  der 
Vergangenheit  berichten.  Diese  Gedanken 
findet  ipan  ausgesprochen  von  einem  hi. 
Gregor  von  Kazianz,  einem  hi.  Basilius, 
einem  hi.  Augustinus  u.  A.  Von  den  bei- 
den  letztgenannten  ist  besonders  je  eine 
Schrift  zu  erwahnen,  welche  unsem  Gegen- 
stand  ex  professo  behandelt:  von  jenem 
namlich  das  bekannte  Biichlein  iiber  die 
Lecture  der  profanen  Schriftsteller,  und  von 
diesem  das  Werkchen  De  ordine.  Wahrend 
der  hi.  Basilius  die  Frage  praktisch  lost, 
erortert  sie  der  hi.  Augustin  speculativ,  in- 
dem  er  den  Nachweis  fiihrt,  dass  die  sieben 
freien  EQnste  dem  angebomen  Trieb  des 
Geistes  nach  Erforschung  des  hochsten  Prin- 
cips,  dem  natiirlichen  Yerlangen  nach  der 
beseligenden  Contemplation  der  gottlichen 
Dinge  ihren  Ursprung  verdanken,  und  dass 
jede  einzelne  eine  besondere  Phase  und 
Stufe  des  geistigen  Ringens  nach  diesem 
Ziele  bin  darsteUt.  So  fiihrt  er  den  Ge- 
danken des  Clemens  von  Alexandrien,  wo- 


rauf  wir  oben  schon  hingewiesen  haben, 
weiter  aus,  dass  die  christliche  Weisheit 
die  Herrin  der  Philosophie,  und  diese  wie- 
der  die  Herrin  der  Vorbereitungswissen- 
schaften  sei  (vgl.  Stephinsky  Die  heidn.  C. 
als  Bildungsmittel  f.  d.  christl.  Jugend, 
Schulprogr.  Trier  1866,  XVI  ff.).  Diese 
beiden  sich  einander  erganzenden  Schriften 
haben  ohne  Zweifel  wesentlich  dazu  beige- 
tragen,  dass  die  Verbindung  der  classischen 
Bildung  mit  der  christlichen  Erziehung  fort- 
an  in  der  Kirche  traditionell  als  eine  ge- 
wisse  Nothwendigkeit  betrachtet  wurde  (den 
Beweis  fiir  die  traditionelle  Praxis  vom 
4. — 17.  Jahrh.  fiihrt  der  Jesuit  Daniel  in 
seinem  vortrefflichen  Buche  Class.  Studien 
u.  s.  w.,  aus  dem  Franz,  iibers.  von  J.  M. 
Game)',  Freib.  i.  B.  1855).  Sie  enthalten 
aber  auch  die  Hauptgrundsatze  jener  Un- 
terrichtsmethode ,  welche  einer  etwaigen 
Gefahrdung  des  sittlich-religiosen  Lebens 
durch  die  Lecture  der  heidnischen  C.  vor- 
beugt,  namUch:  1)  dass  das  Hauptziel  des 
hohem  Unterrichts  kein  anderes  sei,  als 
das  alles  menschlichen  Strebens  iiberhaupt  ' 
—  Gottes  Ehre  und  der  Seele  Heil ;  2)  dass 
dem  Studium  ein  tugendhafter  Wandel  zur 
Seite  gehen  miisse;  3)  dass  den  Schulem 
nicht  Alles  und  Jedes  vorzulegen  sei,  was 
in  den  Classikern  steht ;  4)  endLich,  dass  die 
Interpretation  nicht  nur  das  formelle  Moment 
zu  beachten,  sondem  auch  in  sittlich-reli- 
giosem  Interesse  den  Inhalt  zu  verwerthen 
habe.  Diese  padagogischen  Fingerzeige  deu- 
ten  auf  die  unzweifelhafte  Wahrheit  bin, 
dass  bei  einer  Discussion  tlber  die  Verwend- 
barkeit  der  heidnischen  C.  in  den  christ- 
lichen Schulen  das  Hauptgewicht  auf  die 
Denkungsart  und  die  Geschicklichkeit  des 
Lehrers  zu  legen  ist.  In  sehr  zutreffender 
Weise  hat  desshalb  auch  Daniel  seinem 
oben  angefuhrten  Buche  die  Worte  (eines 
Concils  von  Bordeaux  vom  J.  1585)  als 
Motto  vorgesetzt:  ,tales  ut  plurimum  eva- 
dere  solent  discipuli,  quales  fuerunt  ipsorum 
magistri.'  stephinsky. 

CLAYUS.  Das  beste  Werk  iiber  diesen 
Gegenstand  ist  noch  immer  A.  Rubenius 
De  re  vestiaria,  praecipue  de  lato  clavo 
libri  duo,  Antverp.  1665;  daneben  0,  Fer- 
rarius  De  re  vestiaria  lib.  VII,  Patav.  1654 
und  Analecta,  Patav.  1690.  Vgl.  dazu. 
Marquardt  Rom.  Privatalterth.  120  ff.,  154  ff. 
Die  alten  Christen  haben  sich  in  Tracht  und 
Eleidung  im  Allgemeinen  nicht  von  ihren 
heidnischen  Mitbiirgem  unterschieden  (Ter- 
tuU,  Apol.  c.  42 :  quo  pacto  hommes  vobis- 
cum  degentes,  eiusdem  victus,  habitus,  in- 
structus,  eiusdem  ad  vitam  necessitatis  ?  Ne- 
que  enim  Brachmanae  aut  Indorum  Gym- 
nosophistae  sumus,  silvicolae  et  exsules  vi- 
tae);   der  hi.  Cyprian  und  andere   Vater 
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hatten  sogar  oft  genug  gegen  die  Mode- 
sucht  unter  den  Glaubigen  zu  eifern  (Cypr, 
De  laps.  123,  ed.  1682:  corrupta  barba  in 
viris,  in  feminis  forma  fucata  .  .  .  capilli 
mendacio  colorati,  ad  decipienda  corda  8im- 
plicium  callidae  fraudes) ;  selbst  auf  den  Ge- 
malden  der  Eatakomben  spiegelt  sich  die 
jedesmalige  Mode  der  betreffenden  Zeit  ab. 

Die  vomehmen  Stande  in  Rom  waren 
als  solche  durch  einen  gewebten  Schmuck 
ihrer  Kleidung  ausgezeichnet,  der  den  libri- 
gen  Standen  zu  tragen  in  der  altem  Zeit 
nicht  gestattet  war ;  dies  war  der  C.  (griech. 
irapo^Tj  Oder  cnjjjLetov).  Man  versteht  darun- 
ter  einen  purpurfarbigen  WoUenstreifen 
(iropcpopal  ^ap8ot),  der,  zweimal  parallel  an 
die  Tunica  angewebt,  von  den  Schultern 
bis  zum  untern  Saume  hinablief.  Derartige 
Kleider  nannte  man  vestes  clavatae,  oder 
von  dem  Purpurstoff  vestes  conchyliatae. 
Caesar  hatte  den  Gebrauch  derselben  auf 
gewisse  Personen , '  Alter  und  Zeiten  be- 
schrankt;  Augustus  gestattete  sie  den  Be- 
horden  allein,  und  so  waren  sie  Insignien 
des  Senatoren-  und  Ritterstandes  (pooXeunx^) 
iffOiQc),  mit  dem  Unterschiede,  dass  die  er- 
steren  breite  Purpurstreifen  (lati  clavus),  die 
letzteren  schmale  (angusti  clavus)  trugen. 
Doch  wurde  das  ius  clavi  auch  wol  Einzelnen 
ertheilt,  und  so  hat  es  z.  B.  auch  Ovid  ge- 
habt  (Trist.  IV  10,  28 :  induiturque  humero 
cum  lato  purpura  clavo).  Mit  dem  steigen- 
den  Luxus  massten  sich  nach  und  nach 
auch  die  ubrigen  Stande  den  C.  an  und  es 
kamen  sogar  ganz  purpurne  Kleider  (holo- 
vera)  in  Mode.  Je  nach  der  Sorte  des  Pur- 
purs  anderte  sich  der  Name  fiir  den  Stoff; 
die  beriihmteste  war  die  tyrische,  die  man 
vestes  blaiteae  nannte.  Schon  von  den  Zei- 
ten des  Alexander  Severus  an  besassen  die 
Kaiser  grossartige  Purpurfabriken,  aus  de- 
nen  sie  bedeutende  Einkiinfte  zogen;  um 
das  J.  383  wurde  die  Herstellung  der  edlen 
Purpursorten  sogar  kaiserliches  Monopol. 
Auf  den  Frauenkleidem  waren  die  clavi 
wol  auch  mit  Goldstickerei  geschmuckt; 
daher  die  Bezeichnung  auro  clavatae  vestes, 
spater  chrysodavae,  wie  sie  bei  Athanasius 
Bibl.  so  oft  vorkommen. 

Der  Gebrauch  des  C.  erhielt  sich  in  den 
kirchlichen  Gewandem.  Alkuin,  Remigius 
u.  A.  gebrauchen  dafur  virgulae,  lineae, 
tramites,  viae  und  ahnliche  Ausdrucke. 
Fussend  auf  der  irrigen  Ansicht,  dass  der 
laticlavus  oder  das  patagium  ein  einziser 
breiter,  in  der  Mitte  der  Brust  hinablaufender 
Streifen  gewesen  sei,  haben  die  Mauriner 
u.  A.  in  der  Beschaffenheit  der  jetzigen 
rSmischen  Casel,  welche  vomen  und  hinten 
gleichmassig  einen  von  oben  nach  unten  hin- 
ablaufenden,  mit  Borden  eingefassten  brei- 
ten  Streifen  (kein  Kreuz)  tragt,  die  altere 
romische  Sitte  erkennen  woUen.    Mehr  er- 


innert  daran  die  sog.  gothische  Casel  mit 
den  beiden  von  der  Schulter  niederlaofen- 
den,  dann  freilich  sich  vereinigenden  Strei- 
fen; vielleicht  mehr  noch  unsere  Stola,  die 
in  ihrer  jetzigen  Form  geradezu  ein  C^ 
nur  nicht  ein  an  der  Alba  (Tunica)  be- 
festigter  ist.  Yollstandig  erhalten  hat  er 
sich  in  dem  Chor-  oder  Rauchmantel. 

Die  altesten  Katakombenbilder  weiBen 
uns  noch  haufig  Figuren  ohne  den  C.  auf. 
In  dem  Coemeterium  der  Lucina  z.  B.  hat 
bloss  einmal  das  Bild  des  ^ten  Hirten  die 
vestis  clavata;  ebenso  fehlt  er  auf  den 
fruhesten  Gemalden  im  Coemeterium  der 
Priscilla  (vgl.  z.  B.  Garrucci  Storia  Taf.  80). 
Sie  stanmien  eben  aus  einer  Zeit,  wo  der 
C.  noch  Insignie  der  Standespersonen  war. 
Als  das  nach  und  nach  aufhorte,  gaben 
auch  die  Maler  in  den  Katakomben  ihren 
Figuren  jenen  Schmuck.  In  den  Acten  der 
hi.  Perpetua  und  FeUcitas  wird  es  als  Be- 
sonderheit  bemerkt,  dass  der  Greis  oder 
der  gute  Hirt  eine  distincta  tunica  inter 
duos  clavos  per  medium  pectus  hatte  (Rm- 
nart  32).  Die  patagia  oder  goldgestickten 
clavi  finden  wir  fiber  oder  auf  einem  Wand- 
gemalde  in  der  Katakombe  der  hi.  Agnes 


¥ig»  104.    Orani  aai  8.  Agnei«  mit  ObtTiit. 

(Garrucci  Storia  Tav.  73).  Bei  einigen 
Darstellungen  der  JiingUnge  im  Feuerofen 
erscheint  statt  des  Doppelstreifens  nur  ein 
einziger.  Das  war  Landestracht  der  Ph6- 
nizier  und  wol  auch  der  benachbarten  V61- 
ker.  So  beschreibt  nandich  Herodian  (Y 
5,  9)  das  Auftreten  von  Phoniziem  bei  einem 
Opfer  des  HeUogabalus  in  einem  x^'^^^  F*" 
aoic6p(pupoc  .  .  .  iv  {iia<p  ^^po>v  fiCov  icop^upov. 
Der  Maler  hat  also  die  drei  Junglinge  in 
ihrem  Nationalcostiim  abgebildet,  una  der 
eine  Purpurstreifen  ist  mithin  nicht,  wie 
Martiffny  anzunehmen  geneigt  ist,  das  Cha- 
rakteristikon  fur  Personen  des  A.  Test^ 
da  weder  Abraham  noch  Moses  u.  A.  so 
abgebildet  werden.  Noch  mehr  ist  er  im 
Irrthum,  wenn  er  unter  dem  lati  clavus  einen 
einzigen  breiten  Purpurstreifen  versteht,  der 
sich  quer  uber  die  Brust  (comme  un  ban- 
drier)  gezogen  habe,  und  den  er  falschlich 
auf  Reliefs  und  Gemalden  in  dem  unter 
dem  rechten  Anne  her  iiber  die  linke  Schul- 
ter geschlagenen  Wurf  des  G^wandes  oder 
in  der  lena  senatoria  erkennen  will. 
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Die  Farbe  der  Streifen  auf  den  Eata- 
kombenbildern  ist  nicht  nur,  wie  wir  es 
nach  unseren  BegrifiPen  yon  Purpur  erwar- 
ten  mochten,  roth,  sondem  eher  dunkel- 
braun  und  bis  ins  Schwarze  spielend.  Das 
findet  seine  Erklarung  in  den  verschiedenen 
Alien  des  Purpurs  (vgl.  W,  A.  Schmidt 
Die  Purpurfarberei  una  der  Purpurhandel 
in  ^orschungen'  I  96 — 212),  vielleicht  auch 
in  dem  Mangel  an  einer  mineralischen  Pur- 
purfarbe,  wie  sie  der  Maler  bedurfte.  Auf 
den  Reliefs  der  Sarkophage,  soweit  sich 
wenigstens  aus  denen  des  lateranensischen 
Museums  beurteilen  lasst,  ist  der  C.  auf 
den  Gewandem  nicht  angedeutet.    de  waal. 

[Die   beistehende   Abbildung   (Fig.    105) 


Fig.  105.    Orant  ans  8.  Agnese,  mit  Claras. 

eines  Orans,  ebenfalls  aus  S.  Agnese,  s. 
Perret  11,  al.  7,  veranschaulicht  eine  be- 
sondere  Abart  des  C;  er  steigt  nur  bis 
zur  Brust  herab  und  ist  mit  kleinen  Disken, 
am  Ende  mit  kleinen  Kugelchen  besetzt. 
Es  ist  ohne  Zweifel  das  Ornament,  welches 
die  Alten  mit  dorsale,  pectorale,  6fi.o96ptov, 
war  es  von  Gold,  auch  mit  aureus  clavus, 
chrjsoclaYum,  aurifrigium  und  aurifrisium 
bezeichneten.  Martigny  findet  es  auch  in 
der  Kleidung  des  Herm  auf  dem  Mosaik 
Yon  S.  Agata  maggiore  in  Ravenna  (Ciatn- 
pini  Vett.  Mon.  I  tav.  46),  wie  mir  scheint, 
mit  Unrecht.  Ebenso  muss  ich  dahingestellt 
sein  lassen,  ob  dies  Yerzierungsstiick  iden- 
tisch  ist  mit  der  paragaudis  oder  para- 
gonda  der  Alten.    K.] 

CLEMENS  und  S.  CLEMENTE  (Eirche). 
Clemens,  Titus  Flavins,  der  Consul.  Wenn 
es  ein  kirchUcher  Schriftsteller  ware,  der  uns 
berichtete,  dass  bereits  im  1.  Jahrh.  nahe 
Anverwandte  der  Kaiser  Christen  gewesen 
seien,  und  das  Christenthum  nahe  daran 
war,  den  Thron  zu  besteigen,  wer  wiirde 
es  glauben?  Und  doch  ist  es  so,  und  heid- 
nische  Schriftsteller  sind  es,  die  es  uns  be- 
zeugen. 

Der  Stammbaum  der  Flavier  (de  Rossi 
BuU.  1865,  21;  vgl.  1875,  66  ff.  gegen 
Mommsen)  fiihrt  d^  Geschlecht  auf  Titus 
Flavins  Petro  zurtick,  dessen  Sohn  Titus 
Flavins  Sabinus  und  seine  Gattin  Yespasia 
Polla  ausser  einer  frfihverstorbenen  Tochter 
zwei  Sohne  batten,  Titus  Flavins  Sabinus 


und  den  nachmaligen  E^iser  Titus  Flavins 
Yespasianus.  Yon  diesen  Beiden  entwickelt 
sich  der  doppelte  Ast  des  Stammbaumes. 
Yon  dem  erstern  kennen  wir  sicher  drei 
Kinder:  Titus  Flavins  Sabinus,  Plautilla, 
die  von  einem  uns  unbekannten  Gemahl 
die  Flavia  Domitilla  zur  Tochter  hatte,  und 
den  Consul  Titus  Flavins  Clemens. 

Dieser  hatte  zur  Gattin  die  Flavia  Domi- 
tilla, Schwestertochter  der  beiden  Kaiser 
Titus  und  Domitian;  dieselbe  gebar  ihm 
die  beiden  von  Domitian  zu  seinen  Nach- 
folgern  bestimmten  Sohne  Yespasian  und 
Domitian  den  Jiingeren,  und  ausserdem,  wie 
c?€  Rossi  aus  einer  Inschrift  (Orelli-Henzen 
5423)  vermuthet,  noch  funf  Kinder.  Der 
Consul  hatte  seinen  Namen  C.  von  einem 
Grossvater  mutterlicherseits ,  der  uns  un- 
bekannt  ist;  doch  wissen  wir  von  einem 
andem  nahen  Yerwandten  des  flavischen 
Hauses,  M.  Arrecinus  Clemens. 

Der  Yater  des  Consuls  war  Prafect  von 
Rom  wahrend  der  ersten  Christenverfolgung 
und  zur  Zeit  des  Martyriums  der  beiden 
Apostelftirsten.  Tacitus  (Hist.  lU  65,  75) 
schreibt  nach  seiner  heidnischen  Anschauung 
ihm  Tugenden  und  Fehler  zu,  welche  die 
Yermuthung  sehr  nahe  legen,  dass  er  Christ 
gewesen  (Bull.  1865,  18).  Dass  der  Sohn 
Christ  war  und  desshalb  den  Martyrtod  er- 
litt,  sagt  uns  Dio  Cassius  mit  unzweideu- 
tigen  Worten:  noch  wahrend  er  sein  Amt 
als  Consul  bekleidete,  sei  er  sammt  seiner 
Gattin  Flavia  Domitilla  des  Hasses  wider 
die  Gotter  angeklagt  worden,  desselben 
Yerbrechens,  wegen  dessen  auch  viele  an- 
dere,  die  jiidischen  Gebrauchen  anhingen, 
verurteilt  seien,  die  einen  zum  Tode,  die 
andern  zum  Yerlust  ihres  Yermogens.  Der 
Consul  sei  hingerichtet,  seine  Gemahlin  nach 
der  Insel  Pandataria  verbannt  worden.  Sue- 
ton  (In  Domit.  c.  15)  lasst  das  Urteil  auf 
Grund  einer  tenuissima  suspicio  auf  Yer- 
schworung  wider  den  Kaiser  fallen.  Ein 
Schwesterkind  des  Consuls,  Flavia  Domi- 
tilla, wurde  nach  dem  Bericht  des  BruUius 
wegen  ihres  Christenthums  nach  der  Insel 
Pontia  verbannt.  Yon  ihr  hat  das  Coeme- 
terium  an  der  ardeatinischen  Strasse  seinen 
Namen.  Dort,  in  praedio  Flaviae  Domitillae, 
im  sepulcrum  Flaviorum,  ist  wahrscheinlich 
der  Consul  beigesetzt  worden,  und  er  ruhte 
daselbst,  bis  im  MA.  seine  Gebeine  in  die 
dem  Papste  Clemens  geweihte  Kirche  uber- 
tragen  wurden. 

Man  hat  wiederholt  nachzuweisen  ver- 
sucht,  dass  der  Consul  und  der  (angebliche) 
Papst  Clemens  ein  und  dieselbe  Person  seien. 
De  Rossi  weist  dies  als  durchaus  unhaltbar 
zurflck  (Bull.  1863,  39  u.  89;  vgl.  F.  X. 
Funk  Theol.  Quartalschr.  1879).  Er  macht 
darauf  aufmerksam,  wie  Hieronymus,  wel- 
cher  den  Consul  sehr  wol  kenne,  die  Kirche 
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auf  dem  Coelius  nicht  diesem,  sondern  dem 
Papste  Clemens  zuschreibe,  und  dasselbe  thue 
Papst  Zosimus.  Von  Beziehung  des  Con- 
suls zu  jener  Eirche  finde  sich  im  christ- 
lichen  Alterthum  keine  Spur;  seine  Reli- 
quien  seien  erst  in  sehr  spater  Zeit  dorthin 
ubertragen  worden.  Die  venneintliche  Ver- 
wechslung  beider  endlich  in  den  ,Recogni- 
tionen',  sowie  in  den  Acten  der  hhl.  Ke- 
rens und  AchiUeus  stelle  sich  bei  naherer 
Priifung  als  nicht  vorhanden  heraus. 

Basilika 
des  hi.  Cle- 

mens    zu 
Rom.  Soman- 

che    Kirche 
auch  in  Rom 

historische 
oderlegenden- 
artige  Erinne- 
Tungenausden 
ersten  christli- 
chen  Jahrhun- 

derten  be- 
wahrt  und  da- 
durch  den  An- 
dachtigen  wie 
den  Archaolo- 
gen  anzieht,  so 
besitzt  doch 
keine  ein  so 
grosses  Inter- 
esse  fflr  den 
Forscher    des 

Alterthums, 
selbst  des  pro- 
fanen,  als  die 
Basilika  des  hi. 
Clemens.  An 
den  Abhangen 
des  Coelius, 
aufderStrasse 

vom  Colos- 
seum zum  La- 
teran  gelegen, 
yon  aussen  ein 
hochst  unan- 
sehnlicher  Bau,  umschliesst  dieselbe  Er- 
innerungen  und  Denkmaler,  welche  bis  in 
die  An^ge  des  Christenthums  in  Rom, 
ja  bis  in  den  Beginn  der  Republik,  wenn 
nicht  bis  auf  die  Eonigszeit,  hinaufsteigen, 
und  so  kniipft  sich  an  diesen  merkwiirdigen 
Bau  eine  Geschichte  von  mehr  als  zwanzig 
Jahrhunderten.  Wir  haben  uns  hier  nur 
mit  den  christlichen  Monumenten  und  Er- 
innerungen  der  altem  Zeit  zu  beschaftigen 
und  werden  das  Uebrige  nur  insoweit  in 
Betracht  ziehen,  als  es  mit  jenen  in  Be- 
ziehung steht. 

Wir  treten  nicht  unmittelbar  von  der 
Strasse  durch  die  Seitenthilre,  sondern  durch 
das  um  mehrere  Stufen  tief er  liegende  Haupt- 


Fig.  ]06.    Inneres  d«r  Basilika  ron  8.  Clemente  za  Rom. 


portal  ein  und  gelangen  hier  zunachst  auf 
einen  viereckigen,  rings  von  einer  Saulen- 
halle  umgebenen  Yorhof ,  in  dessen  Mitte 
liber  einem  Postament  in  eine  Marmorschale 
ein  platschemder  Springquell  niederfailt 
Da  haben  wir  also  ganz  die  Einrichtang 
des  Atrium  der  alten  Basiliken  vor  uns,  in 
dessen  Hallen  die  Katechumenen  und  Busser 
ihren  Platz  batten  und  an  dessen  Cantha- 
rus  die  Glaubigen  Gesicht  und  Hande  wa- 
schen,   bevor   sie   in  das  Heiligthum  ein- 

traten.  Dieser 
Vorhof  ist,  wie 
auch  die  Ba- 
silika selber, 
durch  den  Car- 
dinal Anasta- 
sius,  der  den 
Titel  dieser 
Kirche  fuhrte, 
zur  Zeit  des 
Papstes  Hono- 
rius  n,  also 
Ende  des  11. 
Oder  Anfangs 
des  12.  Jahrh., 
erbaut  wor- 
den; die  Ea- 
thedra  in  der 
Apsis  enthalt 
die    Inschrift: 

Anastasios 

presbyter  C^- 

oinaliB     huins 

tituli  hoc  opua 

fecit,  perfecii 

Die   Kirche 

selber  ist  eine 

dreischiffige 

Basilika     mit 

stark     erhoh- 

tem    Sanctua- 

rium      und 

gleich    hohen 

Nebenkapel- 

lenanderSeite 

der  Apsis. 

Letztere  entsprechen  dem  Diaconicum  be- 
matis  und  dem  Scevophylacium  oder  Gkuso- 
phylaciuni  der  alten  Zeit.  In  das  Lang- 
schiff  hinunter  zieht  sich  der  durch  Mar- 
morschranken  abgeschlossene  und  etwas  er- 
hohte  Raum  fiir  den  niedem  Klerus  und  die 
Sanger.  Rechts  vom  Beschauer  steht  in  der 
Mitte  der  Schranken  der  Doppel-Ambon  fur 
den  Lector  der  Epistel  und  den  Yorsan- 
ger  (?),  gegeniiber  der  bedentend  hdhere 
Ambon  fiir  die  Yorlesung  des  Evangelinms 
und  die  Predigt.  Am  Aufgange  zu  dieser 
Kanzel  steht  der  Ostercandelaber  von  Mar- 
mor,  der  gleich  den  Schranken  und  dem  Fuss- 
boden  mit  zierlicher  Mosaik  in  der  Weise 
des  sog.  opus  Alexandrinum  eingelegt  ist 
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Aus  dem  Raume  fQr  den  Elerus  und  die 
Sanger  steigen  wir  auf  einer  Doppeltreppe 
zu  dem  abgeschlossenen  Presbyterium  em- 
por,  an  dessen  Rand  sich  uber  der  Con- 
fessio  der  freistehende  Tabemakel-Altar  er- 
hebt.  Die  Eisenstangen  zwischen  den  yier  das 
Tugurium  tragenden  Saulen  sind  noch  erhal- 
ten,  von  welchen  ehemals  die  Vela  zur  Ver- 
hiillung  der  heiligen  Handlung  niederhingen. 
Ln  Hintergrunde  der  Apsis  steht  fiber  meh- 
reren  Stufen  die  Cathedra  episcopalis,  an 
welche  sich  im  Halbkreise  die  Sitze  der 
Priester  anschUessen.  Der  Charakter  der 
Seolptur  an  den  Schranken,  vor  AUem  aber 
das  Monogramm  eines  Johannes,  das  auf 
denselben  wiederkehrt  und  das  man  dem 
Papste  Johannes  VJII  (872—882)  zuschrieb, 
yeranlasste  die  irrige  Annahme,  die  Basi- 
Hka  stamme  aus  dem  9.  Jahrh. ;  auf  Grund 
weiterer  historischer  Nachrichten  riickte  man 
den  Ban  noch  um  mehrere  Jahrhunderte 
zurtick. 

Die  Concha  der  Apsis,  sowie  die  Front  der- 
selben  sind  mit  Mosaiken  geschmfickt,  welche 
nach  der  Inschrift  der  Neffe  des  Papstes 
Bonifaz  VUI  um  IBOO  ausfOhren  liess.  Die 
Front  zeigt  uns  in  der  Mitte  Christus  zwi- 
schen den  Symbolen  der  Evangelisten,  rechts 
Petms  und  Clemens,  links  Paulus  und  Lau- 
rentius,  darunter  hier  und  dort  die  Propheten 
Isaias  und  Jeremias,  und  zu  unterst  die 
Stadte  Jerusalem  und  Bethlehem,  hinwei- 
send  auf  die  aus  dem  Judenthum  und  aus 
dem  Heidenthum  zu  Christus  bekehrte 
Menschheit.  Die  Concha  ist  mit  einem  gut 
stilisirten  Weinrebengewinde  bedeckt,  mit 
der  Inschrift  in  leoninischen  Yersen :  Eccle- 
siam  Christi  yiti  similabimus  isti  |  Quam 
lex  arentem,  sed  crux  facit  esse  virentem. 
Aus  der  Mitte  des  Weinstocks  wachst  ein 
Crucifix  henror  mit  zwolf  weissen  Trieben 
auf  den  Staben,  den  Sinnbildem  der  zwolf 
Apostel.  Unter  dem  Kreuze  entspringen 
die  vier  Flfisse  des  Paradieses  mit  Hirschen 
und  Pfauen,  hinweisend  auf  das  Leben  der 
Unsterblichkeit,  das  wir  aus  den  Gnaden- 
stromen  der  Erlosung  trinken.  Unten  schliesst 
das  Mosaik  mit  der  bekannten  Darstellung 
der  Lammer,  die  zu  dem  Lamm  auf  dem 
Berge  hineilen. 

So  merkwfbrdig  schon  nach  dem  Gesagten 
immerhin  die  Basilika  yon  S.  Clemente  ist, 
80  gewann  sie  doch  ihr  hauptsachlichstes 
Ldteresse  erst  durch  die  seit  dem  J.  1858, 
Kumal  yon  MuUooly,  dem  Prior  des  an- 
stoesenden  Dominioanerklosters ,  untemom- 
menen  Ausgrabungen.  Man  wusste  nam- 
Hch  langst  yon  gewolbten  Raumen,  die  sich 
unter  der  BasiUka  hinzogen,  und  bereits 
1818  hatte  der  Edlner  Ardiitekt  Ghtu  darauf 
Idngewiesen,  dass  unter  der  jetziffen  Eirche 
eine  &ltere  liegen  mtLsse.  Yeranlassung  zu 
den  Ausgrabungen  gab  das  yon  den  mahri- 


schen  Bischofen  an  Pius  IX  gerichtete  Er- 
suchen,  mit  Rtlcksicht  auf  das  beyorstehende 
Millenarium  des  ehemals  in  S.  Clemente  be- 
grabenen  SlayenapostelsCyrillNachforschun- 
gen  nach  den  ReUquien  und  dem  Grabe  des 
Heiligen  anstellen  zu  lassen.  Im  Auftrage 
des  Papstes  yersuchte  de  Rossi  in  der  Nahe 
des  Altars  in  die  unteren  RHume  zu  drin- 

fen;  die  Gefahr  jedoch,  welche  dadurch 
em  Oberbau  drohte,  nothigte  zur  Einstel- 
lung  der  Nachforschungen.  Nunmehr  aber 
begann  (seit  1861)  MuUooly  yon  einem  an- 
dem  Punkte  aus  seine  Ausgrabungen,  die 
denn  auch  bald  mit  dem  iiberraschendsten 
und  alle  Erwartung  ubertreffenden  Resul- 
tate  belohnt  wurden.  Je  weiter  man  die 
Erdmassen  wegschaffte,  erschloss  sich  eine 
grosse  unterirdische  Basilika,  weit  gerau- 
miger,  als  die  Oberkirche;  die  alten  Saulen 
der  Schiffe  standen  noch  an  Ort  und  Stelle; 
doch  waren  zwischen  dieselben  schon  in 
alter  Zeit  zur  St&rkung  des  Gebaudes  Mauem 
aufgefahrt  worden,  welche,  wie  auch  an- 
dere  TheUe  der  Basilika,  mit  hochst  inter- 
essanten  Malereien  geschmtlckt  waren.  Um 
die  neue  Eirche  im  12.  Jahrh.  zu  erbauen, 
hatte  man  yon  den  alten  Mauem  nur  die 
oberen  Theile  abgetragen,  dann  das  Lang- 
schiff  hinunter  Substructionen  aus  rohem 
Mauerwerk  fiir  die  Saulenreihen  aufgefiihrt 
und  darauf  den  ganzen  untem  Raum  mit 
Erde  ausgeftQlt. 


Fig.  107.    OrondriM  Toa  8.  Cl«m«nte  (UaterkIroh«). 

Die  SO  erschlossene  Unterkirche  ist  also 
jene  Basilika,  in  welcher  Gregor  d.  Gr.  seine 
33.  und  38.  Homilie  hielt;  hier  war  es,  wo 
Papst  Zosimus  418  ein  Condi  yersammelte, 
um  die  Irrlehre  des  Pelagius  zu  yerurteilen; 
ihrer  ^denken  die  altesten  Yerzeichnisse 
der  Titelkirchen,  als  in  der  dritten  kirch- 


Digitized  by 


Google 


300 


Clemens  und  8.  Clemente. 


lichen  Region  gelegen.  Von  ihr  sagt  Hie- 
ronymus,  dass  sie  bis  aof  seine  Zeit  die  Er- 
innerung  an  den  hi.  Papst  Clemens  bewahre ; 
ein  Kleriker  derselben,  der  Akolythus  Victor 
a  Dominica  Clementis,  wird  auf  der  Marke 
eines  wieder  eingefangenen  Sklaven  ge- 
nannt.  Die  Frescogemalde,  theilweise  leider 
durch  den  Neubau  abgeschnitten,  sowie  die 
dorthin  gehorigen  Sculpturen,  geben  uns 
eine  Reihe  von  Kunstschopfungen,  die  vom 
12.  bis  auf  das  4.  Jahrh.  hinaufsteigen. 

Von  diesen  Malereien  sind  der  Zeit  nach 
die  jungsten  Tier  grosse  Votivgemalde,  zwei 
im  Narthex  und  zwei  im  Mittelschiff,  die 
dem  12.  Jahrh.  zugeschrieben  werden.  Von 
den  beiden  ersten  zeigt  uns  das  eine  die 
feierliche  Uebertragung  der  Leiche  des  hi. 
Cyrill  aus  S.  Peter  zu  der  Kirche  des  hi. 
Clemens  unter  Papst  Nikolaus  I  (richtiger 
unter  Hadrian  U),  das  andere  ein  Bild  aus 
der  Legende  des  hi.  Clemens.  Aus  dersel- 
ben  Quelle  ist  das  Sujet  fiir  das  dritte  Vo- 
tiygemalde  genommen,  wahrend  das  vierte 
ims  die  Legende  des  hi.  Alexius  yorftihrt. 
Aelter  als  die  vorher  genannten  Bilder  sind 
einige  Darstellungen  aus  dem  apostolischen 
Wirken  des  hi.  Cyrill  und  ein  Stdck  von 
einem  Bilde  der  Bjreuzigung  Petri,  welche 
dem  Ende  des  9.  oder  dem  Anfange  des 
10.  Jahrh.  angehoren  dfirfte.  Ein  bestimm- 
tes  Datum  haben  wir  fQr  das  Gemalde  der 
Himmelfahrt  Mariae,  indem  Leo  IV  als 
noch  lebend  (mit  dem  viereckigen  Nimbus) 
daneben  gemalt  ist.  Dasselbe  muss  also 
um  850  gemalt  worden  sein.  Ein  annahemd 
genaues  Datum  lasst  sich  fiir  ein  Fresco 
im  Narthex  fixiren,  auf  welchem  die  beiden 
Slavenapostel  als  noch  lebend  erscheinen 
und  das  vielleicht  selbst  in  ihrem  Auftrage 
ausgefiihrt  wurde.  Sonach  wUrde  es  etwa 
in  das  J.  865  zu  setzen  sein.  Aelter  als 
das  unter  Leo  IV  ausgefiihrte  Fresco  mus- 
sen  die  Darstellungen  der  Kreuzigung  Christi, 
der  Frauen  am  Grabe,  Christus  in  der  Vor- 
h511e,  die  Hochzeit  zu  Kana  u.  s.  w.  sein, 
da  jenes  Bild  auf  eine  Mauer  gemalt  wurde, 
welche  diese  Scenen  theilweise  schneidet, 
also  spater  aufgefiihrt  worden  ist.  Der  Re- 
stauration  der  basilika  unter  Hadrian  um 
780  schreibt  man  die  Fresken  auf  der 
Mauer  des  nordhchen  Seitenschiffes  zu ;  die 
Madonna  in  der  Nische  daselbst  ist  dagegen 
alter  und  d&^te  aus  dem  Anfange  des 
7.  Jahrh.  stammen,  welcher  Zeit  auch  die 
Bilder  des  Daniel,  des  hi.  Blasius  und  an- 
derer  Heiligen  auf  den  Pilastem  des  sild- 
lichen  Seitenschiffes  zugeschrieben  werden. 
Die  altesten  Bilder  endlich,  dem  4.  Jahrh. 
entstammend,  sind  zwei  ohne  Ealkunter- 
lage  unmittelbar  auf  das  Gestein  gemalte 
Kopfe  im  Narthex.  AUe  diese  Bilder  sind, 
zumal  fdr  Liturgik  und  Eunstgeschichte, 
von   hdchster  Bedeutnng  und  verdienten, 


in  einer  eigenen  Monographie  behandelt  zu 
werden. 

Neben  diesen  Malereien  sind  es  Inschrif- 
ten  und  Sculpturen  der  Unterkirche,  welche 
unsere  Aufmerksamkeit  in  Anspruch  neh- 
men.  Hierher  gehoren  Reste  von  zwei  da- 
masianischen  Inschriften,  von  welchen  die 
eine  metrisch  war.  Grosse  Marmorplatten 
mit  vier  Inschriften  aus  der  Zeit  des  Pap- 
stes  Siricius  (390)  sind  beim  Neubau  in  die 
Oberkirche  transferirt  und  verwendet  wor- 
den. De  Rossi  hat  dieselben  zusammen- 
gestellt  und  erganzt  die  Worte  also :  SALVO 
SmiCIO  EPISCOPO  ECCLESLAlE  SAN- 
CTAE  GAudentius  (?)  PRESBYTER  SAN- 
CTO  MARTYRI  CLEMENTI  HOC  VO- 
LVIT  DEDICATVM.  Von  dem  ehemaU- 
gen  Altar  der  Unterkirche  fand  sich,  an 
dem  Ambon  der  obem  Basilika  verwendet, 
aufeinemEpistitiumdielnschrift:  ALT  ARE 
TIBI  DEVS  SALVO  HORMISDA  PAPA 
MERCVRIVS  PRESBYTER  CVM  SOCHS 
OYifert).  Dahin  gehoren  auch  zwei  sehr 
interessante  Korbcapitelle ,  die  jetzt  am 
Grabmal  des  Cardinals  Venerio  (t  1489) 
verwendet  sind  und  auf  welchen  wir  die 
Worte  lesen:  t  MERCVRIVS  PB  SCE 
ECiclesiae  servu)S  DNI.  Diese  Inschriften 
stammen  also  aus  der  Zeit  um  515.  Auf 
denselben  Mercurius  bezieht  sich  eine  In- 
schrift  in  S.  Pietro  in  Vincoli:  lOANNES 
COGNOMENTO  MERCVRIVS  etc.  EX  TI- 
TVLO  SANCTI  CLEMENTIS  AD  GLO- 
RIAM  PONTIFICALEM  PROMOTVS.  Es 
ist  also  Papst  Johannes  11,  der  532  den 
Stuhl  Petri  bestieg,  welcher  den  Altar  der 
alten  Basilika  erbaute,  und  ihm,  nicht  Jo- 
hannes Vin,  gehort  das  Monogramm  an, 
welches  wir  auf  den  Schranken  der  Ober- 
kirche gefunden  haben.  Als  die  letztere 
erbaut  wurde,  hat  man  die  gesammte  Chor- 
einrichtung  dorthin  aus  der  untern  Basilika 
iibertragen ;  einzelne  Reste  sind  noch  an  der 
urspriinglichen  Stelle  nachgewiesen  worden. 

Mit  dem  bisher  Besprochenen  waren  die 
Entdeckungen  noch  nicht  ab^^hlossen, 
vielmehr  soUten  weitere  und  noch  tlber- 
raschendere  folgen.  Auf  der  Evangelien- 
seite  der  alten  Basilika  eroffnete  sich  vom 
Seitenschiff  aus  eine  kleine  Halle,  aus  wel- 
cher man  auf  einer  breiten  Treppe  in  ein 
drittes  Stockwerk  vordrang.  Zunachst  ge- 
langte  man  in  zwei  Eammem.  Die  gewolbte 
Decke  der  einen  von  ihnen  ist  in  Cassetten 
von  weissem  Stuck  eingetheUt,  in  welchen 
Reste  von  mythologischen  Figuren  nach- 
gewiesen wurden.  Material  und  Arbeit  wei- 
sen  auf  das  2.,  vielleicht  auf  das  1.  Jahrh. 
hin.  Im  Schutt  fand  man  die  verstCbnmelte 
Statue  eines  guten  Hirten,  welche  de  Rossi 
der  vorconstantinischen  Zeit  zuschreibt.  P. 
MuUooly  hat  dieselbe  auf  der  Treppe  von 
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der  Sacristei  in  die  alte  Basilika  aufgestellt 
and  die  mehr  ak  kfihne  Ueberschr^t  bei- 
gefQgt:  Petros  pastor  bonus.  Jene  Raume 
Hegen  genau  unter  der  Apsis  der  alien 
Basilika  and  bilden  das  Hypogeum  dersel- 
ben.  Es  besteht  also  eine  unzweifelhafte 
Beziehang  zwischen  ibnen,  und  diese  kann 
nur  die  sein,  dass  wir  in  den  unteren  Rau- 
men  die  Memoiia  des  Papstes  Clemens,  seine 
Wohnung  als  den  Ort,  wo  er  die  Glau- 
bigen  zum  Gottesdienste  yersammelte,  er- 
kennen. 

Uebrigens  war  das  grossere,  unter  der 
Apsis  gelegene  G^mach,  also  das  Domini- 
cum  Clementis  des  1.  und  2.  Jahrh.,  durch 
spatere  Einbauten  in  seiner  Gestalt  yeran- 
dert  worden.  Diese  spateren  Mauem  ge- 
horten,  wie  die  wenig  kunstvollen  korinthi- 
schen  Capitelle  beweisen,  wahrscheinlich 
dem  3.  Jahrh.  an.  Welchen  Zweck  die- 
selben  gebabt  und  wer  das  Gemach  in  sol- 
cher  Weise  umgeformt  hatte,  sollte  aich 
bald  zeigen.  im  Grunde  der  Kammer  stiess 
man  auf  eine  yermauerte  Tbiire.  Dieselbe 
wurde  erbrochen  und  nun  drang  man  in 
einen  neuen,  weiten,  langlich  viereckigen 
Raum  yon  ganz  eigenthfimlicher  Einrich- 
tung.  Die  gewolbte,  mit  Mosaikiiberresten 
yersehene  Decke  war  yon  elf  Oeffnungen, 
theils  runden,  theils  yiereckigen,  durch- 
brochen;  die  beiden  Langseiten  hinunter 
zogen  sicb  hohe  steineme  Sitze  bin,  zu 
welchen  man  auf  einer  Stufe  emporstieg. 
Die  Sitze  waren  yome  etwas  hoher,  als 
nach  der  Wand  zu.  Im  Hintergrunde  des 
Saales  stand  die  Basis  eines  Altars;  die 
Wand  dahinter  zeigte  die  Spuren  einer 
Nische,  in  welcher  ehemals  eine  Statue  ge- 
standen  haben  musste.  Einige  yermauerte 
ThQren  bewiesen,  dass  der  Saal  als  Theil 
eines  grossem  Gebaudes  besonders  ausge- 
schieden  war ;  das  Gemach  unter  der  Apsis 
war  zum  Vestibulum  desselben  umgebaut 
worden.  Welchem  Zweck  hatte  dieser  Raum 
gedient? 

Schon  friiher  hatte  man  bei  den  Aus- 
grabungen  einen  Altar  gefunden,  dessen 
Sculpturen  auf  der  Vorderseite  den  stier- 
opfemden  Mithras,  rechts  und  links  auf  der 
Seite  die  beiden  Genien  des  Tages  und  der 
Nacht,  und  auf  der  Ruokseite  das  Bild  der 
Schlange  zeigten.  Nunmehr  fand  man  einen 
inwendig  hohlen  Cippus  mit  der  Inschrift: 
CAVTE  I  SACR;  Cautes  oder  Cautus  ist 
aber  nur  ein  anderer  Name  fur  Mithras. 
Femer  fand  man  einen  konischen  Marmor- 
stein,  die  Petra  genitrix,  mit  der  aus  ihr 
heryorwachsenden  Figur  des  Mithras.  Eurz 
66  konnte  keinem  Zweifel  unterliegen,  dass 
man  in  ein  Speleum  des  orientaliscnen  Son- 
nengottes  gedrungen  war.  Der  Mithras- 
dienst  der  Eingeweihten  musste  in  nat^r- 
lichen  oder  kunstlichen  Hohlen  gefeiert  wer- 


den,  worUber  Paulin  yon  Nola  spottet :  quid 
quod  et  inyictum  spelaea  sub  antra  recon- 
dunt,  quemque  tegunt  tenebris  audent  hunc 
dicere  solem.  Wie  eine  Inschrift  aus  Ostia 
beweist,  war  auch  dort  mit  Bewilligung  des 
den  orientaUschen  Riten  ganz  ergebenen 
Kaisers  Commodus  eine  Grotte  des  Pala- 
tium  in  ein  Speleum  yerwandelt  worden. 
Die  Sitze  auf  beiden  Langseiten  sind  die 
Lecti  tricliniarii  und  dienten,  mit  kostba- 
ren  Polstem  bedeckt,  fttr  die  Feier  der 
gemeinsamen  Mahle  und  Gelage,  wie  wir 
sie  u.  a.  auf  dem  Grabmal  der  Yibia  ge- 
malt  sehen. 

Dass  dieser  Saal  nicht  ursprOnglich  als 
Mithraeum  angelegt  worden  ist,  beweisen 
ebenso  die  yermauerten  Thttren,  wie  die 
Verschiedenheit  des  kiinstlerischen  Werthes 
der  Mosaiken  dort  und  der  Stuckarbeiten 
in  der  Vorhalle.  Es  war  yielmehr  ein  altes 
Conyenticulum  der  Christen,  welches  das 
Andenken  an  Clemens  bewahrte.  In  der 
Zeit  der  Verfolgung  confiscirt,  wurde  es 
yon  den  Priestern  des  Mithras  occupirt  und 
hier  der  orientalische  Cult  des  Sonnengottes 
eingerichtet ,  bis  durch  Constantins  Edict 
die  Kirche  ihr  Eigenthum  wieder  erhielt, 
worauf  die  Christen  die  Basilika  dariiber 
erbauten. 

Haben  die  bisher  besprochenen  Ausgra- 
bungen  uns  bis  in  die  erste  Kaiserzeit  hin- 
aufgefuhrt,  so  geleiten  uns  die  weiteren 
Entdeckungen  in  eine  noch  yiel  fruhere 
Periode.  Es  traten  Mau6m  zu  Tage,  welche 
aus  machtigen  Steinblocken  yon  Tuff  auf- 
gefiihrt  waren,  die  oben  ein  einfaches,  rob 
gemeisseltes  Gesimse  aus  Trayertin  trugen. 
Die  Steinblocke  sind  aus  dem  Tuff  des  Mons 
Coelius  selber  gebrochen ;  wie  tief  der  Bau 
in  den  Boden  hinuntergeht,  lasst  sich  nicht 
ermitteln,  da  das  einbrechende  Grundwasser 
die  weiteren  Forschungen  yerhinderte.  Je- 
denfalls  aber  haben  wir  hier  grossartige 
Reste  eines  nulchtigen  Gebaudes  aus  dem 
Anfange  der  romischen  Republik,  yielleicht 
gar  aus  der  Zeit  des  Konigs  Tarquinius 
Superbus  yor  uns.  Fiir  das  Nahere  miissen 
wir  auf  de  Rossi  yerweisen. 

So  umschliesst  also  die  Kirche  yon  S.  Cle- 
mente,  in  yierfacher  Lage  untereinander, 
Bauwerke  aus  yier  yerschiedenen  Perioden, 
aus  dem  12.,  3.,  1.  Jahrh.  n.  Chr.  und  aus 
dem  4.  oder  5.  Jahrh.  yor  unserer  Zeit- 
rechnung.  Auf  den  Triimmem  eines  an 
die  Grenzen  der  historischen  Zeit  hinauf- 
reichenden  Gebaudes  erhebt  sich  im  Be- 
ginne  des  Christenthums  das  Haus  eines 
Patriciers,  wo  einige  Gemacher  zur  heim- 
lichen  Verehrung  des  wahren  Gottes  her- 
gerichtet  werden  und  Clemens,  der  Schiller 
der  Apostel,  die  Glaubigen  zur  Feier  der 
hi.  Geheimnisse  yersammelt.  Vorubergehend 
den  Christen  entrissen,  werden  jene  Raume 
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in  den  Tagen  Constantins  das  Hypogeum 
einer  herrlichen  Basilika,  die  den  Namen 
des  hi.  Clemens  tragt.  Rings  um  dieselbe 
thilrmen  die  Verwiistungen  von  acht  Jahr- 
hunderten  soviel  Schutt  und  Erde  auf,  dass 
die  BasiUka  zu  einer  unterirdischen  Eirche 
wird,  uber  welcher  dann  endlich  das  zwolfte 
Jahrhundert  in  einer  Zeit,  wo  das  Christen- 
thum  den  Sieg  iiber  die  Welt  errungen 
hatte,  eine  neue  Clemenskirche  baute,  die 
bis  auf  den  heutigen  Tag  die  Memoria  des 
Apostelschulers  bewahrt  (vgl.  Jos,  MuUooly 
Saint  Clement  Pope  and  Martyr,  and  his 
Basilica  in  Rome,  2.  ed.  Rome  1873,  und 
oben  Art.  Basilika  S.  132).        de  waal. 

CLERICUS^  s.  Klerus. 

CLERUS,  s.  Klerus. 

CLIXICI.  Diesen  Namen  trugen  in  alter 
Zeit  sowol  die  Kranken,  die  auf  dem  Bette 
(iv  xX(v7))  lagen,  als  die  Aerzte,  die  ihnen 
Pflege  und  Hiilfe  angedeihen  liessen.  So 
wird  der  hi.  Fabiola  nachgeriihmt,  dass  sie 
in  ihrer  Liebe  keinen  Nackten,  keinen  ,Kli- 
niker'  vergass  {Hieron.  Ep.  77,  al.  30  ad 
Ocean,  n.  6),  und  wird  Aeskulap  als  Gott 
der  Heilkunde  und  der  Gesundheit  ,clinicus' 
genannt  {Prudent  In  Apotheos.  v.  205).  In 
der  christlichen  Kirche  bekam  aber  dieser 
Ausdruck  noch  eine  ganz  eigene  Bedeu- 
tung.  Es  konnte  namlich  nicht  ausbleiben, 
dass  die  Eirche  auch  manchmal  in  die  Lage 
kam,  gefahrlich  Erkrankten  auf  dem  Sterbe- 
bett  die  Taufe  spenden  zu  miissen.  Selbst 
denjenigen  Eatechumenen,  die  wahrend  der 
Verfolgung  den  durch  die  zuvorkommende 
Gnade  in  ihnen  bereits  erzeugten  Glauben 
verleugnet  batten,  befahl  der  hi.  Cyprian, 
im  Nothfall  ,die  gottliche  Gnade'  nicht  vor- 
zuenthalten,  wofern  sie  wahre  Reue  an 
den  Tag  legten  (Ep.  18;  cfr.  Ep.  8,  ed. 
Hartel).  Wurde  nun  Jemand  auf  dem 
Erankenlager  getauft,  so  geschah  es  nicht 
nur  durch  blosse  Aufgiessung  oder  Bespren- 
gung  mit  Wasser  (vgl.  d.  Art.  Aspersion), 
sondern  auch  mit  Weglassung  aller  Cere- 
monien,  die  sonst  dem  sacramentalen  Acte 
vorausgingen  oder  nachfolgten.  Eine  solche 
Taufe  hiess  nun,  weil  auf  dem  Bett  (iv 
xXivtq)  vollzogen,  eine  Eranken-  oder  kli- 
nische  Taufe,  und  denjenigen,  der  sie 
empfangen,  nannte  man  in  der  Eirchen- 
sprache  einen  Clinicus  {Cypr,  Ep.  69,  c.  13). 

Die  erste  geschichtliche  Notiz  iiber  diese 
Art  von  Taufe  hat  uns  Eiisebius  (H.  e.  VI 
43)  in  einem  Fragment  des  von  Papst  Cor- 
nelius um  die  Mitte  des  3.  Jahrh.  an  Fa- 
bius  von  Antiochien  gesandten  Briefes  auf- 
bewahrt.  Bekanntlich  ist  dort  die  Rede  von 
Novatian,  der  gleichfalls  auf  dem  Eranken- 
bett  die  Taufe  erhalten.  Aus  diesem  Be- 
richte  erfahrt  man,  dass  die  klinische  Taufe, 


so  giiltig  und  unbestritten  sie  ihrem  Wesen 
nach  war,  gleichwol  zu  einer  kirchenrecht- 
Uchen  Bestimmung  Anlass  gab.  Weil  man 
namlich  befiirchtete,  es  konnte  einem,  der 
unter  dem  Druck  einer  todtlichen  Erank- 
heit  die  Taufe  empfing,  irgendwie  an  der 
nothigen  Disposition  gefehlt  haben,  so  gait 
nach  dem  hi.  Cornelius  als  herkdmmliche 
Regel,  einen  solchen  nicht  2um  Eleriker 
zu  weihen.  Es  war  selbstverstandlich  kein 
absolutes,  sondern  nur  ein  relatives  Verbot. 
Aber  gerade  Novatian  lieferte  den  Beweis, 
dass  jene  Besorgniss  riicksichtUch  eines  Eli- 
nikers  nicht  unbegriindet  war,  und  dass  man 
mit  Recht  AUes  emstlich  erwog,  ehe  man 
einen  solchen  in  den  Elerus  aufnahm.  Denn 
die  Ausnahme,  die  ein  ungenannter  Bischof 
,in  diesem  einzigen  Fall  machen  zu  durfen 
gebeten  hat',  wurde  bekanntlich  durch  ein 
hartnackiges  Schisma  geracht. 

Wie  Cornelius  hier  die  Frage  betreffs 
der  klinischen  Taufe  von  ihrer  recht- 
lichen,  so  hat  kurz  nachher  Cyprian  sie 
mehr  von  ihrer  dogmatischen  Seite  in 
Betracht  gezogen.  Dass  er  sie  fQr  gultig 
und  wirksam  hielt,  haben  wir  im  Art.  Asper- 
sion nachgewiesen.  Dass  er  aber  an  ihr 
auch  keinen  Defect  wahmahm,  der  an  sic h 
vom  Elerus  ausschloss,  wollen  wir  hier  noch 
in  Eiirze  ausfiihren.  Einige  wandten  gegen 
die  klinische  Taufe  ein,  die  so  Getauften 
seien  damonischen  Einfliissen  mehr  ausge- 
setzt,  als  Andere.  Dies  bestreitet  Cyprian, 
indem  er  erwiedert,  der  Exorcismus  aUein 
sei  haufig  nicht  im  Stande,  bose  Geister 
auszutreiben,  bringe  man  aber  den  Betref- 
fenden  zur  Taufe,  so  verliessen  sie  ihn. 
Sodann  sei  der  beste  Exorcismus,  *der  alle 
anderen  ersetze,  die  Taufe,  wesshalb  es  un- 
ter Umstanden  mit  ihr  geniige  (Ep.  69,  c. 
15).  Femer  habe  der  Einfluss  der  Damo- 
nen  auf  den  Getauften  seine  Ursache  nicht 
in  der  Weglassung  des  Exorcismus  bei  der 
Taufe,  sondern  in  dem  sittlich-religiSsen 
Verhalten  des  Getauften.  Denn  klinisch 
Getaufte  seien  ebenso  haufig  yon  ihm  frei, 
als  feierlich  Getaufte  ihm  unterliegen.  Halte 
man  sich  von  Siinde  frei,  so  vermochten 
die  Damonen  nichts  gegen  einen,  wenn  man 
auch  klinisch  getauft  sei;  gebe  man  sich 
hingegen  der  Siinde  hin,  so  werde  man 
trotz  der  etwa  feierlich  empfangenen  Taufe 
von  ihnen  angefochten  (1.  c.  c.  16).  Diese 
Auseinandersetzung  enthalt  betreffs  der 
Frage  iiber  die  etwaige  Aufnahme  eines 
Elinikers  in  den  Elerikalstand  genugenden 
Bescheid;  auch  fand  diese  Frage  zu  An- 
fang  des  4.  Jahrh.  auf  der  Synode  von 
Neocaesarea  (can.  12)  eine  entsprechende 
definitive  Losung.  ,Wer  die  Erankentaufe 
empfing,  kann  nicht  zum  Priester  geweiht 
werden;  denn  nicht  freier  Entschluss,  son- 
dern die  Noth  (Furcht  vor  dem  Tode)  hat 
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ihn  zu  einem  Glaubigen  gemacht,  ansser 
etwa  wegen  seines  nachmals  bewiesenen 
Glaubenseifers  und  wegen  Mangels  anderer 
(tQchtiger)  Manner/  Die  entscheidenden 
Worte :  oox  1%  icpoaip^jswc  T^p  ^  icfonc  adxoo, 
dXX'  m  dvdcYXTjc,  dtlrfen  hier  nicht  urgirt, 
viehnehr  nur  in  dem  Sinne  verstanden  wer- 
den,  dass  bei  einem  klinisch  G^taaften  der 
einzige  ausserlich  wahrnehmbare  Anlass  zum 
Empfang  der  Taufe  die  todtliche  Krank- 
heit  ist.  In  einer  noch  kraftigem  Weise 
hat  sich  frtiher  Papst  Cornelius  in  Bezug 
auf  NoYatian  ausgedriickt.  Dieser  erhielt, 
als  er  noch  als  Heide  Yon  einem  Teufel 
besessen  war,  Hillfe  von  den  Exorcisten, 
und  empfing,  als  er  darauf  krank  wurde, 
auf  dem  Bett  die  Taufe.  Dem  ausserlich 
sichtbaren  Antrieb  zum  Empfang  des  hi. 
Sacramentes  gab  nun  Cornelius  folgenden 
Ausdruck :  ,fQr  ihn  (Novatian)  war  die  Ver- 
anlassung  zum  Glauben  der  Satan,  der  in 
ihn  gefahren  und  geraume  Zeit  in  ihm  ge- 
wohnt  hatte^  (bei  Eus.  1.  c).  Dass  aber 
sowol  hier  ah  nach  dem  obigen  Kanon 
Yon  Neocaesarea  Alles  erfordert  wurde,  was 
wenigstens  auf  die  nothwendige  innere 
Disposition  schliessen  liess,  Yersteht  sich  von 
selbst.  Nun  konnte  es  geschehen,  wie  auch 
Cyprian  oben  andeutet,  dass  ein  Kliniker 
sich  nach  seiner  Genesung  in  ganz  ausser- 
ordentlicher  Weise  im  Christenthum  ent- 
wickelte;  war  dies  der  Fall,  dann  stand 
seiner  Ordination  nichts  mehr  im  Wege, 
namentlich  wenn  es  an  tQchtigen  Mannern 
gebrach.  Den  Kanon  von  Neocaesarea  nahm 
auch  Gratian  in  sein  Decret  auf  (Dist.  57, 

C.    1).  PETERS. 

COADJUTOREN.  Die  Aufstellung  von 
Hiilfsbischofen  war  im  christlichen  Alter- 
thum  nur  da  zulassig,  wo  Alter  und  Erank- 
heit  den  Bischof  an  der  Erfiillung  seiner 
Obliegenheiten  hinderten.  Das  erste  Beispiel 
eines  solchen  scheint  Alexander  zu  sein, 
der  dem  120jahrigen  Narcissus  von  Jeru- 
salem unter  Zustimmung  der  palastinensi- 
schen  Bischofe  zum  Coadjutor  gegeben  wurde 
{Eus,  H.  e.  VI  11;  Hieron,  De  script,  eccl. 
in  Alexandre).  Eine  Reihe  anderer  Bei- 
spiele  hat  Bingham  1  187  gesammelt.  Eines 
der  bekanntesten  ist  dasjenige  Augustins, 
den  sich  der  B.  Valerius  zu  Hippo  mit  Ge- 
nehmigung  der  Primaten  von  Carthago  und 
Numidien  zum  Coadjutor  nahm  (Possid,  Vit. 
Aug.  c.  8),  eine  Wurde,  die  jener  nur  mit 
Widerstreben  und  erst  dann  annahm,  als 
man  ihn  uberzeugte,  dass  die  Aufstellung 
eines  Hfilfsbischof^  in  diesem  Falle  sowol 
in  den  africanischen  als  transmarinen  Kir- 
chen  ublich  und  statthaft  sei.  Aehnlich  be- 
kleidete  Gregor  von  Nazianz  die  Stelle 
eines  Coadjutors  bei  seinem  Vater,  dem  B. 
von  Nazianz,  nach  dessen  Ableben  er  ihm 


nicht  nachfolgte,  sondem  sich  ins  Privat- 
leben  zurtlckzog  (Carm.  de  vita  sua  und 
Orat.  ad  Patr.  VIQ  U8;  Ep.  42  ad  Greg. 
Nyss.).  So  will  auch  Greg,  M.  Ep.  IX  41, 
dass  der  Coadjutor  nicht  mit  dem  Recht 
der  Nachfolge  aufgestellt  werde.  Das  Cone, 
Paris.  V  (a.  577)  c.  2  verfftgte:  ,nullu8 
episcoporum  se  vivente  alium  in  loco  suo 
eUgat,  . . .  nisi  certae  conditiones  exstite- 
rint,  ut  ecclesiam  suam  et  clerum  regere 
non  possit.^  kraus. 

COCHLEAR,  s.  Loffel. 

CODEX,  das  aus  einzelnen  Blattem  in 
der  Weise  unserer  BGcher  (durch  mehrfach 
gefaltete  Bogen,  Quatemionen  u.  s.  f.)  zu- 
sammengesetzte  Buch  im  Gegensatz  zu  den 
Volumina.  Die  Codices  xax'  IJoxi^v  gind  die 
hi.  Schriften;  Traditio  codicum  ist  soviel 
als  traditio  der  hi.  Schrift.  Aug,  De  bapt. 
c.  Donat.  VII  2,  wobei  freilich  nicht  aus- 
geschlossen  ist,  dass  auch  andere  kirchliche 
Biicher  dabei  eingeschlossen  sind.  Vgl.  d. 
Art.  Biicher. 

CODEX  THEODOSIANUS  und  lUSTI- 
NIANEUS  und  ihre  Beziehung  zum  kirch- 
lichen  Recht.  Der  Entwicklungsgang  des 
romischen  Rechts  war  im  Vergleich  mit  den 
modernen  Gesetzgebungen  ein  sehr  lang- 
samer,  und  so  wurde  auch  der  Boden  filr 
die  Aufnahme  der  christlichen  Ideen  nur 
ganz  allmalig  geebnet.  Den  ersten  umge- 
staltenden  Einfluss  auf  die  alte,  fiir  das 
Patricierthum  und  Latium  allein  berechnete 
Gesetzgebung  iibte  das  Eindringen  philo- 
sophischer  Studien  und  Bestrebungen  in 
Rom.  Durch  sie,  sowie  durch  die  wach- 
sende  Ausdehnung  des  Staates  wurde  zu- 
nachst  der  Geist  aristokratischer  AusschUess- 
lichkeit,  der  die  Decemviral-Gesetzgebung 
charakterisirt,  ins  Wanken  gebracht,  dann 
musste  das  starre  Formelwesen,  das  zu 
grosse  Ansehen  der  symbolischen  Handlun- 
gen  im  Rechte  weichen,  und  war  es  in  der 
ersten  Kaiserzeit  namentlich  die  ohnehin  dem 
Christenthum  etwas  verwandte,  vielleicht  von 
ihm  beeinflusste  stoische  Philosophie,  welche 
jenen  Principien  gegeniiber  die  aequitas  und 
das  ius  naturae  zur  Geltung  brachte,  auch 
dem  Rechte  des  Individuums,  z.  B.  der  Skla- 
ven,  der  absoluten  Staatsidee  gegeniiber 
einigermassen  zur  Anerkennung  verhalf. 
I  Diese  so  angebahnte ,  durch  die  grossen 
Juristen  der  severianischen  Zeit  gefi)rderte 
i  Tendenz  gewann  neue  Starke  durch  die 
I  Erhebung  des  Christenthums  auf  den  Thron 
;  der  Casaren.  Allein  die  Heiden  waren  im 
4.  Jahrh.  noch  bei  Weitem  in  der  Mehr- 
j  zahl  und  das  Heidenthum  beherrschte  das 
i  oflPentliche  Leben  noch  so  vollig ,  dass  an 
eine  radicale  und  principielle  Umgestaltung 
des  romischen  Rechts  nach  christlichen  Grund- 
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satzen  und  dem  entsprechende  Codificirung 
Yorlaufig  noch  nicht  zu  denken  war.  Doch 
beginnt  schon  mit  Constantin  der  Einfluss 
des  Ghristenthums  auf  die  Gesetzgebung 
sich  ftihlbar  zu  aussern,  and  werden  die 
desfallsigen  Aufgaben  von  Constantin  so- 
fort,  wenn  auch  einzehi  fiir  sich,  in  Angriff 
genommen.  £ine  Reformation  der  Gesetz- 
gebung erfuhren  nun  die  Yerhaltnisse  der 
Sklaven,  die  Ehe  (s.  d.  A.),  die  Stellung 
und  das  Erbrecht  der  Frauen,  die  vaterliche 
Gewalt,  die  Erbfolge ;  neu  eingefiihrt  wurde 
das  Recht  des  Testirens  zu  Gunsten  der 
Eirche  und  das  Schiedsrichteramt  der  Bi- 
schofe.  Constantins  Sohne  und  Nachfolger 
gingen  den  von  ihm  eroflPneten  Weg  trotz 
der  misslichen  aussern  Lage  des  Reiches, 
wenn  auch  weniger  energisch  und  conse- 
quent als  er.  Seine  Sohne  beschrankten 
namlich  die  Geltung  der  sog.  sacramentalen 
Formehi,  von  deren  minutiosen  Beobach- 
tung  die  Giiltigkeit  aller  wichtigen  Rechts- 
acte  zu  sehr  abhing.  Das  heidnische  In- 
terregnum lulians  aber  hielt  den  Zug  der 
Zeit  nicht  auf,  der  dahin  ging,  das  Natur- 
recht  zu  der  ihm  gebiihrenden  Herrschaft 
Hber  die  hergebrachte  positive  Formel  zu 
fiihren.  Diese  Yerhaltnisse  bedingen  das 
innere  geistige  Geprage  des  Codex  Theo- 
dosianus,  der  die  Gesetze  der  Kaiser  von 
312 — 438  enthiilt  und  unter  Theodosius  d. 
J.  durch  16  Juristen  redigirt  wurde.  Wah- 
rend  innerlich  das  Heidenthum  noch  nicht 
ganz  iiberwunden  und  eine  Art  Dualis- 
mus  zwischen  ihm  und  dem  Christenthum 
vorhanden  ist,  zeigt  sich  ausserlich  der  Sieg 
des  letztem  in  den  Titeln  des  16.  Buches 
De  fide  catholica;  De  episcopis  et  clericis;j 
De  monachis;  De  his,  qui  super  religione 
contendunt,  ne  s.  baptisma  iteretur;  De 
apostatis;  De  ludaeis  coelicoUs  et  Samari- 
tanis  ne  christianum  mancipium  ludaeos  ha- 
beat;  De  paganis  sacrificiis  et  templis;  De 
religione.  Umgekehrt  ist  im  Codex  lusti- 
nianeus  alles  Heidnische  ausgeschieden,  und 
wahrend  Valentinian  noch  befohlen  hatte, 
dass  die  Schriften  der  grossen  Rechtslehrer 
des  3.  Jahrh.,  eines  Papinian,  Ulpian,  Pau- 
lus,  Gains  u.  s.  w.,  vor  Gericht  gelten  soil- 
ten,  was  sehr  verfanglich  werden  konnte, 
nahm  lustinian  eine  griindliche  Sichtung  des 
flberUeferten  Materials  vor  und  schied  Alles, 
was  sich  mit  dem  neuen  Geiste  nicht  ver- 
trug,  spriindlich  aus.  Die  Herrschaft  des 
Neuen  zeigt  sich  ausserlich  gleich  darin, 
dass  die  die  Religion  betreffenden  Gesetze 
nicht,  wie  beim  Codex  Theodosianus ,  hin- 
ten  angehangt,  sondem  an  die  Spitze  ge- 
stellt  und  mit  dem  Glauben  an  die  Trinitat 
begonnen  wird.  Vgl.  Troplong  De  Tin- 
fluence  du  christianisme  sur  le  droit  civil 
des  Remains,  III.  6d.  Paris  1868. 

KELLNER. 


CdlJBAT.  Unter  den  sittlichen  Anfor- 
derungen,  welche  der  Apostel  Paolus  an 
die  Priester  stellte,  steht  in  erster  Linie 
diejenige,  die  sich  auf  das  Geschlechtsleben 
bezieht.  I  Tim.  3,  2  schreibt  er:  Set  xiv 
iic((7xoicov  elvai  {uac  7uvatx6c  £v5poi,  und  ahn- 
lich  beauftragt  er  seinen  Schiller '  Titus, 
nur  den  Mann  einer  einzigen  Frau  znm 
Priester  zu  bestellen  (Tit.  1 ,  6).  Die 
Worte  wurden  verschieden  aufgefasst,  und 
man  hat  sogar,  und  zwar  nicht  erst  seit 
dem  16.  Jahrh.,  sondem,  wie  wir  u.  A, 
durch  Chry808tami48  (0pp.  ed.  Bened.  XI 
599)  erfahren,  bereits  im  Alterthum  ge- 
glaubt,  der  Apostel  bezeichne  die  Verehe- 
lichung  als  ein  positives  Erforderniss  ffir 
den  geistlichen  Stand.  Die  Auffassung  ist 
nach  dem,  was  der  Herr  (Matth.  19,  12) 
iiber  die  Ehelosigkeit  bemerkt,  entschieden 
unrichtig,  und  ebenso  ist  sie  mit  den  Wor- 
ten  des  Apostels  selbst  unvereinbar,  da  der- 
selbe  I  Kor.  7,  7  den  Wunsch  ausspricht, 
es  mochten  alle  Menschen  unverehelicht  sein 
wie  er,  und  da  er  I  Kor.  7,  32— -34  der 
Virginitat  ausdriicklich  eine  grossere  Taug- 
lichkeit  fiir  den  Dienst  Gottes  und  fur  die 
Heiligung  des  Menschen  zuerkennt,  als  der 
Ehe ;  es  miisste  denn  nur  anzunehmen  sein, 
dass  sein  Rath  gerade  denjenigen  nicht  ge- 
golten  habe,  an  die  als  die  Vorsteher  der 
christlichen  Gemeinde  mit  Recht  hohere 
sittliche  Anforderungen  gestellt  werden.  Der 
Sinn  ist  vielmehr,  wie  das  Wortchen  jitac 
andeutet,  der  Bischof  und  Priester  solle 
nicht  ofter  als  einmal  geheiratet  haben, 
mit  anderen  Worten,  es  solle  kein  Digamus 
zu  einem  hohern  Kleriker  geweiht  werden, 
und  diese  Auffassung  war  wol  immer  in  der 
Kirche  die  vorherrschende.  Wir  begegnen 
ihr  bereits  am  Anfange  des  3.  Jahrh.  Ter- 
tullian  erwahnt  sie  De  exhort,  castit.  c.  11, 
wo  er  von  dem  sacerdos  de  monogamia  or- 
dinatus  spricht,  und  wir  erfahren  von  ihm 
noch  weiterhin,  dass  die  Eatholiken  mit 
jenen  Worten  des  Apostels  die  Erlaubtheit 
der  zweiten  Ehe  begrfindetei^,  da  ein  Ge- 
setz,  welches  nur  Einzelne  angehe,  nicht 
Allen  gelte  (De  monog.  c.  12).  In  den 
Apostohschen  Constitutionen  VI,  c.  17  wird 
die  Monogamie  sogar  von  den  niederen  Kle- 
rikern  verlangt,  und  der  17.  apost.  Eanon 
schhesst  den  ausdriicklich  von  der  Weihe 
aus,  der  nach  der  Taufe  zweimal  verhei- 
ratet  war,  eine  Anschauung  und  Praxis^ 
die  im  Orient  die  herrschende  war  und  auch 
die  Billigung  des  hi.  Hieronymus  (Ep.  69 
ad  Ocean.)  und  des  Presbyters  Gennadim 
(De  eccl.  dogm.  c.  39,  al.  72)  fand,  wah- 
rend sonst  in  der  lateinischen  Kirche  zwi- 
schen Ehe  vor  und  nach  der  Taufe  nicht 
unterschieden  wurde  (cfr.  Innoc.  Ep.  ad 
episc.  Maced.  c.  2;  Harduin  Coll.  Cone.  I 
1016;  Leon.  I  Ep.  12,  c.  5).    Der  18.  apost. 


Digitized  by 


Google 


C51ibat. 


305 


Eanon  erklarte  im  Anschluss  an  in  Mos. 
21,  14  sogar  denjenigen  fiir  unfahig  zur 
Ordination,  der  eine  Wittwe,  Verstossene, 
Buhlerin,  Sklavin  oder  eine  Schaospielerin 
heiratete.  Anders  fasste  die  Worte  des  Apo- 
stels  nur  Theodor  von  Mopsuestia  auf  {Ca- 
tena Gr.  Patrum  in  N.  T.  ed.  Cramer  VII 
23 — 26),  indem  er  im  Hinblick  auf  die  ehe- 
mals  bei  den  Juden  und  Heiden  tibliclie 
Polygamie  als  Gegensatz  der  von  Paulus 
yerlangten  Monogamie  nicht  die  successive, 
sondem  die  gleichzeitige  Bigamie  betrach- 
ten  zu  durfen  glaubte,  und  Theodoret  (Ad 
I  Tim.  3,  2,  0pp.  ed.  Hal.  1772,  III  653) 
stimmte  ihm  bei.  Auch  wurden  thatsach- 
lich  Digamisten  geweiht,  sei  es  wegen  Man- 
gels an  anderen  wfirdigen  Mannem,  sei  es 
aus  anderen  Griinden,  und  wir  erfahren  von 
diesen  Ordinationen  nicht  bloss  durch  die 
bezflglichen  Vorwiirfe  Tertullians  (De  mo- 
nog,  c.  12)  imd  Hippolyta  (Philosoph.  IX, 
c.  12)  gegen  die  Katholiken,  sondem  auch 
durch  Theodoret  (Ep.  110,  0pp.  ed.  Hal. 
rV  1180).  Sie  waren  aber  nur  Ausnahmen 
und  bestatigen  somit  die  Kegel,  nach  der 
die  zweite  Ehe  als  Hindemiss  der  Weihe 
gait.  —  Aus  den  Worten  des  Apostels  geht 
aber  noch  ein  Weiteres  hervor.  Paulus 
gestattet  den  Geweihten  offenbar  die  Fort- 
setzung  der  Ehe.  Denn  woUte  man  das 
Gegentheil  annehmen  imd,  wie  dies  auf  ka- 
tholischer  Seite  nicht  selten  geschah,  be- 
haupten,  bereits  die  Apostel  batten  den  ho- 
heren  Klerikem  den  ehelichen  Umgang 
schlechthin  untersagt  oder  der  C.  sei  im 
gesetzlichen  Sinn  eine  apostolische  Anord- 
nung,  so  waren  die  Worte  I  Tim.  3,  2  und 
Tit.  1,  6  recht  unglucklich  gewahlt,  imd 
man  darf  mit  allem  Grund  zweifeln,  ob 
Paulus  sie  gebraucht  hatte,  wenn  er  jenes 
Gebot  auch  nur  gekannt,  geschweige  denn 
an  den  gedakihten  Stellen  zum  Ausdruck 
hatte  bringen  wollen.  Wie  es  sich  aber 
damit  verhalten  mag:  jedenfalls  wurde  er 
im  Alterthum  nicht  so  verstanden,  indem 
in  den  drei  ersten  Jahrhunderten  in  der 
G^sanmitkirche  und  in  der  griechischen 
Kirche  noch  langer  von  einer  Verpflichtung 
der  Kleriker  zur  Ehelosigkeit  nicht  nur 
nichts  zu  finden,  sondem  im  Gegentheil 
nachzuweisen  ist,  dass  die  Geistlichen  we- 
nigstens  zum  Theil  in  der  Ehe  lebten,  wenn- 
gleich  viele  auf  Grund  der  christlichen  Ideen 
von  dem  hohem  Worth  der  Virginitat  und 
der  grossem  Tauglichkeit  der  Ehelosigkeit 
far  den  Dienst  Gottes  allmalig  entweder 
auf  die  Ehe  fiberhaupt  verzichteten  (cfr. 
Imitn,  Apol.  I,  c.  15;  Athen,  Leg.  c.  33; 
Min.  FeL  Octav.  c.  31)  oder  wenigstens 
nach  der  Ordination  Enthaltsamkeit  tibten. 
Irenaeus  (Adv.  haer.  I,  c.  13.  5,  ed.  Stieren 
155)  erwfihnt  einen  verheirateten  Diakon, 
Cyprian  (Ep.  52,   c.  2,  ed.  Hartel)   einen 
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verheirateten  Priester,  und  was  sie  sonst 
noch  von  denselben  erzahlen,  macht  es 
h5chst  wahrscheinlich ,  dass  sie  den  ehe- 
lichen Umgang  nach  der  Ordination  pfiogen. 
Die  Synode  von  Ancyra  314,  c.  10,  erlaubt 
dem  Diakon,  sich  bei  der  Weihe  sogar  eine 
etwa  noch  spater  einzugehende  Ehe  auszu- 
bedingen,  und  dieses  Zugestandniss  setzt 
voraus,  dass  jedenfalls  die  vor  der  Weihe 
abgeschlossene  Ehe  nach  der  Ordination 
fortgesetzt  werden  durfte.  Clemens  von  Ak' 
xandrien  (Strom.  Ill,  c.  12,  90,  ed.  Potter 
552)  spricht  mit  nackten  Worten  von  dem 
ehelichen  Umgang  des  Priesters  und  Dia- 
kons  als  etwas  Erlaubtem,  indem  er  be- 
merkt:  xal  ji.t|v  xal  t6v  t^c  mac  Twaix^c 
5v§pa  irrfvo  hzo^i-^xax  (6  dicodToXoc) ,  xSv 
irpe^puTspoc  If)  xd[v  6taxovoc  xiv  Xalx6c  dveici- 
Xi^irccoc  7afA.cf>  xPtt>P*^o?»  ombrptzfii  81  8i^  t^c 
TExvoYov^ac  (vgl.  I  Tim.  2,  15),  und  unter 
diesen  Umstanden  bietet  wenigstens  der  In- 
halt  des  Appendix  des  8.  Kanons  Hippo- 
lyts:  der  Priester,  dessen  Guttin  nieder- 
komme,  soUe  nicht  abgesetzt  werden  (Can. 
8.  Hippolyt.  ed.  Haneberg  1870,  68),  kei- 
nen  Grund  dar,  seine  Echtheit  zu  bestreiten, 
wenn  dieses  auch  aus  anderen  Griinden  ge- 
schehen  mag.  Aehnlich  anathematisirt  die 
Synode  von  Gangra  nach  der  Mitte  des 
4.  Jahrh.  c.  4  denjenigen,  der  behauptet, 
man  durfe  an  dem  Gottesdienst  eines  ver- 
heirateten (d.  h.  in  der  Ehe  lebenden) 
Priesters  nicht  Theil  nehmen,  und  der  wahr- 
scheinlich gleichzeitige  6.  apost.  Kanon  ver- 
ordnet,  der  Bischof,  Priester  oder  Diakon 
dfirfe  seine  Guttin  unter  dem  Vorwand  der 
Frommigkeit  bei  Strafe  der  Excommunica- 
tion bez.  Absetzung  nicht  entlassen.  In  den 
Apost.  Constitutionen  YI,  c.  17  ist  die  gleiche 
Praxis  erwahnt,  und  ein  anderer  alter  Zeuge 
derselben  ist  Eusehius  von  Caesarea,  indem 
er  Demonstr.  ev.  I,  c.  9  zum  Beweis,  dass 
die  Kindererzeugung  im  Neuen  Bund  nicht 
verboten  sei,  sich  auf  I  Tim.  3,  2  beruft, 
den  Yerzicht  auf  den  ehelichen  Umgang 
Seitens  der  Bischofe  nur  fiir  etwas  G  e  z  i  e- 
menderes  erklart  und  unmittelbar  darauf 
die  Worte  des  Apostels  von  der  Ehrbarkeit 
der  Ehe  und  des  Ehebettes  (Hebr.  13,  4) 
als  ,fa8t  ganz  ofPen  Allen  gesagt^  anfiihrt. 
Etwas  jiingere  Zeugen  sind  endlich  Epi- 
phanius,  Chrysostomus,  Socrates,  Letzterer 
sagt  H.  e.  Y,  c.  22  ausdr&cklich ,  dass  die 
Geistlichen  durch  kein  Gesetz  zur  Enthalt- 
samkeit verpflichtet  werden,  nicht  einmal 
die  Bischofe,  und  dass  viele  Bischofe  in  der 
Zeit  ihres  Episkopates  noch  Kinder  erzeug- 
ten.  Dass  Chrysostomus  von  einem  CoU- 
batsgesetz  nichts  wusste,  geht  nicht  bloss 
daraus  hervor,  dass  er  bei  I  Tim.  3,  2  die 
von  Einigen  aufgestellte  ErklSrung:  der 
Apostel  woUe,  dass  der  Bischof  verheiratet 
sei,  anfuhrt,  ohne  auch  nur  Ein  Wort  der 
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Widerlegung  fur  sie  zu  haben  (In  I  Tim. 
hom.  X,  c.  1,  0pp.  ed.  Bened.  XI  599), 
sondem  auch  daraus,  dass  er  den  Apostel 
nicht  eine  i)xptpa)|jLevT)  icoXtxefa,  d.  i.  nach 
dem  Zusammenhang  die  Yirginitat  oder  die 
Enthaltsamkeit ,  sondern  nur  eine  (n>)A|jie- 
|jifiTpT)|jL^vT)  dipe'nQ,  d.  i.  die  Monogamie  fur  den 
EpiBkopat,  fordern  lasst  (ib.  c.  2,  p.  601). 
JEpiphaniu9  endlich  bezeichnet  H.  59,  c.  4 
die  Enthaltsamkeit  fiir  den  hohem  Klerus 
nicht  bloss  einfach  fQr  das  Geziemen- 
dere,  sondem  sogar  fur  das  nach  seiner 
Ansicht  Geziemendere,  und  er  kann  somit 
den  0.  nicht  als  apostolische  Anordnung  ge- 
kannt  haben,  da  er  sonst  der  gegentheili- 
gen,  von  ihm  selbst  bezeugten,  wenn  auch 
nicht  gebilligten  Praxis  eines  Theiles  des 
Klerus  nicht  sein  subjectives  Urteil,  sondem 
den  gesetzlichen  Willen  der  Apostel  ent- 
gegenhalten  musste  und  sicherlich  auch  ent- 
gegengehalten  hatte.  Wenn  hiemach  die 
Yor  der  Weihe  eingegangene  Ehe  nach  der- 
selben  in  den  ersten  Jahrhunderten  ohne 
Zwerfel  fortgesetzt  werden  durfte,  so  durfte 
dagegen  derjenige  nicht  mehr  heiraten, 
der  unyerehelicht  in  den  Klerus  eintrat, 
und  diese  Praxis  wird  bereits  auf  der  Sy- 
node  yon  Nicaea  eine  alte  Ueberlieferung 
genannt  (Socr,  H.  e.  I,  c.  11).  Die  Synode 
von  Neocaesarea  314 — 325,  c.  1,  verhangt 
demgem&ss  iiber  den  Priester,  der  heiratet, 
die  Absetzung,  und  sicherlich  ist  die  Sitte 
auch  schon  in  den  Worten  TertuUians  von 
dem  sacerdos  de  monogamia  ordinatus  aut 
etiam  de  virginitate  sancitus  (De  exhort, 
cast.  c.  11;  vgl.  auch  das  c.  10  angefOhrte 
Orakel  der  montanistischen  Prophetin  Pri- 
scilla)  beriicksichtigt.  Das  beziigliche  Yer- 
bot  gait  aber,  wenigstens  im  AUgemeinen, 
wenn  da  und  dort  auch  eine  strengere  Rich- 
tung  herrschte,  ohne  Zweifel  nur  dem  ho- 
hem Klerus,  und  auch  fur  ihn  gab  es  eine 
Ausnahme,  sofem  der  Diakon  nach  der  Sy- 
node von  Ancyra  314,  c.  10,  sich  bei  seiner 
Weihe  noch  eine  Heirat  vorbehalten  konnte, 
eine  Anordnung,  die  indessen  durch  den 
27.  apost.  Kanon  wieder  aufgehoben  wurde, 
indem  hier  nur  noch  den  Lectoren  und  Can- 
toren  die  Eingehung  einer  Ehe  gestattet 
ist.  —  Wahrend  die  angefiihrten  Grundsatze 
in  den  ersten  drei  Jahrhunderten  auch  in 
der  abendlandischen  Kirche  herrschten,  so 
machte  sich  dagegen  von  nun  an  hier  eine 
strengere  Richtung  geltend.  Die  Synode 
von  Elvira  306,  c.  33,  stellte  in  der  zwar 
formell  unbeholfenen,  inhaltlich  aber  doch 
nicht  zweifelhaften  Anordnung:  ,placuit  in 
totum  prohibere  episcopis,  presbyteris  et 
diaconibus  vel  omnibus  clericis  positis  in  mi- 
nisterio  abstinere  se  a  coniugibus  suis  et 
non  generare  filios ;  quicumque  vero  fecerit, 
ab  honore  clericatus  exterminetur',  fiir  den 
hohem  Klerus  ein  eigentliches  Colibatsgesetz 


auf  und  dasselbe  ging  von  Spanien  aus  als- 
bald  in  die  gesanmite  lateinische  Kirche 
iiber.  Zeugen  sind  nicht  bloss  mehrere  papst- 
liche  Decretalien,  insbesondere  die  Schrei- 
ben  des  P.  Siriciiis  an  den  Bischof  Hime- 
rius  von  Tarragona  c.  7 ,  und  die  Bischofe 
Africa's  c.  9  (Uarduin  I  849,  858),  und  die 
Schreiben  des  P.  Innocenz  I  an  Victricius 
von  Rouen  c.  9  und  Exsuperius  von  Tou- 
louse c.  1  (Harduin  I  1001,  1003),  sondem 
auch  zahlreiche  Synoden,  namentlich  die 
Synoden  von  Carthago  390,  c.  2,  und  401, 
c.  3  (Harduin  1  951,  987),  die  Synoden  von 
Toledo  400,  c.  1,  und  Gerunda  517,  c.  6 
{Harduin  I  990,  II  1044),  die  Synoden  von 
Orange  441,  c.  22—24,  von  Aries  443  oder 
452,  c.  43,  44,  von  Agde  506,  c.  9,  von 
OrUana  538,  c.  2  {Harduin  I  1786,  H  776, 
999,  1423).  Die  Papste  Leo  I  (Ep.  14, 
c.  3)  und  Gregor  I  (Ep.  Ill  34)  dehnten 
das  Gesetz  ausdriicklich  auch  auf  die  Sub- 
diakonen  aus  und  gaben  ihm  damit  den 
Umfang,  der  ihm  fortan  geblieben  ist.  Es 
wurden  hiemach  allenthalben  Anstrengun- 
gen  gemacht,  die  Anordnung  ins  Leben 
einzufiihren.  Dure  wiederholten  Einschar- 
fungen  zeigen  aber  auch,  dass  sie  da  und 
dort  auf  nicht  geringen  Widerstand  stiess, 
und  selbst  in  Spanien,  wo  sie  zuerst  er- 
lassen  wurde,  lebten  nach  dem  Zeugnisse 
des  Papstes  Siricius  (1.  c.)  noch  gegen  Ende 
des  4.  Jahrh.  plurimi  sacerdotes  Christi  et 
levitae  in  der  Ehe.  Sie  rechtfertigten  ihr 
Verhalten  mit  dem  Hinweis  auf  die  Frei- 
heit,  die  die  Priester  des  Alten  Bundes  ge- 
nossen,  und  ak  ihr  Gesinnungsgenosse  er- 
scheint  etwas  spater  der  von  Hieronymus 
bekampfte  Presbyter  Yigilantius,  der  sogar 
so  weit  ging,  die  Bischofe  aufzufordera, 
nur  Yerheiratete  zu  ordiniren  {Hieronym, 
C.  YigiL  c.  2).  Aus  den  Worten  des  hi. 
Arhbrosius  (De  offic.  I,  c.  50) :  ,in  plerisque 
abditioribus  locis  cum  ministerium  gererent 
vel  etiam  sacerdotium,  filios  susceperunt 
(clerici)  et  id  tamquam  usu  veteri  defen- 
dunt,  quando  per  intervalla  dierum  sacri- 
ficium  deferebatur^  scheint  hervorzugehen, 
dass  der  C.  im  Laufe  des  4.  Jahrh.  zu- 
nachst  nur  in  den  Stadten  und  besuchteren 
Gegenden  beobachtet  wurde,  in  den  abge- 
legeneren  Orten  aber  erst  spater  und  aJl- 
m^g  zur  Anerkennung  gelangte.  Auf  der 
Synode  von  Nicaea  wurde,  wahrscheinlich 
durch  den  Bischof  Hosius  von  Corduba,  der 
Antrag  gestellt,  ihn  ffir  die  gesammte  und 
somit  auch  fiir  die  griechische  Kirche  ein- 
zufiihren, in  Folge  der  Einsprache  des  agyp- 
tischen  Bischofs  Paphnutius,  eine  zu  grosse 
Strenge  werde  der  Kirche*  eher  Schaden 
als  Yorteil  bringen,  aber  abgelehnt.  So  er- 
zahlen  uns  Socrates  (H.  e.  I,  c.  11),  Sozo- 
menus  (H.  e.  I,  c.  23)  und  Gelasius  von 
Cyzikus  (Hist.  Cone.  Nic.  11,  c.  32;  Har- 
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duin  I  438)  in  iibereinstimmender  Weise, 
nnr  dass  dole  beiden  letzteren  den  Antrag 
njcht  bloss  auf  die  Bischofe,  Priester  und 
Diakonen,  sondem  auch  auf  die  Subdiako- 
nen  sich  erstrecken  lassen,  und  die  £in- 
wande,  die  gegen  den  Bericht  Torgebracht 
wupden,  sind  voUig  nicbtig.  Vgl.  Hefde 
Conc.-Gtesch.  2.  Aufl.  I  433  ff.  Die  grie- 
chiscbe  Kircbe  beharrte  somit  bei  dem  Her- 
kommen,  nach  dem  die  hoheren  Eleriker 
nach  der  Ordination  zwar  nicht  mehr  hei- 
raten,  wol  aber  eine  vor  der  Weihe  ein- 
gegangene  Ehe  fortsetzen  durften.  Doch 
Terzichtete  auch  in  ihr  ein  betr&chtlicher 
Theil  des  Klerus  freiwOlig  auf  die  Ehe,  und 
die  Bischofe  waren  wol  vorwiegend  unver- 
heiratet.  In  Aegypten  scheint  dies,  wie 
die  Geschichte  des  Bischofs  Synesiua  von 
Ptolemais  (Ep.  105)  zeigt,  im  Anfang  des 
5.  Jahrh.  bereits  die  Kegel  gewesen  zu  sein, 
und  in  Thessalien,  Macedonien  und  Achaia 
wurden  die  Kleriker  in  derselben  Zeit  zur 
Enthaltsamkeit  wirklich  verpflichtet  {Socr, 
H.  e.  V,  c.  22) ;  im  Norden  yon  Kleinasien 
wurde  nach  dem  4.  Kanon  der  Synode  yon 
Qangra  wenigstens  der  Yersuch  dazu  ge- 
macht.  Ein  allgemeines  Kirchengesetz  gab 
es  indessen  im  Orient  noch  nicht  und  all- 
gemein  wurde  der  0.  auch  spater  nur  den 
Bischdfen  yorgeschrieben.  Es  geschah  dies 
zunachst  durch  Kaiser  lustinian  (Noy.  6,  c.  1, 
§  3,  4 ;  Noy.  123,  c.  1),  dann  durch  die  trtd- 
lanische  Synode  692,  c.  48.  Ittslinian  (L.  42, 
§  1,  c.  de  episc.  et  cler.  1,  3)  schloss  so- 
gar  alle  diejenigen  yom  Episkopat  aus,  die 
Enkel  oder  Kinder  batten,  und  erklarte  die 
yon  einem  hohem  Kleriker  eingegangene 
Ehe  nicht  bloss  fQr  unerlaubt,  sondem  so- 
gar  ffir  nichtig  (L.  45,  c.  de  episc.  et  cler. 
1,  3).  Die  trullanische  Synode  aber  besta- 
tigte  uberdies  die  sonstige  bisherige  Praxis 
(ygL  c.  3,  6,  13)  und  brachte  damit  die 
bezQgliche  Gesetzgebung  in  der  griechischen 
Kirche  zum  Abschluss.  Die  Praxis,  aus- 
schliesslich  Yerheiratete  zu  Pastorations- 
geistlichen  zu  weihen  (Schaguna  Corap.  d. 
kan.  Rechts  1868,  §  183),  kam  yermuthlich 
im  13.  Jahrh.  auf,  wahrscheinlich  durch  die 
russische  Synode  vom  J.  1274  (Strahl  Qesch, 
d.  russ.  Kirche  260—262). 

Litteratur:  Georgius  CcUixtus  De  coniug. 
cleric,  Helmst.  1631,  Francof.  1653,  Helmst. 
1783,  ed.  Henke;  Thoniassinus  Yet.  et  noy. 
discipl.  I.  II.  c.  60—63;  Natal.  Alex.  Hist, 
eccl.  saec.  lY.  diss.  XIX;  Bingham  Orig. 
lY,  c.  5;  Ant.  u.  Aug.  Theiner  Die  Ein- 
fiQirung  der  erzwungenen  Ehelosigkeit  bei 
den  christl.  Geistlichen  1826,  1845 ;  Mohler 
Gesammelte  Schriften  I  177—268;  Hefele 
Beitr.  z.  Kirchengesch.  I  122—139;  SchmiU 
Der  PriestercSlibat  1870;  Probst  Kirchliche 
Disciplin  1873,  76—82;  BickeU  Der  C.  eine 
apost.  Anordnung,  in  der  Zeitschr.  f.  kath. 


Theol.  II  (1878)  26—64;  1879,  792—799; 
Funk  Der  0.  keine  apost.  Anordnung,  in  der 
Th.  Quartalschr.  1880,  202—221,  und  da- 
gepn  BickeU  a.  a.  0.  1880,  792.       funk. 

[Die  Redaction  kann  sich  den  AusfCUimn- 
gen  des  Hm.  Yerf.  nicht  in  AHem  an- 
schliessen  und  ist  der  Ansicht,  dass  die  yon 
BickeU  beigebrachten  Argumente  zu  Gnnsten 
der  apostolischen  Einsetzung  des  Colibats 
zum  Theil  doch  eine  giinstigere  Beurteilung 
yerdienen.  So  scheint  ihr,  dass  das  Indicium 
Petri  der  pseudo-apostolischen  Kirchenord- 
nung  (ed.  J.  W.  BickeU  Gesch.  d.  K.-R.  I  107) 
und  besonders  der  Passus  dst  oSv  elvai  to6c 
icpwpoTepooc  —  dire)^o[iivooc  t^C  icp6c  Tuvatxac 
<juv€Xe6(ts<i>c  ,  namentlich  in  Yerbindung  mit 
Reliq.  iur.  eccl.  antiq.  syr.,  ed.  de  Lagarde  10, 
wenn  auch  yon  einem  Falsarius  herrfihrend, 
als  Zeugniss  ftir  das  2.  Jahrh.  gleichwol  sehr 
zu  beachten  ist.  Ebenso  erscheinen  ihr  die 
Aeusserungen  des  Origenes  (Hom.  6  in  Leyit.), 
Eusebius  (Dem.  ey.  I  9),  Cyr,  Hieros.  (Catech. 
Xn  29)  in  einem  Lichte,  welches  den  C.  der 
Bischofe  wie  der  Priester  in  ein  yiel  hoheres 
Alter  hinaufsetzt,  als  Hr.  Funk  zuzugeben 
geneigtist.  Nichtssteht  derAnnahme  entge- 
gen,  dass  das  Princip  bereits  yon  den  Apo- 
steln  ausgesprochen  war,  wahrend  die  prak- 
tische  Ausgestaltung  desselben  nur  allm&lig 
gelang.    K.] 

COELICOLAE,  eine  Secte,  gegen  welche 
die  KK.  Honorius  und  Theodosius  11  im  J. 
409  ein  Gesetz  erliessen  (Cod.  lust.  I.  tit.  IX 
12).  Welches  ihre  Lehrmeinungen  gewesen, 
findet  sich  in  dem  Edict  nicht  angegeben; 
sie  sollen,  heisst  es,  falls  sie  sich  nicht  ihres 
Irrthums  begaben,  den  gegen  die  Haretiker 
gegebenen  Gesetzen  yerfallen  und  ihre  got- 
tesdienstlichen  Gebaude  den  Kirchen  (der 
Katholiken)  anheimfallen.  Gothofredus  u.  A. 
leiten  den  Namen  der  Secte  dayon  ab,  dass 
sie  den  Himmel  anbeteten ;  und  man  beruft 
sich  fQr  diese  Auslegung  eiu£  BasUic.  Synops. 
lib.  I,  c.  uepl  atpertxuiv,  wo  diese  Haretiker 
(jep^fASvot  t6v  odpov^v  heissen;  es  wird  weiter 
daran  erinnert,  dass  es  bereits  zu  Zeiten 
des  Propheten  Sophonias  (1,  5)  Juden  ge- 
geben,  welche  den  Himmel  (d.  i.  hier  aber  die 
Heerschaaren  des  Himmels)  yerehrten,  und 
dass  diese  spatere  Anklage  bei  heidnischen 
Schriftstellem  wiederkehrt  (luvenal.  Sat.  XIY 
97;  ygl.  dazu  Clem.  At.  Strom.  Y  10,  ed. 
Potter  239).  Ygl.  dagegen  d.  Art.  Esels- 
anbetung.  kraus. 

COEMETERDBN  aber  der  Erde,  im  Ge- 
gensatze  zu  den  Katakomben.  Der  Gegen- 
stand  ist  zum  erstenmale  in  erschopfender 
Weise  durch  de  Eosai  R.  S.  Ill  393  ff.  unter- 
sucht  worden.  Dass  solche  C.  bereits  in  der 
Zeit  der  Yerfolgung  angelegt  wurden,  be- 
weisen  die  nun  nachgewiesenen  C.  zu  Yienne, 

20* 


Digitized  by 


Google 


308 


Coemeterien. 


besonders  aber  das  iiber  der  Eatakombe  von 
S.  Callisto  gelegene.  Ein  merkwiirdiger  Fund 
von  1689,  beschrieben  von  einem  Zeitge- 
nossen,  Pietro  Paolo  de  Rossi  (Excerpt  bei 
Marini;  vgl.  de  Rossi  Inacr.  I  108;  die  da- 
mals  au&gegrabene  Inschrift  vom  J.  369 
gab  Fahretti  419'®®  heraus),  machte  mit 
der  Beschaffenheit  solcher  oberirdischer  Gra- 
ber  zuerst  naher  bekannt ;  die  Untersuchun- 
gen  des  erwahnten  Cs.  von  S.  Callisto  er- 
weiterten  unsere  Kenntniss  der  Sache  be- 
trSchtlich,  nicht  weniger  diejenigen  in  lulia 
Concordia  und  Trier.  Demnach  scheinen  stei- 
neme  oder  marmome  Sarge  die  Kegel  ge- 
bildet  zu  haben;  thoneme  waren  selten;  die 
sog.  Obrendaria  oder  Vasa  obrendaria  kom- 
men  bei  den  Christen  gar  nicht  vor  {de 
Rossi  a.  a.  O.  395  f.).  In  S.  Callisto  fand  de 
Rossi  (a.  a.  0.  397  f.)  die  gewohnliche  Orien- 
tirung  der  Leichen  gleichfalls  beobachtet, 
ausser  wo  die  Anlehnung  der  Graber  an 
die  kleine  Basilika  der  hi.  Soteris  eine  Ab- 
weichung  gebot.  Die  Leichen  lagen  keines- 
wegs  alle  in  Sargen.  Auch  hier  bestatigte 
sich  in  der  Anlage  jene  G^setzmassigkeit 
und  strenge  Raumbemessung ,  die  auch 
ausserhalb  Roms,  z.  B.  um  363  in  Rheims 
(Grabschrift  des  magister  militum  lovinus: 
CORPORIS  HOSPITIVM  LAETVS  ME- 
TATOR  ADORNAT,  Le  Blant  I  443)  und 
selbst  im  5.  Jahrh.  noch  in  Trier  (Grab- 
schrift des  B.  Cyrillus,  Le  Blant  I  347) 
beobachtet  wird.  Interessant  fiir  diese  Um- 
grenzung  der  altchristlichen  C.  ist  auch  eine 
Inschrift  zu  Fano,  in  welcher  de  Rossi  die 
Andeutung  einer  Area  Christianorum  ver- 
muthet:  LOCus  SEFulturae  CONVICTO- 
Rwm  QVI  VNO  EPVLO  VESCI  SOLENT 
m  FRonte  Fedes  ...  IN  AGRo  Fedes  XX 
(OreUi  n.  4073).  Das  Grabfeld  von  S.  Cal- 
listo fiber  der  Erde  bildete  theils  ein  Com- 
mune coemeterium,  theils  war  es  wol  aus 
dicht  nebeneinander  liegenden  Familiengra- 
bem  gebildet  (de  Rossi  R.  S.  Ill  400).  Die 
Graber  waren  theils  vorwaltend  aus  Tuf, 
theils  aus  Ziegeln  mit  vielem  Kalk  aufge- 
mauert.  Manchmal  sind  sie  mit  einer  Zie- 
gellage  bedeckt,  fiber  welcher  eine  hori- 
zontal abschliessende  massa  (das  Wort  t,  t., 
vgl.  Fahretti  Inscr.  dom.  98)  aufgebaut 
ist.  Derartige  Hfittengraber  (sepolcri  a 
capanna)  waren  auch  unter  den.Galerieen 
der  Katakomben  vielfach  gebrauchlich,  wie 
denn  de  Rossi  sie  zahlreich  beobachtete  und 
auch  schon  Boldetti  sie  im  Coemeterium  Prae- 
textati  constatirt  hatte.  Aehnliches  beob- 
achtete ich  in  den  Katakomben  zu  Neapel 
und  Syrakus.  Die  einzelnen  Graberreihen 
waren  verschieden  an  Dimension.  Die  gross- 
ten  batten  2 — 2,io  m,  andere  1,90 — l^soi  die 
kleineren  1,75  Tiefe ;  die  Breite  der  Graber 
wechselte  von  0,8o,  auch  0,90  bis  1  m  und  0,5, 
oder  0,59,  selbst  0,75  bis  0,68  oder  ^iss-    Eine 


Berechnung  des  Areals  ergab,  dass  das  Coe- 
meterium etwa  1000  Grabhohlen  (formae) 
umfasste,  und,  da  jede  durchschnittlich  acht 
Leichen  Raum  gab,  etwa  8000  Todte  hier 
ruhen  konnten.  Der  Yerschluss  der  Graber 
durch  Marmor-  oder  Ziegelplatten  war  oft 
ganz  derselbe,  wie  in  den  Loculi  der  Kar 
takomben ;  nicht  haufig  scheinen  jene  Pozzi 
sepolcrali  gewesen  zu  sein,  in  denen  eine 
grdssere  Menge  von  Leichen  beigesetzt 
wurde  (S.  404).  Man  darf  diese  Schachte 
nicht  den  im  heidnischen  Rom  und  Italien 
so  haufigen  brunnenartigen  Lochem  oder 
Versenken  gleichsetzen,  in  welche  die  Reste 
der  Armen  einfach  hinabgestfirzt  wurden 
(Festus:  vetustissimum  genus  sepulturae  in 
puteis  fuit) ;  das  christliche  Alterthum  konnte 
eine  derartige  Behandlung  der  ,Glieder 
Christi'  nicht  gutheissen.  Wo  die  Gemeinde 
in  solche  Putei  begrub,  waren  die  Wan- 
dungen  dieser  Schachte  mit  Grabhohlen, 
Loculi,  wie  in  den  Katakomben,  ausge- 
hohlt,  so  dass  jede  Leiche  ihre  Ruhestatte 
fur  sich  hatte.  Erst  in  den  barbarischen 
Zeiten  des  frfihem  Mittelalters,  wo  Italien 
in  Blut  und  Jammer  versank,  scheint  diese 
menschliche  Behandlung  der  Armen  sich 
verloren  und  der  heidmsche  Ritus  wieder 
eingebfirgert  zu  haben,  der  dann  stellen- 
weise,  wie  in  Neapel,  bis  in  die  neueste 
Zeit  waltete.  Das  einfache  Herabwerfen  der 
Armenleichen  in  grosse  Souterrains,  die  sich 
in  365  (ffir  jeden  Tag  eine)  Mundungen 
nach  oben  offneten,  veranschaulicht  noch 
jetzt  z.  B.  der  grosse  Camposanto  von  S. 
Lorenzo  vor  Rom,  wo  geordnete  Reihen- 
graber  ffir  Arme  auch  erst  im  19.  Jahrh. 
wieder  aufgekommen  sind. 

Cippen,  Stolen  mit  christlichen Grab- 
schriften  kommen  in  Rom  nicht  vor,  auch 
als  die  Bestattungsweise  sub  dio  gebrauch- 
licher  ward.  Dagegen  lassen  sich  deren 
ausserhalb  Roms  nachweisen.  Africa  hat 
einige  Beispiele  gehefert  (Bull,  di  arch, 
crist.  1875,  168),  ebenso  fand  sich  eine 
Stele  in  Vicenza  mit  der  von  dem  Heraus- 
geber  Giov.  da  Schio  (Le  ant.  Iscr.  di  Vi- 
cenza, 91  f.)  der  diocletianischen  Zeit  zu- 
gewiesenen  Inschrift:  BAEATI  MART  1| 
YRES  II  FELIX  ET  ||  FORTVNA  ||  TVS. 
Die  Bestattung  der  Leichen  fand  denn  meist 
in  sehr  einfachen  Sargen  statt  (intra  for- 
mas)]  das  merkwfirdige  Coemeterium  von 
lulia  Concordia  zeigt  Sarge,  die  ihrem  Auf- 
bau  nach  den  romischen  gleichen  und  zu 
denen  auch  die  auf  einem  1877  entdeckten 
Grabfeld  von  S.  Eucharius  bei  Trier  (s.  F.  X. 
Kraus  in  den  Bonner  Jahrb.  1877,  L!XI  85) 
beobachteten  Sarkophage  stimmen.  Solche 
Sarge  batten  zuweilen  ein  Tegurium  (R.  S. 
Ill  437),  auch  Ciborium  genannt,  eine  Art 
Bedachung,  wie  diejenige  kleiner  heidni- 
scher  Tempel  oder  auch  der  christlichen  Al- 
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tare  (s.  d.  A.  Ciboriom).  Die  kleinen  Pi- 
laster derartiger  Aufbauten  hiessen  Hermu- 
lae,  wenn  sie  in  Hermen  ausgingen ;  solche 
Hermulae  gingen  aach  in  den  Gebrauch  der 
Christen  fiber  und  endigten  dann  in  dem 
Bilde  des  guten  Hirten,  einem  Monogramm 
u.  dgl.  (R.  S.  m  439). 

De  Rossi  hat  a.  a.  O.  aach  den  C  o  e  m  e- 
terialgebauden  zuerst  eine  eingehen- 
dere  Studie  gewidmet.  Ueber  die  kleinen 
Coemeterialbasiliken  ist  bereits  un- 
ter  Basilika  S.  116  das  Nothige  gesagt  wor- 
den.  Zu  den  Coemeterialbauten  zahlen  denn 
auch  die  CeUae  memoriae,  in  denen  die  Lei- 
chenmahle  gehalten  warden  (R.  S.  474).  Ihre 
Decoration  weist  nor  Omamente  auf,  wah- 
rend  die  eigentlich  mystischen  und  die  bibli- 
schen  Sujets  in  die  Katakomben  verwiesen 
sind,  wo  sie  der  Profanation  and  den  Aagen 
der  Heidenwelt  nicht  so  leicht  aasgesetzt  wa- 
ren  —  eine  yoUkommene  Bestatigang  der 
von  mir  aafgestellten,  Yon  de  Rossi  durch- 
aus  getheOten  Interpretation  des  berfihmten 
Kanon  36  des  ConcOs  von  Elvira  (305). 

Die  Yerwaltang  der  C.  kniipfte  an  die 
filteste  Eintheilang  der  Stadt  Rom  in  sieben 
kirchliche  Regionen  an  (R.  S.  515).  De  Rossi 
hat  die  t.  t.  praepositiiSj  inansionarH  (s.  d. 
A.),  stationes,  excubiae  martyrum  (aas  denen 
die  sog.  ewige  Psalmodie  sich  herleitet),  die 
eubieularii  a.  s.  f.,  sowie  die  Verwaltang 
der  C.  and  Basiliken  seit  dem  4.  Jahrh. 
a.  a.  O.  weitlaafig  erortert. 

Seit  619  treffen  wir  in  Rom  Begrabnisse 
intra  muros;  bis  dahin  gait  das  altromische 
Gesetz,  welches  die  Beisetzang  nar  extra 
mores  gestattete.  So  entstand  jetzt  am  die 
Mitte  des  6.  Jahrh.  ein  grosser  Kirchhof  bei 
den  Thermen  des  Diocletian  (R.  S.  Ill  557) ; 
das  Coemeteriam  S.  Callisto  sopra  terra  mass 
am  die  namliche  Zeit,  ohne  Zweifel  in  Folge 
der  zanehmenden  Unsicherheit  der  Umge- 
bnng  der  Stadt,  verlassen  worden  sein ;  die 
aaf  ihm  bez.  in  den  Lacemarien  der  Eata- 
kombe  gefandenen  Inschrif ten  (angefahr  2000 
an  ZaU,  daza  etwa  800  schon  friiher  aas- 
gegrabene)  bewegen  sich,  soweit  sie  datirt 
smd,  zwischen  337  and  565 ;  in  ihnen  herrscht 
die  lateinische  Sprache  vor,  nar  wenige  grie- 
chische  aas  dem  6.  Jahrh.  kommen  daza. 
Von  einer  vorconstantinischen  Beisetzang  fin- 
det  sich  hier  kein  Beispiel,  wie  denn  in  der 
altem  Zeit  Begrabnisse  sab  dio  selten  gewahlt 
warden,  weO  man  der  Controle  der  Pontifi- 
ces  and  dem  vorgeschriebenen  Piacalam  — 
Dinge,  die  den  Christen  hochst  lastig  sein 
massten  —  entgehen  wollte  (R.  S.  561  f.). 

Eine  moglichst  voUstandige  Statistik  der 
fiber  der  Erde  gelegenen  altchristlichen  C. 
wie  der  Katakomben  versachte  ich  in  meiner 
Roma  Sotterranea  460  f.,  539  f.,  2.  Aafl.  516, 
600.  Ich  hebe  hier  nar  die  wichtigsten  der 
obenrdischen  Begrabnissplatze  heraas. 


1)  C.  von  S.  Callisto,  s.  o.  and  de 
Rossi  a.  a.  0. 

2)  C.  in  Ostia,  in  neaerer  Zeit  durch 
Visconti  and  de  Rossi  erforscht  (Ball.  1864, 
40;  1866,  44,  48).  Hier  fand  sich  der  fOr 
die  Geschichte  des  Christenthams  in  der 
Familie  des  Seneca  bedeatsame  Stein: 

D  •  M 

M  •  ANNEO  • 

PAVLO  •  PETRO  • 

M  •  ANNEVS  •  PAVLVS 

FILIO  •  CARISmO 

Vgl.  de  Rossi  Ball.  1867,  6—8,  13;  Kraus 

Tiib.  theol.  Quartalschr.  1867,  671. 

3)  C.  in  Porto,  aasgezeichnet  durch  die 
Graber  der  Martyrer  Eutropius,  Bonosa  und 
Zosimus,  Taurinus  and  Herculanus.  De 
Rossi  Bull.  1866,  43  ff. 

4)  C.  bei  lulia  Concordia  (Porto- 
gruaro)  im  Yenezianischen,  seit  1873  aus- 
gegraben  und  namentlich  durch  Bertolini 
Archivio  Veneto  VI  79,  VII  276;  Bull.  deU' 
Istituto  di  Corr.  arch.  1873,  58  f.;  1874, 
18  f.;  de  Rossi  Bull.  1873,  80  f.;  1874, 
133  f.  erforscht.  Sehr  bedeutende  Anlage, 
welche  wesentlich  ins  5.  Jahrh.,  theils  vor, 
theils  nach   dem  Einfall  der  Hunnen  fallt. 

5)  C.  in  Vienne,  vgl.  BoldeUi  640  f.; 
Le  Blant  II  47. 

6)  C.  in  Aries;  Le  Blant  H  241;  de 
Rossi  BuU.  1874,  134,  144  f. 

7)  C.  in  A u tun;  BoldettiUl;  Le  Blant 
1  8. 

8)  C.  in  Lyon;  Le  Blant  I  41. 

9)  Merowingisches  Coemeterium  von  S. 
Eloi  in  der  Seconde  Lyonnaise;  seine  ru- 
nischen  Inschriften  gaben  zu  einer  bekann- 
ten  anhaltenden  Controverse  Veranlassung ; 
Le  Blant  1 186  f.;  Lenottnant  Correspondant 
1854,  116;  J.  Grimm  Monatsbericht  d.  k. 
preuss.  Akad.  d.  WW.,  Berlin  1854,  27  f. 

10)  Angeblich  altchristliches  Leichenfeld 
zu  S.  Maurice  (Agaunum)  in  Wallis,  an 
welches  sich  die  Sage  von  dem  Martyrium 
der  thebaischen  Legion  kniipft. 

11)  Altchristliche  C.  in  Trier:  diejeni- 
gen  bei  S.  Eucharius  (Matthias),  von  S. 
Maximin  und  S.  Paulin,  aus  der  Zeit  Va- 
Valentinians  und  Gratians,  haben  die  Mehr- 
zahl  der  im  Museum  zu  Trier  aufbewahrten 
altchristlichen  Inschriften  geliefert.  Siehe 
Schmitt  Kirche  des  hi.  Paulinos,  Trier  1853; 
Wyttenbach  Neue  Beitr.  z.  Epigraphik,  Trier 
1833;  V.  Florencourt  Jahrb.  d.  Vereins  v. 
Alterthumsfr.  i.  Rh.  1848;  Schneemann  Das 
rom.  Trier,  Trier  1852 ;  Le  Blant  1  323  f. 
—  Ein  viertes  Grabfeld  kam  in  den  60er 
Jahren  an  der  Nordseite  der  Mosel  (dem 
sog.  Neuen  Weg)  zu  Tage;  v.  Wilmowsky 
Archaol.  Funde  in  Trier  und  Umgegend,  Trier 
1873;  (^i?os^' Bull.  1873,  140  f.  —  Ein  fiinf- 
tes  wurde  wieder  in  der  Nahe  von  S.  Eucha- 
rius bei  dem  Eisenbahnbau  1877  blossgelegt; 
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es  bietet  in  der  Form  der  Sarkophage  grosse 
Aehnlichkeit  mit  lulia  Concordia;  hier  fand 
sich  die  schone  Inschrift  des  burgundischen 
Prinzen:  HARIVLFVS  PROTECTOR  DO- 
MESTICVS  .  .  .  REGALIS  GENTIS  BVR- 
OVNDIONVM,  8.  Kraus  Jahrb.  d.  Yereins 
V.  Alterthumsfr.  i.  Rh.  1877,  LXI  86. 

12)  Altchristliche  Begrabnissstatten  in 
K  o  1  n.  Auf  dem  Martinsfelde  ,  wie  bei  S. 
Gereon,  in  der  Severinstrasse  und  bei  S. 
Ursula  kamen  Skelette  zum  Vorschein,  die 
man  mit  den  Martyrem  der  thebaischen 
Legion  und  den  ,11  000  Jungfrauen'  der  hi. 
Ursula  in  Verbindung  brachte.  Braun  Ueber 
die  theb.  Legion,  Bonn  1855 ;  Floss  in  Asch- 
bachs  Kirchenlex.  IV  1102;  Kessel  S.  Ur- 
sula u.  ihre  Gesellsch.,  Koln  1863;  de  Buck 
in  Act.  SS.  Boll.  Oct.  IX  169;  Le  Blant 
I  466;  Kraus  Beitr.  z.  Trierischen  Arch, 
u.  Gesch.  I  46;  Stein  HI.  Ursula,  Kohi  1879. 

13)  Ueber  Graberfunde  in  Africa  (Car- 
thago) 8.  Boldetti  622.  Ueber  das  Coe- 
meterium  von  C  h  e  r  c  h  e  1  (Caesarea  in  Mau- 
retanien)  s.  de  Rossi  Bull.  1864,  28  f.;  RS- 
nier  Inscr.  de  TAlg.  n.  4029  f. 

14)  C.  in  Antiochien,  erwahnt  von 
Hiet-on.  De  sacr.  eccl. :  ,extra  portam  Daph- 
niticam  in  coemeterio'.     Boldetti  620. 

15)  C.  bei  Eumenia  in  Phrygien,  von 
Hamilton  entdeckt ;  Denkmal  von  funf  Mar- 
tyrem des  3.-4.  Jahrh.  Kirchhoff  Corp. 
Inscr.  gr.  lY.  n.  9266;  Cavedoni  Opusc. 
relig.  e  lett.  di  Modena,  1860,  176;  de  Rossi 
Bull.  1874,  32. 

16)  Wichtige Nekropolen  in  Centrals y- 
TienB.de  Vogue Syrie  centr.  pi.  70  f .    kraus. 

COEMETERIUMCxoifiTj-n/iptov).  Wennschon 
die  Heiden  den  Schlaf  imaginem  mortis  ge- 
nannt  batten  (Cicero  1  Tuscul.  38)  und  der 
Tod  von  ihren  Dichtem  als  nox  perpetua 
una  dormienda  (CatuU.  V  ad  Lesbiam)  und 
als  perpetuus  sopor  (Horat  od.  lib.  I  24) 
bezeichnet  worden  war,  so  lag  dem  Sprach- 
gebrauche  der  Christen,  welche  in  dem 
Glauben  an  die  Auferstehung  des  Fleisches 
den  Tod  als  eine  vorubergehende  Zeit  der 
Ruhe  erkannten,  die  Bezeichnung  des  Todes 
als  eines  Schlafes,  welche  ja  auch  in  der 
hi.  Schrift  (Dan.  12,  2;  Is.  14,  8;  Ez.  31, 
18;  Bar.  6,  7;  Marc.  5,  39;  Joh.  11,  11; 
I  Tim.  4,  12)  ihnen  begegnete,  um  so  na- 
her.  Daher  die  auf  den  Grabschriften  der 
ersten  christlichen  Jahrhunderte  schon  so 
haufigen  Formeln:  dormit,  dormitio ,  in 
somno  pacis,  depositio,  depositus,  quieseit 
u.  8.  w. ;  daher  auch  die  schon  bei  Tertul- 
lian  (De  anima  e.  41)  vorkommende  Be- 
zeichnung Goemeterium,  Schlafstatte  fttr  die 
christlichen  Begrabnissstatten  (wofiir  in  dem 
Epitaph  des  Martyrers  EQppolytus  Cubile 
(de  Rossi  R.  S.  Ill  194,  427),  wahrend  die- 
ses  Wort   in    dem   heidnischen   Sprachge- 


brauch  ein  Schlafzimmer  bedeutete.  Zu 
Rom  und  iiberhaupt  im  lateinischen  Sprach- 
gebrauch  der  Christen  heisst  C.  der  ganze 
Begrabnissplatz ,  mochte  derselbe,  wie  die 
romischen  Eatakomben,  ein  unterirdischer 
Oder  ein  zu  Tage  liegender  sein;  die  Sy- 
nonyma  crypta,  arenarium,  crypta  arena- 
ria,  area,  hortus,  Jici^Xatov  bezeichnen  die 
verschiedenen  Arten  der  Coemeterien.  Cry- 
pta bezeichnet  zunachst  den  einzelnen  Gang 
in  dem  unterirdischen  C,  nicht  die  einzelne 
Grabkammer  (M,  St,  de  Rossi  Anal.  geol. 
23  ff. ;  R.  S.  I  gegen  die  Ansicht  Yon  Marchi 
Monum.  primit.  107),  als  synonym  mit  C. 
—  wahrscheinlich  im  Plural  —  erscheint 
es  in  der  Inschrift  Paschalis'  I  in  S.  Pras- 
sede:  IN  COEMETERUS  SEV  CRYPTIS. 
Wahrend  die  romische  Bezeichnung  des  C. 
als  Cryptae  zeigt,  dass  dort  die  christlichen 
Begrabnissplatze  von  Anfang  an  vorzugs- 
weise  unterirdische  waren,  weist  der  Name 
Area  (s.  Area),  der  besonders  in  Africa  haufig 
war  (de  Rossi  Bull.  1864,  27,  28,  60—62; 
Ser.  sec.  1871,  84,  111;  1873,  80—82),  dass 
dort  die  Begrabnissplatze  meist  offen  zu 
Tage  lagen.  Aus  TertuUian  (Ad  Scapulam 
c.  3)  ersieht  man,  dass  dieser  Name  auch 
von  den  Heiden  zur  Bezeichnung  der  christ- 
hchen  Friedhofe  gebraucht  wurde:  sicut 
sub  Hilarione  praeside,  cum  de  areis  sepul- 
turarum  nostrarum  acclamassent :  areae  non 
sint;  areae  ipsorum  non  fuerunt.  Messes 
enim  suas  non  egerunt.  Auch  in  Mailand 
war  seit  dem  Entstehen  der  dortigen  Eirche 
der  christliche  Friedhof  unter  offenem  £Um- 
mel  in  horto  Philippi  (de  Rossi  Bull.  1864, 
29—30).  —  In  Griechenland  und  in 
den  griechischen  Inschriften  bezeichnet  xoi- 
fi.7|Tiiptov  das  einzelne  Grab  (Corp.  inscr. 
Graec.  9228,  9304—6,  9310—16,  9439—40, 
9450;  Bull.  deU'  1st.  di  corr.  arch.  1860,  95, 
n.  6,  7 ;  R.  S.  Ill  428 :  so  auch  auf  zwei 
jiidischen  Steinen  Attica  s,  ebend.).  So  wird 
auch  in  einer  zweisprachigen ,  griechischen 
und  lateinischen,  Inschrift  in  dem  griechi- 
schen Texte  das  Grab  KYMOTHFION  genannt 
(de  Rossi  R.  S.  I  83).  In  einer  griechischen 
Inschrift,  die  aber  von  einem  Einwohner 
eines  der  vielen  Laodicea  seiner  Frau  zu  Rom 
gewidmet  wurde,  erhielt  darum  auch  der 
Sarkophag  selbst  den  Namen  C:  KOIMH- 
THPKiNrTOTTO  QKTABIAAH  TH  lAlA 
FTNAIKI  AATKIC  (Aringhi  R.  S.  I  5).  Eine 
Inschrift  aus  Africa:  COEMETERIA  GEN- 
TIS  LEPIDORVM  (Regnier  Inscr.  de  T Al- 
g6rie  n.  2031;  de  Rossi  R.  S.  I  85),  die 
uber  der  ThQre  eines  Familienbegrabnisses 
gestanden  hatte,  ist  vielleicht  nicht  christ- 
lich  und  bildet  in  diesem  Falle  einen  Be- 
weis  —  bisher  den  einzigen  — ,  dass  in 
Folge  des  allgemeinen  Sprachgebrauches  der 
Christen  das  Wort  C.  im  Sinne  von  Be- 
grabnissplatz auch  von  Heiden  adoptirt  wor- 
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den  war.  Neuerdings  hat  de  Rossi  R.  S.  Ill 
428  noch  aus  einer  zweiten,  Florentiner,  In- 
schrift  (QVI  POSITI  SVNT  PER  SING VL A 
COEMETERIA)  den  Beweis  geliefert,  dass 
0.  auch  bei  den  Lateinern  fCLr  das  Einzel- 
grab  vorkommt.  In  einer  andem  africani- 
schen  Inschrift  (Regnier  a.  a.  O.  n.  4026)  fin- 
det  sich  statt  C.  die  lateinische  Uebersetzung, 
und  zwar  nicht  Dormitorium,  sondern  Accu- 
bitorium:  es  ist  dies  ein  neuer  Beweis,  dass 
in  der  africanischen  Kirche  friiher  als  in 
irgend  einer  andem  die  lateinische  Sprache 
Torherrschend  wurde  (de  Rossi  R.  S.  I  86). 
Dormitorium  im  Sinne  von  C.  findet  sich 
nicht;  die  Yon Martigny  Art.  Cimetifere  hier- 
far  aus  Reines.  Synt.  CCLVI  angefiihrte 
Inschrift:  FECIT  IN  PACE  DOMINI  DOR- 
MITOriMm  ist  ohne  Zweifel  =  dormiyit  in 
pace  domini.  In  der  ebendaselbst  ange- 
fuhrten  Stelle  aus  den  Act.  s.  Maximiliani 
(Ruinart  264  lU) :  Pompeiana  matrona  cor- 
pus eius  de  iudice  emit  et  imposito  in  dor- 
mitorio  suo  perduxit  ad  Carthaginem  et 
sub  monticulo  iuxta  Cyprianum  martyrem 
secus  palatium  condidit,  bezeichnet  dormi- 
torium eine  Art  Transportmittel ,  Wagen, 
Sanfte  oder  Todtenbahre  (de  Rossi  R.  S. 
I  86;  Morisini  Inscr.  Rheginae  443;  cfr. 
Hieron.  in  cap.  66  Isaiae,  wo  die  dormito- 
ria  als  eine  Art  von  vehiculum  aufgeffihrt 
werden).  —  C.  findet  sich  auch  mehrfach 
zur  Bezeichnung  der  auf  den  romischen 
Begrabnissplatzen  errichteten  Basiliken  und 
Bauten  (de  Rossi  R.  S.  I  86;  Settele  Atti 
della  Pontif.  Accad.  d'arch.,  Aprile  1864). 
Es  erklart  sich  dies  daraus,  dass  die  Coe- 
meterien  selbst  und  die  Kapellen  in  den- 
selben  zu  den  religiosen  und  gottesdienst- 
lichen  Versammlungen  der  Glaubigen  dien- 
ten,  wie  denn  auch  der  Ruf  der  Heiden  zu 
Carthago:  areae  non  sint  (TerL  ad  Scap.  c.  3) 
weniger  direct  durch  deren  Gebrauch  als  Be- 
grabnissplatze,  als  durch  die  gottesdienst- 
hchen  Versammlungen,  welche  die  Christen 
in  den  auf  den  Areae  errichteten  Cellae  hiel- 
ten  (de  Rossi  Bull.  1864,  28),  mochte  veran- 
lasst  worden  sein  (vgl.  Bingham  Orig,  1.  VIII, 

C.  I,   §  IX;   1.  XXIII,  C.  I,   §  I).       HEU8ER, 

GOENOBIUM.  Hieron.  Ep.  22  ad  Eu- 
stoch.  c.  15  unterscheidet  dreierlei  Monchs- 
klassen  in  Aeg3rpten:  primum  coenobitae, 
quod  ill!  Sauches  (al.  Sauses)  gentih  lingua 
Yocant;  nos  in  communi  viventes  possumus 
appellare.  Secundum  anachoritae,  quod  soli 
habitant  per  deserta,  et  ab  eo  quod  procul 
ab  hominibus  recesserint  nuncupantur.  Das 
dritte  genus  sind  die  Sarabaiten  oder 
Bemoboth  (s.  d.  A.).  Die  Conobiten  leiten 
ihren  Namen  von  dem  xotv6c  p(oc,  woher 
auch  ihre  gemeinschaftliche  Wohnungjtot- 
v6piov,  coenobium  heisst;  ausser  der  Woh- 
nung  theilen  sie  Regei  und  den  Besitz  der 


Gfiter.  Identisch  mit  Coenobiten  ist  <jovo- 
fiixai  (Cod.  Theodos.  lib.  XI.  tit.  30. 1.  57), 
von  oovoSoi  abgeleitet  (Soa*-  IV  23:  ol  Iv 
wvo8(otc  CuivtscJ,  wofur  im  Lat.  Conventua- 
les  der  entsprechende  t.  ware.  Im  Syri- 
schen  Dairoje  und  Oumroje,  vgl.  Assemani 
Bibl.  Or.  I  172  f.,  IH  2,  857;  Augusti  Hdb. 
I  158.  Einen  weitem  Unterschied  von  C. 
und  Monasterium  giebt  Cassian.  Coll.  XVin 
18  an :  monasterium  est  diversorii,  nihil  am- 
plius,  quam  locum,  id  est,  habitaculum  signi- 
ficans  monachorum;  coenobium  vero  etiam 
professionis  ipsius  qualitatem  disciplinamque 
designat,  et  monasterium  potest  etiam  unius 
monachi  habitaculum  nominari,  coenobium 
autem  appellari  non  potest,  nisi  ubi  pluri- 
morum  cohabitantium  degit  unita  communio. 
Der  Vorsteher  des  C.  hiess  xoivopidtpxTjC  Fiir 
die  Uebersetzung  Convictorium  =  C.  weiss 
ich  ebenso  wenig  wie  Augusti  I  429  ein 
Beispiel  aus  der  altem  Zeit.  kraus. 

COONATIO  SPIMTUALIS,  s.  Verwandt- 
schaft,  geistliche,  und  die  Art.  Taufe,  Fir- 
mung  und  Ehe. 

COLA,  COLVM  YOARIUM.  Colum,  cola, 
colatorium,  liquatorium,  ^Oja^c,  wird  von 
Ducange  ubereinstimmend  mit  Bona  Rer. 
lit.  I  25,  p.  478  und  Krazer  De  eccl.  occ. 
Liturg.  143—145  dahin  erklart,  dass  wir 
unter  dieser  Bezeichnung  ein  Sieb  zu  ver- 
stehen  haben,  durch  welches  der  Wein  aus 
den  Kriigen  (ex  amulis)  in  den  Kelch  ge- 
gossen  wurde.  Der  Ordo  Rom.  erwahnt  der 
Cola  ofter,  ebenso  der  Lib.  Pontif.  (in  Leon. 
Ill  795  u.  s.  f.).  Martkne  De  ant.  eccl.  rit. 
lib.  I,  c.  4.  a.  6  lasst  den  Gebrauch  des 
Instruments  mit  dem  12.  Jahrh.  aufhoren, 
doch  erwahnt  die  Charta  Hugonis  Cenoma- 
nensis  von  1242  bei  Mabill.  Annal.  HI  354 
noch  eines  ahnlichen  Seih-Werkzeugs,  wel- 
ches Sion,  Stum,  Syum  genannt  wurde,  und 
welches  Augusti  III  528  mit  Cola  identisch 
glaubt.  Die  AbschafPung  des  altem  Modus 
der  Oblationen  und  das  Aufhoren  des  Laien- 
kelches  bedingte  die  Beseitigung  der  Cola. 

Das  Museo  Nazionale  zu  Neapel  be- 
sitz t  verschiedene  Exemplare  von  Cola  (vgl. 
Mus.  Borb.  II,  tav.  60),  eines  ist  abgebildet 
bei  Venuti  Saggi  di  diss,  dell'  accad.  di  Cor- 
tona  I  80,  ein  anderes  giebt  Bianchini  in  s. 


Fig.  108.    Oolam  vinarium. 

Noten  zu  Anastasius  (in  Vit.  Urban.;  vgl. 
beist.  Reproduction  der  letztem).     kraus. 

COLLATIO,  die  mit  Fragen  und  Ajit- 
worten  verbundene  geistliche  Lesung  in  den 
Klostera  des  Alterthums:  Smaragdus  in 
Regula  c.  42  lasst  sie  so  (=  collocutio  vel 
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confabulatio)  genannt  werden,  quod  de 
scripturis  divinis  aliis  conferentibus  inter- 
rogationes,  conferunt  alii  congruas  respon- 
siones,  et  sic  quae  diu  latuerant  occulta, 
conferentibus  patefiunt  perspicua.  Aehnlich 
Honor.  Aug.  II  63.  Die  Regula  s.  Bene- 
dicti  c.  42  verfiigt:  mox  ut  surrexerint  a 
coena,  sedeant  omnes  in  unum,  et  legat  unus 
collationes  vel  vitas  Patrum,  aut  certe  ali- 
quid  quod  aedificet  audientes.  Vgl.  Reg. 
8.  Isidori  c.  8  und  andere  Belege  bei  Du- 
cange  i.  v.  Das  verbreitetste  Handbuch  fflr 
diese  Lesungen  waren  die  Collationes  des 
Abtes  Job.  Cassianus.  —  Von  der  Ver- 
bindung  der  C.  mit  der  Abendmahlzeit  in 
den  Klostem  gewann  dann  im  MA.  letztere 
ebenfalls  diese  Bezeicbnung.   Ygl.  Ducange. 

COLLECT!^  8.  Statio  n.  3. 

COLLTRIDIANER,  eine  Secte,  welche 
nacb  Epiph.  Haer.  LXXVIII.  n.  23  und 
LXXIX  sich  wesentlich  durch  einen  uber- 
triebenen  Cultus  der  hi.  Maria  und  durch 
Zulassung  von  Weibem  zu  priesterlichen 
Functionen  charakterisirte  (xal  tU  ovojia  t^c 
^'ac  irap^evoo  uir^p  zh  jASxpov  xi  Tcsipcb&ai 
xal  pXa(7^iQ{i.u)  liriyEtpEiv  TcpaTjiaTi,  xal  e?c  ovo{ia 
a5T?)c  UpoopYEiv  6i^  Tuvaixoiv.  Vgl.  Bingham 
I  351. 

COLOBIUM;  8.  Kleidung. 

COLOSSEUM  in  Rom,  das  Theatrum  Fla- 
vianum,  von  Vespasian  und  Titus  gebaut, 
im  J.  80  inaugu- 
rirt  (beistehende 
Fig.  109  giebt  eine 
Inaugurationsme- 
daille;  vgl.  Cohen 
Monn.  imp.  I  359 ; 
Maranqoni  An- 
fitr.  Fi.,  Fronti- 
spiz).  Woher  das 
flavische  Amphi- 
theater den  Na- 
«    .««   r.  1  »  nieii  C.   hat,   ist 

wig.  109.    Colossenm  zn  Bom.  .  ^        , 

controvers;  zuerst 


tritt  diese  Bezeicbnung  im  9.  Jahrh.  auf 
(Lib.  Pontif.  Vit.  Stephani  IV.  I,  n.  224, 
273).  Da  nach  Martials  Zeugniss  das  Am- 
phitheater sich  da  erhob,  wo  ehemals  mit- 
ten in  den  stagna  Neronis  die  Colossal- 
statue  dieses  Kaisers  gestanden,  so  ware 
nach  den  Einen  der  Name  dieses  Colossus 
auf  das  Amphitheater  tibergegangen  (so 
Jordan  Topogr.  Roms  II  510),  wahrend  An- 
dere sich  darauf  berufen,  dass  in  Italien  im 
MA.  iiberhaupt  die  Amphitheater  Colossa 
genannt  wurden,  so  die  von  Capua,  Florenz, 
Verona.  Vgl.  Friedldnder  Sittengesch.  Roms 
n  540,  3.  Aufl. 

Marangoni  (Anfiteatro  Flaviano)  und  ihm 
folgend  Martigny  haben  ein  grosses  Ver- 
zeichniss  christlicher  Martyrer  entworfen, 
welche  im  C.  zu  Rom  den  Thieren  vor- 
geworfen  worden  seien.  Es  sind  von  Igna- 
tius von  Antiochien  angefangen:  der  Feld- 
herr  Eustachius  mit  seiner  Familie  (20.  Sept.) 
unter  Traian,  die  Jungfrau  Martina  unter 
Alexander  Sever  (sic!),  die  Jungfrau  Ta- 
tiana  in  den  Zeiten  Ulpians,  Prisca  (271), 
265  Soldaten  unter  Claudius  II,  die  hhl, 
Symphorianus,  Olympius,  Theodulus,  Exu- 
perius  unter  Valerian  und  Gallienus,  Abdon 
und  Sennen  (s.  d.  A.),  der  Senator  lulius, 
der  B.  Alexander,  Marinus,  Sohn  eines  Se- 
nators (284),  Potitus  (168),  der  illyrische  B. 
Eleutherus  (unter  Hadrian),  die  hhl.  Vitus, 
Modestus  und  Crescentia  (unter  Diocletian), 
Daria,  die  Braut  des  Chrjsanthus,  Alma- 
chius  oder  Telemachus.  Indessen  beruhen 
diese  Angaben  sammtlich  auf  den  Angaben 
der  zum  Theil  apokryphen,  jum  Theil  sehr 
spaten  Martyreracten,  und  sind  alle  im  Ein- 
zelnen  erst  kritisch  zu  prufen.  Soviel  steht 
fest,  dass  das  C.  die  Hmrichtungsstatte  ge- 
wiss  zahlreicher,  wol  der  moisten  romischen 
Martyrer  war;  sie  wurden,  da  sie  meist 
wehrlos  den  Bestien  vorgeworfen  wurden, 
erst  gegen  Ende  der  Spieie  vorgefuhrt,  wie 
dies  die  Acta  s.  Ignatii  und  Polycarpi  an- 
deuten,  und  zwar  wol  neben  der  Ara  des 
luppiter,   die  mitten   in   der  Arena  stand. 


Fiff.  110.    Anilcht  det  rdmlaehen  OoloMeimu. 
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Die  Acten  des  hi.  Ignatius  lassen  ihn  neben 
dem  Tempel  aosgestellt  werden.  Vgl.  hier- 
za  die  Art.  Christenverfolgungen  und  Mar- 
tyrer.  kbaus. 

COLUMBARIUM  (irepu7Tcpc(uv),  eigentlich 
Taubenschlag  oder  Taubenhaus.  Columba- 
rien  heissen  die  Nischen  der  Grabgewdlbe, 
in  denen  die  Aschenurnen  (oUae)   nieder- 

rtzt  wurden  (auf  Inschriften,  Span,  Misc. 
Ant.  XrX  287;  Fahretti  9).  Es  ist 
nenerdings  von  Parker,  wie  schon  frtther 
von  einzelnen  Reisenden,  behauptet  worden, 
dass  auch  die  romischen  Eatakomben  Bei- 
spiele  von  Columbarien  aufzuweisen  batten 
—  ein  Irrthum,  der  heute  durcb  Marchi's 
iind  de  Rossi^s  Forschungen  in  seiner  Un- 
haltbarkeit  nachgewiesen  ist  und  der  sicb 
daher  erklart,  dass  die  Fossoren  bei  der 
Excavation  der  Eatakomben  zuweilen  auf 
heidnische  Columbarien  stiessen,  worauf  sie 
die  Fortsetzung  des  betr.  Corridors  sofort 
abbrachen.  Vgl.  Marchi  Mon.  prim.  61 
fiber  einen  soldien  Fall  in  S.  Agnese  und 
eb.,  sowie  R.  Rochette  Tableau  des  Catac. 
283  und  Roestell  389  fiber  einen  ahnlichen 
an  der  Yia  Appia  vor  Porta  S.  Sebastiano. 
Neuestens  hat  V,  SchuUze  (Arch.  Studien 
fiber  altchristl.  Monumente,  Wien  1880,  132) 
eine  den  Columbarien  verwandte  Einrich- 
tung  in  der  Eatakombe  von  S.  Lucia  bei 
Sjrakus  zu  constatiren  gesucht.  Allein  die 
quadratformigen  Casetten,  welche  er  zur 
Aufnahme  von  Umen  bestimmt  glaubte, 
konnten,  wie  ich  mich  durch  sorgfaltige 
Untersuchung  im  J.  1880  fiberzeugte,  schon 
vermoge  ihrer  sehr  geringen  Vertiefung  die- 
sem  Zwecke  nicht  dienen,  sondem  waren 
zur  Aufstellung  von  Epitaphien  ffir  die  am 
Fussboden  der  betr.  Galerie  Begrabenen 
bestimmt.  Schultze's  Versuch,  die  Leichen- 
verbrennung  als  eine  Zeit  lang  mit  der  Be- 
erdigung  bei  den  sicilianischen  Christen  Hand 
in  Hand  gehend  zu  erweisen,  muss  als  vollig 
verungluckt  erscheinen,  und  es  bleibt  bei 
Mintic.  Fdiaf  Ausspruch:  execrantur  rogos 
et  damnant  ignium  sepulturas.       kraus. 

COLTMBION  (xoXofxptov),  s.  Weihwasser- 
steine. 

COMES«  So  nannte  man  ehedem  im 
Abendlande  ein  nach  der  Ordnung  des  Eir- 
chenjahres  zusammengestelltes  Yerzeichniss 
der  ffir  den  Gottesdienst  bestimmten  bibli- 
schen  Lesestficke,  worin  dieselben  nach  ihren 
Anfangs-  und  Schlussworten  bezeichnet  wa- 
ren. Der  Name  deutet  wol  darauf  bin,  dass 
es  dem  Priester  immer  zur  Hand  sein  mfisse. 
£r  begegnet  uns  zuerst  in  einer  vom  J.  471 
datirten  Urkunde,  worin  ein  gewisser  Theo- 
dovicus  der  Eirche  von  Comutum  u.  A. 
auch  an  Bfichem  vermacht:  ,evangelia  IV, 
cpostolum,  psalterium  et  comitem'  (MabilL 


De  re  diplom..  Par.  1709,  1.  VI  462).  Bei 
mittelalterlichen  Schriftstellem  finden  wir 
regelmassig  die  Behauptung,  Hieronymus 
habe  auf  Geheiss  des  Papstes  Damasus  eine 
Leseordnung  ffir  die  ronusche  Eirche  aus- 
gearbeitet,  und  sei  demnach  als  Verfasser 
des  C.  zu  betrachten  (Micrologiis  De  obs. 
eccl.  c.  31;  Honor.  Augusfod.  gemm.  anim. 
1.  I,  c.  85;  Bertw  Augiens.  De  missa  c.  5; 
Hugo  de  S.  Vict.  De  offic.  eccl.  H,  c.  11; 
Siegebert.  Gemblac,  Ad  ann.  688;  weitere 
Zeugnisse  bei  VaUarsi  0pp.  s.  Hieron.  t.  XI 
605).  In  vielen  Handschriften  steht  auch 
eine  angeblich  von  Hieronymus  herrfihrende 
Vorrede,  worin  dieser  sich  als  Verfasser 
bezeichnet.  Dass  dieses  Stfick  unecht  sei, 
leuchtet  auf  den  ersten  Blick  ein.  Im 
Uebrigen  steht  soviel  fest,  einmal :  dass  der 
C,  wie  er  uns  jetzt  noch  vorliegt,  die  ro- 
mische  Leseordnung  enthMt,  nicht  die  galli- 
kanische,  sodann  dass  er  sich,  wie  aus  der 
oben  erwahnten  Urkunde  erhellt,  bis  nahe  an 
die  Zeiten  des  hi.  Hieronymus  (f  420)  ver- 
folgen  l&sst.  Ob  aber  letzterer  wirklich  der 
Verfasser  ist,  muss  wol,  so  glaublich  es  an 
sich  ist,  bei  dem  ganzlichen  Mangel  gleich- 
zeitiger  Nachrichten  dahingestellt  bleiben. 

Da  sich  in  die  Abschriften  mancherlei 
Fehler  eingeschlichen  batten,  so  beauftragte 
Earl  d.  Gr.  den  Alkuin,  eine  neue  Ausgabe 
zu  besorgen  {Mabillon  Annal.  Bened.  t.  II. 
1.  26,  c.  61).  Wir  besitzen  noch  die  Verse, 
welche  Alkuin  seiner  Arbeit  vorausschickte 
(0pp.  ed.  Froben,  t  II  612);  letztere  selbst 
ist  aber  nur  noch  theilweise  erhalten.  Im 
J.  1691  veroffentlichte  der  Cardinal  Tom- 
masi  ein  altes  Ms.,  welches  aber  nur  das 
Verzeichniss  der  Episteln  enthalt  und  sich 
in  der  Vorrede  als  Abschrift  von  Alkuins 
Recension  zu  erkennen  giebt  (vgl.  0pp.  ed. 
Vezzosi,  Rom.  1750,  t.  V).  Der  Al^chrei- 
ber  ffigt  zum  Schlusse  noch  einige  Lectio- 
nen  ffir  verschiedene ,  spater  eingeffihrte 
Feste  bei,  welche  Alkuin  im  Anschluss  an 
Gregor  M.  weggelassen  habe.  Eine  femere 
Erweiterung  erfuhr  der  C.  im  9.  Jahrh. 
durch  einen  gewissen  Theotinchus ;  nur  dass 
dieser  seine  Zusatze  nicht  zum  Schlusse  an- 
gereiht,  sondem  an  den  betr.  Stellen  ein- 
geffigt  hat  (Baluze  Capitul.  reg.  Franc.  11 
1309  ff.). 

Ausserdem  ist  der  C.  noch  herausgegeben 
in  lo.  Pamela  Liturgicon  lat.  t.  11,  Colon. 
1571,  femer  von  dem  bereits  genannten 
Card.  Tommasi  (0pp.  t.  V  429  ff.).  Blosse 
Evangelienverzeichnisse ,  aus  dem  C.  ent- 
nommen,  sind:  das  Calendarium  Rom.  ed. 
J.  Fronto,  Par.  1652,  das  Calend.  Rom.  ap. 
Marthie  et  Durand,  Thes.  nov.  anecd.  t.  V 
63  ff.,  der  von  Mafiini  veroffentlichte,  der 
Trierer  Stadtbibliothek  angehorige  Cod.  Eg- 
berti ;  femer  das  Capitulare  evang.  ap.  Ger- 
herU    Liturg.    aleman.    t.  I  417  ff.    Eine 
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Vergleichung  dieaer  Documente  (s.  Rhein- 
toald  Archaol.  442;  Schu  Die  bibl.  Lesun- 
gen  125  ff.)  zeigt  durchgehends  grosse  Ueber- 
emstimmung.  Das  Kirchenjahr  beginnt  im 
C.  mit  der  Weihnachtsvigil.  Die  Zahlungs- 
weise  der  Sonntage  nach  Pfingsten  ist  noch 
keine  feste  und  flbereinstimmende ;  gewohn- 
lich  werden  sfe  nach  den  Monaten  bezeich- 
net,  worin  sie  fallen.  Heiligenfeste  finden 
sich  nur  sehr  wenige.  mosler. 

COMMEMORATIO  MORTUORUM,  s.  Feste. 

COMMENDATICIAE  LITTERIE,  s.  Lit- 
terae. 

COMMENBITIONES^  Gebete,  welche  Cod, 
Afr.  c.  3  (7capade<jeic)  und  Cotic.  Milev.  c.  12 
(Concil.  Coll.  II  1540)  erwahnt  werden,  und 
unter  denen  man  wol  die  Fiirbitte  fiir  die 
Gemeinde,  besonders  aber  fiir  die  Abge- 
storbenen  zu  verstehen  hat.  Vgl.  Bingham 
VI  248,  X  61. 

COMMUNICANTEIf.  Wie  unter  sich,  so 
sollen  die  Glaubigen  auch  mit  Christus  und 
durch  ihn  mit  dem  Vater  Bins  sein  (Joh. 
17,  21),  eine  Einheit,  die  in  der  Theilnahme 
an  dem  Tisch  des  Herm  ihren  Ausdruck 
und  zugleich  ihre  Belebung  und  Vollendung 
erhalt.  Weil  wir  Alle,  argumentirt  der 
Apostel,  theilnehmen  an  einem  geheim- 
nissvollen  Brode,  so  werden  wir  durch  die- 
sen  Genuss  selbst  zu  einem  geistlichen 
Brode  (I  Kor.  10,  14).  Den  Tisch,  worauf 
dieses  himmlische  Brod  gebrochen  wurde, 
betrachtete  die  Kirche  als  ihr  hochstes  Hei- 
ligthum,  die  Ertheilung  der  Befugniss  zum 
Empfang  desselben  als  ein  ihr  wesentlich 
zustehendes  Hausrecht,  woruber  von  An- 
fang  an  klare,  unzweideutige  Bestimmuhgen 
vorlagen,  die  in  der  Folge  kurzweg  die 
Bezeichnung  ,ius  communicationis^  erhielten 
{Cypr.  De  dom.  orat.  c.  18).  Dem  entspre- 
chend  hiessen  alle,  die  sich  kraft  dieses 
Rechtes  dem  Tisch  des  Herm  nahem  durf- 
ten,  C.  Als  solche  galten  in  der  apostoh- 
schen  Zeit  nur  solche,  die  sich  einerseits  vom 
,Zelte*'  (Hebr.  13,  10),  wie  vom  ,Tische  der 
Damonen'  (I  Kor.  10,  21)  trennten,  und 
andererseits  ,in  der  Lehre  der  AposteP 
(Glaube),  sowie  ,im  Gebete'  (Liebe)  ver- 
harrten  (Act.  2,  42),  d.  i.  die  mit  der  von 
Christus  gestifteten  Kirche  in  Gemeinschaft 
standen.  Die  Aufnahme  in  diese  erlangte 
man  durch  die  Taufe,  eine  Handlung,  die 
man  in  den  ersten  Jahrhunderten  derart 
auszuzeichnen  fur  gut  fand,  dass  in  der 
Kegel  Alle,  Kinder  wie  Erwachsene,  von 
der  Taufquelle  gleich  zum  Tisch  des  Herrn 
geffihrt  wurden  (vgl.  lust,  Ap.  I,  c.  61,  65; 
Aug,  De  peccat.  merit,  et  remiss.  I  20,  t. 
X  123;  Chrys,  Hom.  85  in  loan.  n.  3,  7, 
Vm  465,  ed.  Migne).  Von  der  Taufe  an 
blieb  Jeder  rechtlich  so  lange  ,Communi- 


cant',  als  er  nicht  von  der  Kirche  ausge- 
schlossen  wurde,  eine  Strafe,  die  bereits  der 
Blutschander  zu  Korinth  sich  zuzog  (I  Kor. 
5,  5),  und  die  von  TertuUian  die  pragnante 
Bezeichnung  exauctoratio  erhielt  (De  pudic. 
c.  14,  II  1007,  ed.  Migne).  Sie  eifolgte  nur 
nach  strong  rechtlichem  Verfahren,  in  wel- 
ches man  sogar  die  Heiden  Einsicht  ge- 
winnen  liess  {TeH,  Apol.  c.  39,  I  469). 
Nicht  minder  in  Zuriickerstattung  als  Ent- 
ziehung  der  Kirchengemeinschaft  war  emste 
Ueberlegung  fiir  nothig  erachtet  {Tert,  De 
praescr.  c.  43) ;  namentlich  durffce  ein  frem- 
der  Bischof  nicht  ohne  Vorwissen  des  zu- 
standigen  Obem  die  Communion  bewilligen, 
widrigenfalls  er  contra  scripturae  statuta  ac 
iura  sancti  sacerdotii,  in  quod  Christianorum 
genus  electum  est,  gefehlt  hatte  (Pseudo- 
Cypr.  De  duob.  abus.  saec.  10). 

Wie  alle  Getauften,  die  nicht  ausserhalb 
der  Kirche  standen,  rechtlich,  so  waren 
zu  Anfang  des  Christenthums  .  thatsach- 
lich  Alle  ,Communicanten\  die  dem  hi. 
Opfer  beiwohnten;  wer  von  diesen  ohne 
gegriindete  Ursache  die  Communion  nicht 
empfing,  wurde  ausgeschlossen  (Can.  AposL 
9  u.  10;  can.  2.  Syn.  Antioch,  in  encaen.). 
Nur  denen,  die  wichtige  Grunde  hatten,  so- 
wie auch  den  BQssem  der  obersten  Buss- 
stufe  war  die  xotv(ov(a  people  irpoa^opac  ge- 
stattet  {Syn,  Ancyr,  a.  314,  c.  5),  d.  i.  sie 
durften  wol  der  Liturgie  anwohnen,  aber 
nicht  mitopfern  und  nicht  mitcommuniciren. 
Der  Eifer  der  Christen  erkaltete  jedoch  nach 
und  nach,  und  schon  der  hi.  Chrysostomus 
giebt  uns  Beispiele,  dass  Viele  unterschieds- 
los  dem  Opfer  beiwohnten,  ohne  zu  com- 
municiren  (cfr.  in  ep.  I  ad  Tim.;  Hom.  5, 
n.  3,  t.  XI  529),  Grund  genug  zur  An- 
nahme,  dass  die  Vorschrift,  jedesmal  in  der 
Messe  zu  communiciren ,  entweder  ausser 
Uebung  kam,  oder  sich  allmalig  auf  beson- 
ders feierliche  Messen  beschrankte.  Wohnte 
ein  Fremder  dem  Gottesdienste  bei,  so  durfte 
er  ohne  Empfehlungsschreiben  seines  Bi- 
schof s  nicht  zum  Abendmahl  zugelassen  wer- 
den (c.  7  der  Synode  von  Carthago  zwischen 
345—348). 

Wie  die  einzelnen  Glaubigen  durch  den 
Empfang,  so  gaben  sich  mitunter  die  Bi- 
schofe  durch  gegenseitige  Zusendung  der 
Eucharistie  als  C.  zu  erkennen.  Dass  die 
romischen  Bischofe  der  zwei  ersten  Jahr- 
hunderte  es  so  gehalten  haben,  bezeugt  der 
hi.  Irenaeus  in  seinem  Brief  an  Papet  Vic- 
tor (ap.  Eu8.  H.  e.  V  24).  Spater  wurden 
jedoch  statt  der  consecrirten  Brode  haufig 
bloss  gesegnete  oder  Eulogien  auswarts 
geschickt,  wie  z.  B.  Augustinus  und  Pau- 
linus  sich  gegenseitig  solche  Eulogien  sand- 
ten  (Aug,  Ep.  24  u.  35,  H  100  u.  103). 
Zur  Osterzeit  dagegen  beobachtete  man  noch 
die  altere  Sitte  und  verschickte  das  Abend- 
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mahl.    Dies  verbot  der  14.  Kanon  der  Sy- 
node  Yon  Laodicea.  petbrs. 

COMMUiniON.  Betreffs  der  Communion- 
aostheilung  unterscheidet  sich  das  christ- 
liche  Alterthum  in  einem  Punkte  mehr,  in 
einem  andem  weniger  von  der  nachherigen 
Praxis. 

Was  zunachst  den  Ort  angeht,  so  spen- 
dete  man  in  der  Kegel  nur  in  den  Gottes- 
dienstlocalen  die  C.  und  zwar  mit  den  wah- 
rend  der  unmittelbar  yoraosgegangenen  litur- 
gischen  Handlnng  conseorirten  Species.  Der 
Celebrant  und  die  Leyiten  empfingen  sie 
Tor  dem  Altar,  die  iibrigen  Kleriker  im 
Chor,  das  Volk  ausserhalb  des  Chors  (Sy- 
node  zu  Laodicea  a.  343 — 381,  c.  19;  zu 
Toledo  a.  766,  c.  18;  zu  Braga  &.  563,  c. 
13).  Im  Orient  wurde  dem  Kaiser  ,nach 
uralter  Ueberlieferung^  gestattet,  das  Innere 
des  Chors  zu  bstreten,  wenn  er  ein  Opfer 
darbrachte  (Trull.  Syn,  c.  69).  Dieses  Pri- 
vileg  anerkannte  der  hi.  Ambrosius  nicht, 
verweigerte  es  vielmehr  dem  Kaiser  Theo- 
dosius  mit  ebenso  freimtithigen,  als  emsten 
Worten  {Theod.  H.  e.  V  18).  Doch  scheint 
in  Gallien  dieses  Privileg  zeitweilig  gegolten 
zu  haben.  Gregor  von  Tours  erzahlt  von 
Konig  Guntram,  derselbe  habe  sich  zum 
Empfang  der  C.  dem  Altare  genahert  (Hist. 
Franc,  fe  3)^  ebenso  enthalt  die  Synode 
von  Tours  (a.  567,  c.  4)  die  Bestimmung: 
sowol  bei  den  YigiUen,  als  bei  den  Messen 
dtirfen  die  Laien  nicht  unter  den  Klerikem 
neben  dem  Altare  stehen  .  .  .  Zum  Beten 
aber  und  zur  C.  diirfen  die  Laien,  auch 
die  Frauen,  der  Sitte  gemass,  den  hi.  Ort 
hetreten.  Ob  diese  Sitte  in  Gallien  allge- 
mein  war,  steht  dahin;  sicher  ist,  dass  es 
im  AUgemeinen  Kegel  war,  den  Laien  ausser- 
halb des  Chors  <Qe  C.  darzureichen.  In 
vielen  Fallen  durfte  dies  auch  ausserhalb 
des  Gotteshauses  geschehen.  Wurde  nach 
lustm  (Apol.  I  65)  den  Abwesenden  die 
Eucharistie  durch  die  Diakonen  {iberbracht, 
so  durfte  zur  Zeit  der  Verfolgung  jeder 
GlSubige  das  zu  Hause  aufbewahrte  Abend- 
mahl  mit  eigenen  Handen  nehmen  {Tert, 
n  ad  ux.  c.  5)  und  im  Nothfall  sich  es 
durch  jedweden  Laien  bringen  und  dar- 
reichen  lassen  {Dionys.  AL  ap.  Eus,  H.  e. 
VI  44).  Im  4.  Jahrh.  empfingen  die  M5nche 
in  der  Wflste  die  bei  sich  aufbewahrte  Eu- 
charistie mit  eigener  Hand,  und  hatte  in 
Alexandrien  und  in  Aegypten  moistens  jeder 
Laie  das  hi.  Abendmahl  in  seinem  Hause 
und  communicirte,  wenn  er  woUte,  durch 
sich  selbst  {Basil.  Ep.  93  ad  Caesar,  ed. 
Migne  IV  484). 

Anlangend  die  Z  e  i  t,  so  waren  die  Grtode, 
aus  denen  der  Herr  sich  veranlasst  fand, 
seinen  Jiingem  erst  nach  genossenemOster- 
lamm  die  hi.  Eucharistie  darzubieten,  nach 


der  Auferstehung  nicht  mehr  vorhanden; 
vielmehr  hat  diese,  weil  sie  in  der  FrtLhe 
stattfand,  auch  die  Morgenstunde  fiir  die 
Feuer  der  Eucharistie  als  die  passendste 
Zeit  erscheinen  lassen  {Cypr.  Ep.  63,  c.  16). 
Sie  hatte  zugleich  den  Vorzug,  daas  man 
niichtern  die  C.  empfangen  konnte,  was 
schon  TeriuUian  fiir  so  nat^lich  hielt,  dass 
er  einer  Person,  die  durch  den  Genuss  der 
Eucharistie  die  Stationsfasten  zu  unterbre- 
chen  Anstand  nahm,  den  Rath  ertheilte, 
den  Leib  des  Herm  zu  empfangen,  ihn  aber 
(in  einer  Area  oder  wie  immer  anstandig) 
aufzubewahren  und  spater  zu  geniessen  (De 
orat.  c.  19,  I  1181).  Zu  Ehren  eines  so 
hohen  Sacramentes,  schreibt  der  hi.  Augu- 
stinus  (Ad  Ian.  ep.  54,  n.  8,  11  203),  hat 
es  dem  hi.  Geist  gefallen,  die  Kirche  auf 
dem  ganzen  Erdkreise  dahin  zu  fiihren,  dass 
die  Christen,  dem  Vorgange  Christi  entge- 
gen,  eher  den  Leib  des  Herm,  als  eine  an- 
dere  Speise  in  ihren  Mund  empfingen.  Nur 
der  Griindonnerstag  machte  hievon  eine 
Ausnahme,  indem  man  an  diesem  Tage  hier 
und  da  des  Morgens  und  zugleich  des  Abends 
nach  der  Mahlzeit  die  Eucharistie  feierte, 
ein  Gebrauch,  den  der  grosse  Bischof  von 
Hippo  dort,  wo  er  bestand,  einfach  auf  sich 
beruhen  liess  (cfr.  1.  c.  n.  6  und  c.  28  der 
Synode  zu  Hippo  a.  393).  —  BetreflPs  der 
Frage,  wie  oft  man  communicirte,  so  ge- 
schah  dies  ursprtlnglich ,  so  oft  man  der 
Liturgie  beiwolmte,  d.  i.  in  der  Kegel  jeden 
Tag  (Cypr,  De  dom.  orat.  c.  18).  Diese 
Sitte  fand  der  hi.  Basilius  fiir  gut  und  sehr 
vortheilhaft,  bemerkt  indess,  dass  man  zu 
seiner  Zeit  in  Kappadocien  nur  viermal  die 
Woche  Messe  gehalten  und  communicirt 
habe,  namlich  Sonntags,  Mittwochs,  Frei- 
tags  und  Samstags,  daneben  noch,  wenn 
man  das  Fest  eines  Heiligen  feierte  (a.  a. 
O.  6).  Im  Orient  scheint  jedoch  eine  immer 
grossere  Lauheit  eingetreten  zu  sein.  We- 
nigstens  will  der  hi.  Ambrosius  die  dort  all- 
gemein  gewordene  Sitte,  nur  einmal  im 
Jahre  zu  communiciren ,  nicht  ins  Abend- 
land  verpflanzt  wissen  (De  sacram.  V  4**: 
...  qui  non  meretur  quotidie  accipere,  non 
meretur  post  annum  accipere) ;  sein  grosser 
Schiller,  der  hi.  Augustin,  halt  die  tagliche 
C.  fiir  angemessen,  wenn  man  nicht  so 
schwer  stodigt,  dass  man  sich  fur  ausge- 
schlossen  erachten  miisste  (1.  c.  n.  4). 

Wie  die  Jfinger  vom  Herm,  so  empfingen 
die  Glaubigen,  einige  schon  oben  angedeu- 
tete  Nothf^le  ausgenommen,  die  Eucharistie 
,aus  der  Hand  der  Vorsteher'  (TertuU.  De 
cor.  c.  3).  Ale  solche  galten  auch  die  Dia- 
konen, die  nach  Ignatius  ,Diener  des  My- 
steriums  Jesu  Christi'  waren  (Ad  Trail,  c.  2) 
und  nach  lustin  jedem  der  Anwesenden  das 
consecrirte  Brod  und  den  hi.  Kelch  dar- 
reichten   (Apol.  I  65).     Spater  veranderte 
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sich  dies  dahin,  das8  der  celebrirende  Bi- 
schof  Oder  Priester  selbst  das  hi.  Bred  und 
der  Diakon  nur  den  Kelch  anbot.  So  war 
es  Sitte  in  Africa  {Cypr.  De  laps.  c.  25) 
und  verordneten  es  die  apostoHschen  Con- 
stitutionen  (VIU  13).  Einzelne  Diakone 
tiberschritten  ihre  Befugniss  und  erlaubten 
sich  mitunter  sogar  die  eucharistische  Feier. 
Dies  wurde  ihnen  durch  den  15.  can.  zu 
Aries  und  durch  die  apost.  Constitutionen 
(Vni  28)  untersagt.  Ebenso  batten  sie  sich 
das  Recht  angemasst,  wie  den  librigen  An- 
wesenden,  so  auch  den  mitconsecrirenden 
Priestem  die  hi.  C.  darzureichen.  Dies 
wurde  ihnen  durch  den  18.  can.  Yon  Nicaea 
verboten.  Bisweilen  geschah  es  auch^  dass 
ein  Bischof  die  hi.  Handlung  durch  einen 
Priester  oder  durch  einen  andem  Bischof 
Yollziehen  Hess,  wahrend  er  selbst  bloss 
assistirte.  In  beiden  Fallen  empfing  der 
Bischof  das  Abendmahl  nach  dem  Celebran- 
ten  und  unmittelbar  vor  den  Priestem.  War 
aber  ein  Diakon  Austheiler  des  Abendmahls, 
so  empfing  er,  da  er  vor  der  Austheilung 
zuerst  selbst  communicirte ,  die  Eucharistie 
vor  dem  Bischof,  was  can.  18  von  Nicaea 
ihm  durchaus  verbot. 

Die  weiteren  Ceremonien  bei  Ertheilung 
der  C.  bestanden  kurz  in  Folgendem.  Auf 
den  Ruf  ,das  HeiUge  den  HeUigen^  traten 
die  Glaubigen  zum  Altar,  um  stehend,  aber 
tief  gebeugt,  den  Leib  des  Herm  in  die 
hohle  rechte,  von  der  linken  unterstiitzte 
Hand  zu  empfangen  (Dionys,  AL  ap.  Eua, 
H.  e.  Vn  9;  Tert.  De  idol'ol.  c.  7;  De  or. 
c.  14;  Chrys,  Horn.  20  in  ep.  2  ad  Cor.  X 
539).  Auf  das  Wort  des  Spenders  ,der 
Leib  Christi^  folgte  das  bestatigende  ,Amen^ 
(Tert.  De  spect.  c.  25;  Pass.  Perpet.  et 
Felic.  c.  3).  Bei  Darreichung  des  Kelches 
wurde  auf  die  Worte  ,das  Blut  Christi,  der 
Kelch  des  Lebens^  gleichfalls  ,Amen'  er- 
wiedert  (Const.  Aposl.  VIII  13).  Jene  For- 
mel  wurde  in  der  Folge  etwas  erweitert 
und  lautete  schon  zur  Zeit  Gregors  d.  Gr. 
fast  ebenso  wie  heute:  corpus  Domini  no- 
stri  lesu  Christi  conservet  animam  tuam 
(Oreg.  M.  Vit.  auct.  loan.  diac.  11  41),  wah- 
rend die  Antwort  mit  ,Amen',  worauf  man 
vor  Alters  kein  geringes  Gewicht  legte  (cfr. 
Cornel  ap.  Bkis.  H.  e.  VI  43;  Ambr.  1.  c. 
rv  5  **),  nachmals  vom  Priester,  anstatt  vom 
Volke  gesagt  wurde.  Die  Sitte,  dem  Com- 
municirenden  die  Hostie  auf  die  Hand  zu 
legen,  wurde  im  Orient  durch  das  TruUa- 
num  (c.  101)  zum  Gesetz  erhoben,  dagegen 
im  Abendlande  schon  friihe  dahin  modifi- 
cirt,  dass  zwar  die  Manner,  aber  nicht  die 
Frauen,  die  Euchanstie  mit  unbedeckter 
Hand  empfangen  durften  (c.  36  der  Synode 
zu  Auxerre  a.  578).  Uebrigens  hat  man 
schon  zur  Zeit  Agapets  (f  536)  die  Eucha- 
ristie dem  Laien  nicht  in  die  eigene  Hand, 


sondem  in  den  Mund  gegeben  (Greg.  M. 
Dialog.  Ill  3),  was  alhnflig  im  Abendlande 
so  allgemein  wurde,  dass  schon  eine  Synode 
zu  Rouen  um  die  Mitte  des  7.  Jahrh.  diese 
Praxis  zum  Gesetz  erhob  (c.  2).  Hier  lau- 
tete die  Formel  bei  der  Ueberreichung  des 
Abendmahls :  corpus  Domini  et  sanguis  pro- 
sit tibi  ad  remissionem  peccatorum  et  ad 
vitam  aetemam  (Hefele  Conc-Gesch.  Ill  89, 
2.  Aufl.  97).  —  In  einigen  Gegenden  dea 
Orients  bestand  die  Sitte,  dass  die  Glaubi- 
gen mit  der  hi.  Hostie  die  Augen,  und  mit 
der  nach  genossenem  Kelch  an  den  Lippen 
iibrig  gebliebenen  Flussigkeit  Stime,  Augen 
und  die  Hbrigen  Sinne  berflhrten  (Cyr.  Hier. 
Catech.  myst.  V  19;  cfr.  Chrys.  Horn.  17 
in  Hebr.  X  131). 

Am  meisten  unterschied  sich  das  christ- 
liche  Alterthum  von  der  spatem  Zeit  durch 
die  Spendung  der  C.  unter  den  zwei  Ge- 
stalten  des  Brodes  und  des  Weines.  Dies 
geschah  jedoch  nur  bei  der  C.  innerhalb, 
nicht  ausserhalb  der  Messe,  und  selbst  in 
jenem  Fall  communicirten  die  Kinder  unter 
einer  Gestalt,  namlich  der  des  Weines  (Cypr. 
De  laps.  c.  26).  Die  Kranken-  und  die  sog. 
Haus-C.  bestand  iiberdies  regehnasmg  nur 
aus  der  einen  Gestalt  des  Brodes  (TertuU. 
De  orat.  c.  19;  II  ad  ux.  c.  5;  Dion.  Al, 
ap.  Eus.  H.  e.  VI  44;  Cypr.  1.  c.  c.  25). 
Im  4.  Jahrh.  gab  es  Haretiker,  welche  den 
Wein  als  eine  von  Natur  aus  bose  Sache 
und  teuflischen  Ursprungs  erklarten  und  aus 
diesem  Grunde  den  Genuss  dieses  G^trankes 
verboten.  Als  nun  diese,  um  nicht  als  Ha- 
retiker erkannt  und  verurteilt  zu  werden, 
wenigstens  noch  unter  der  Gestalt  des  Bro- 
des die  C.  empfingen,  da  erschienen  ein- 
zelne Bestimmungen,  die  den  Empfang  der 
C.  unter  beiden  G^talten  zur  strengen 
Pflicht  machten  (cfr.  Leo  M.  Serm.  4  de 

rad.  I  280;  Gelasius  ap.  Grat.  De  consec. 
t.  U,  c.  12).  Doch  war  man  nie  und 
nirgends  der  Meinung,  als  ob  der  Empfang 
der  zwei  Gestalten  zur  Erreichung  des  Hei- 
les  durchaus  nothwendig  ware  und  das  hi. 
Sacrament  auch  unter  einer  Gestalt  nicht 
ebenso  giiltig  als  segensreich  gespendet  wer- 
den konnte.  peters. 

COMPETEIfTES,  s.  Katechumenen. 

COMPLETORIUM^  s.  OMcium. 

COMPRESBTTEBI^  s.  Bischofe. 

CONCHA.  I.  Concaves  muschelformi- 
ges  Trinkgefass,  wie  ein  solches  luvenal 
Bat.  I  und  andere  heidnische,  von  den  christ- 
lichen  Dichtem  Ennodius  erwahnt:  parturit 
unde  sitim  quam  splendens  concha  ministrat. 
Hieronymus  De  vit.  cleric,  ep.  2  gedenkt  der 
Conchae  als  im  G^brauche  von  Klenkem. 
Im  Dienste  des  kirchlichen  Cultus  erscheinen 
solche  Gefasse  bei  Anastas.  Bibl.  in  Paschali: 
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pariterque  et  concham  ad  spongiam  pro  no- 
cturnis  diligentiis  ibidem  ex  argento  consti- 
tait.  Mittelalterliche  Schrif tsteller ,  welche 
Ducange  i.  y.  auszieht,  sprechen  often  Yon 
dieBen  Conchen,  die  Ducange  mit  den  xpa- 
xi)fec  der  Hagia  Sophia  bei  Paulua  SUentia- 
rius  identisch  halt.  Bei  einem  andem  mit- 
ielalterlichen  Autor,  Harndfus  ChroQ.  Cen- 
tuL  ni  3,  ist  die  C.  dagegen  eine  Lampe  : 
conchae  argenteae  pendentes  tuae. 

II.  C.  heisst  Cone.  Eliberit.  c.  48  das 
Taufbecken:  emendari  placuit,  ut  hi  qui 
baptizantnr,  nummos  in  concham  non  im- 
mittant,  ne  sacerdos  quod  gratis  accepit 
pretio  distrahere  Yideatur. 

III.  C.  heisst  auch  das  Gefass  f&r  das 
Chris  ma:  Saoramentarium  Greg,  M.  71, 
73,  ed.  Menard.;  Riculfi  Ep.  Helenensis 
Testam.  (conchae  aereas  duas  ad  Ohrisma 
oonficere  etc.). 

IV.  C.  fQr  Sarg  ist  schwerlich  altchrist- 
lich.  Ducange  weiss  kein  alteres  Zeugniss 
dafur,  als  die  Vita  Innocentii  11  bei  Mura- 
tori  III  434,  col.  2  anzufiihren,  wo,  ahn- 
lich  wie  in  der  Vita  desselben  Yon  Bemar- 
du8  Guido  (eb.  436,  col.  2),  eine  concha 
porphyreHca  erwahnt  wird. 

V.  Von  der  Bezeichnung  C.  fiir  Apsis 
bei  den  altchristlichen  Basiliken  ist  bereits  S. 
70  Rede  gewesen.  Diese  Bezeichnung  begeg- 
net  uns  zuerst  bei  PauHnus  NoL  £p.  32  ad 
Sever,  p.  206,  ed.  Par.  1685 :  totum  vero  extra 
concham  Basilicae  spolium  alto  et  lacunato 
cuhnine  geminis  utriusque  porticibus  dilatatur. 
Am  ausfQhrlichsten  hat  uber  diesen  Gegen- 
stand  Ducange  in  seiner  Descr.  s.  Sophiae  n. 
50  gehandelt,  worauf  hier  verwiesen  wird. 
Die  Benennung  erklart  sich  aus  der  muschel- 
formigen  Decoration  der  Apsiden,  die  sich 
fibrigens  nicht  erst  in  der  chnstlichen  Archi- 
tektur  findet,  sondem  bereits  in  der  romi- 
schen  dblich  war.  So  finden  sich  die  Ni- 
schen  der  pompeiamschen  Grabdenkmaler 
Yielfach  mit  Conchen  ausgefiillt,  und  die 
Brustbilder  der  Todten  ai:^  den  Sarkopha- 
gen  werden  mit  Vorliebe  in  muschelformige 
Medallions  gestellt.  WUtheim  Lucilibnrg. 
Rom.,  Lucilib.  1842,  250  (hb.  VI,  c.  6), 
denkt  dabei  zunachst  an  die  Bilder  der  £he- 
gatten  und  meint,  diese  Darstellung  sei  be- 
fiebt  worden,  weil  Venus  aus  der  Muschel 
emporgestiegen  und  einer  solchen  sich  zur 
Fahrt  nach  Cypem  bedient  habe;  er  be- 
ruft  sich  dabei  auf  den  Vers  des  Statius: 
hacc  et  caeruleis  mecum  consurgere  digna 
II  fluctibus  et  nostra  mecum  considera  con- 
cha. Wenn  dieser  Gedanke  iiberhaupt  bei 
den  Etostlem  des  Alterthums  Eingang  ge- 
funden,  so  ist  er  bei  den  altchnstlichen 
Sarkophag-Sculpturen  nicht  zulassig,  da  hier 
nicht  bloss  die  Bilder  der  Ehegatten,  son- 
dem mit  Vorliebe  das  Bild  des  Erlosers, 
aber  auch  der  Apostel,  bildliche  Scenen  u. 


8.  f.  sich  unter  Conchen  gestellt  finden.  Es 
sei  beispielsweise  nur  verwiesen  auf  Bottari 

1,  tav.  15,  16,  17,  18,  35,  36  u.  s.  f.    keaus. 

CONCILIEN.  Als  einige  Judenchnsten 
in  Antiochien  mit  der  Behauptung  auftra- 
ten,  ohne  Beschneidung  konne  man  nicht 
selig  werden,  und  die  Gemeinde  darob  in 
grosse  Unruhe  gerieth,  wurden  Paulus  und 
Barnabas  mit  einigen  Anderen  nach  Jeru- 
salem geschickt,  um  sich  mit  den  Aposteln 
und  Presbytem  tiber  die  Frage  zu  bespre- 
chen.  Dieselben  traten  mit  der  Gemeinde 
zu  einer  Berathung  zusammen  (Act.  15), 
und  diese  Versammlung  ist  das  erste  Concil, 
das  die  Geschichte  kennt,  und  zugleich  das 
Vorbild  der  folgenden.  Erhoben  sich  ahn- 
liche  Controversen ,  so  griff  man  zu  dem 
gleichen  Mittel,  um  die  Gewissen  zu  be- 
ruhigen  und  die  Ordnung  wieder  herzu- 
stellen,  und  die  nachsten  C,  die  uns  be- 
gegnen,  sind  diejenigen,  welche  aus  Anlass 
der  montanistischen  Streitigkeiten  um  die 
Mitte  des  2.  Jahrh.  in  Kleinasien  abgehal- 
ten  wurden  {Eus.  H.  e.  V,  c.  16).  Die  Grie- 
chen  nannten  die  Versammlungen  o^vodoi 
und   die  Bezeichnung  ward  wol  schon  im 

2.  Jahrh.  tiblich.  Eusebius  bedient  sich  ihrer 
wiederholt  (H.  e.  V,  c.  23;  VI,  c.  33,  38, 
43),  und  zum  erstenmale  begegnet  uns  der 
Ausdruck  bei  Dionysius  d.  Gr.  von  Alexan- 
drien  {Bus.  H.  e.  Vn,  c.  7;  vgl.  VI,  c.  46). 
Das  lateinische  Wort  conciUum  gebraucht 
im  Sinne  von  Kirchenversammlung  bereits 
TertuUian  (De  ieiun.  c.  13)  und  manchmal 
werden  auch  beide  Worte  mit  einander  ver- 
bunden  {Hilar.  Ep.  11,  n.  1:  synodalia  con- 
cilia; Thiel  Epist.  Rom.  Pont.  I  151).  An- 
dere  noch  iibUche  Ausdrilcke  sind:  congre- 
gatio  (ib.  n.  2,  p.  152);  conventus  (Hilar. 
Ep.  8,  n.  3,  4,  5,  6;  15,  n.  2;  16,  n.  3; 
TMel  1.  c.  144  ff.,  161,  167);  conventus 
synodalia  (Hilar.  Ep.  9,  n.  2,  p.  147),  und 
ahnlich  hiess  ,zur  Synode  zusammenkom- 
men'  convenire  (Symmach.  Ep.  5,  n.  1; 
Hormisd.  Ep.  25,  n.  5;  Thiel  658,  792) 
Oder  in  unum  convenire  (Cypr.  Ep.  72, 
c.  1,  ed.  Hartel  775;  Ep.  73,  c.  1,  779; 
Sentent.  episc.  Hartel  335;  Cone.  Osc.  598, 
c.  1;  Harduin  Act.  Concil.  Ill  535).  ~ 
Die  C.  waren  je  nach  ihrer  Veranlassung 
von  verschiedener  Grosse  und  dem  entspre- 
chend  war  auch  ihre  Zusammensetzung  eine 
verschiedene.  Es  konnte  ein  Bischof  den 
Klerus  seines  Sprengels  zu  einer  Berathung 
zusammenberufen  und  dann  ergab  sich  die 
spatere  sog.  Diocesansynode.  Wir  begegnen 
derselben  in  der  Verordnung  der  Synode 
von  Auxerre  585  (al.  578),  c.  7  (Harduin 
in  444),  die  Priester  und  Aebte  sollen  zu 
bestimmten  Zeiten  zu  einer  Synode  in  die 
Stadt  kommen,  sowie  in  der  Verordnung 
der  Synode  von  Huesca  598,   c.  1  (Hard. 
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in  535) ,  der  Bischof  soUe  jedes  Jahr  die 
Aebte,  Priester  und  Diakonen  seines  Spren- 
gels  an  einem  yon  ihm  zu  bestimmenden 
Orte  versammeln,  und  wenn  sie  hier  bereits 
als  feste  Institution  erscheint,  so  kam  sie, 
wie  die  Synode  von  Jerusalem  415  (Hard, 
I  1207  ff.)  zeigt  und  wie  in  der  Natur  der 
Sache  liegt,  in  vereinzelten  Fallen  auch 
schon  fruher  vor.  Ueber  ihre  nahere  Ein- 
richtung  fehlen  uns  Nachrichten.  Doch  legt 
der  Bericht  tiber  letztere  Synode,  sowie  der 
angefiihrte  Kanon  von  Huesca  die  Annahme 
nahe,  dass  die  Entscheidung  in  der  Hand 
des  Bischofs  ruhte  und  die  ubrigen  Mit- 
glieder  nur  eine  berathende  Stimme  batten. 
Viel  haufiger  als  diese  C.  sind  im  Alter- 
tbum  die  Yersammlungen  von  Bischofen, 
und  beinabe  iiberall,  wo  uns  in  der  alt- 
cbristlicben  Litteratur  Synoden  entgegen- 
treten,  sind  es  diese.  So  bestanden  die  bei- 
den  antimontanistiscben  Synoden,  die  der 
Libellus  synodicus  auffiibrt  (Hard,  V  1494), 
wenn  anders  er  so  weit  Glauben  verdient, 
die  eine  aus  27,  die  andere  aus  13  Biscbo- 
fen.  Polykrates  von  Epbesus  berief ,  ent- 
sprechend  der  Weisung  des  P.  Victor,  aus 
Anlass  des  Osterfeierstreites  Bischofe  (Eus, 
H.  e.  V,  c.  24),  naberbin  ohne  Zweifel  die 
Biscbofe  der  Provinz  Asien,  zu  einer  Synode 
und  abnlicb  verbalt  es  sich  wol  aucb  mit 
den  anderen  Synoden,  welcbe  aus  demsel- 
ben  Grunde  in  verschiedenen  Provinzen  ge- 
balten  wurden.  Naheres  wird  fiber  sie  nicht 
fiberliefert.  Dagegen  macben  wir  bei  meb- 
reren  Synoden  des  3.  und  4.  Jahrh.  die 
Wahmehmung,  dass  neben  den  Biscbofen 
aucb  Priester  und  Diakonen,  sowie  Laien 
anwesend  waren.  Auf  zwei  arabischen  Sy- 
noden, von  denen  die  eine  im  J.  244  zu 
Bostra  stattfand,  finden  wir  den  Presbyter 
Origenes  (Eus,  H.  e.  VI,  c.  33,  37),  zu  Ni- 
caea  325  den  Diakon  Athanasius;  auf  den 
Synoden  von  Antiochien  264  (265)  und  269 
erscheinen  neben  den  Bischofen  Presbyter 
und  Diakonen  (Eus.  H.  e.  VII,  c.  28,  30), 
und  dasselbe  war  auf  mebreren  africani- 
schen  Synoden  zur  Zeit  Cyprians  der  Fall 
(Cjfpr.  Ep.  1,  c.  1;  71,  c.  1;  Sent,  episc. 
ed.  Hartel  435).  Ja  wir  sehen  bier  (Sent, 
episc.  1.  c;  vgl.  Ep.  17,  c.  3;  19,  c.  2),  so- 
wie auf  einer  gleichzeitigen  romischen  Sy- 
node (inter  Cypr.  Ep.  30,  c.  5)  neben  den 
Elerikem  aucb  Laien  (confessores  et  laici 
stantes,  die  namlich  keiner  Kirchenbusse 
unterlagen)  anwesend,  und  bei  der  Stellung, 
die  das  Laientbum  damals  im  kirchlichen 
Leben  einnabm,  war  dieses  vielleicbt  die 
Kegel.  Die  Synode  von  Tarragona  516,  c. 
13,  wfinschte  sogar  die  Beiziehung  von  Laien 
(Hard,  II  1043).  Docb  wiirde  man  sicher- 
lich  irren,  wenn  man  annehmen  wollte,  dass 
alle  diese  Mitglieder  das  gleic^e  Recbt  auf 
der  Synode  batten.    Die  Laien  und  die  Prie- 


ster, sowie  die  iibrigen  Kleriker  durften  wol 
ibre  Ansicbt  aussprecben  und  einen  Rath 
ertheilen  (Cypr,  Ep.  17,  c.  3;  19,  c.  2;  30, 
c.  5),  und  wenn  sie  Manner  von  Talent  und 
Gelehrsamkeit  waren,  so  konnten  sie,  wie 
Origenes  zu  Bostra,  Malchion  zu  Antiochien 
und  Athanasius  zu  Nicaea,  durch  die  Macht 
des  Wortes  einen  hervorragenden  Einfluss 
ausfiben.  Aber  weiter  ging  bei  der  beste- 
benden  hierarchischen  Ordnung  ihre  Befog- 
niss  nicht  und  die  Entscheidung  lag  bei  den 
Bischofen  als  ihren  Oberen  und  den  Mit- 
gliedem  der  Synode  im  engem  Sinne.  Dem- 
gemass  geben  auf  der  cartbagischen  Synode 
vom  1.  Sept.  256  nur  die  Bischofe  ihr  Vo- 
tum  ab,  werden  an  anderen  Orten  (Cypr, 
Ep.  73,  c.  1,  3)  nur  die  Bischofe  als  Syno- 
dalmitglieder  aufgeffihrt,  und  auch  da,  wo 
Presbyter  und  Laien  erwahnt  werden,  wird 
bisweilen  ihrer  so  gedacht,  dass  jene  im- 
merhin  als  die  eigentlichen  Mitglieder  der 
Synode  erscheinen  (Cypr,  Ep.  19,  c.  2:  ut 
praepositi  cum  clero  convenientes  praesente 
etiam  stantium  plebe  .  .  .  disponere  omnia 
possimus),  wahrend  sie  mehr  als  Zuschauer 
anwesend  sind,  die  Diakonen  und  Laien 
ttberdies  stehen,  nicht  sitzen  (Hard.  1  250, 
961,  989;  III  580).  Auch  unterzeichneten 
die  Priester  und  Diakonen,  wenn  sie  nicht 
etwa  als  Stellvertreter  ibres  Bischofs  er- 
schienen,  die  Acten  nicht,  wie  ausser  den 
allgemeinen  0.  namentlich  die  Synoden  von 
Ancyra  314,  Antiochien  341,  Sardica  343, 
Carthago  397,  Toledo  400  zeigen.  Doch 
war  diese  Praxis  nicht  allgemein.  In  eini- 
gen  Fallen  unterzeichneten  auch  sie,  und 
zwar  entweder  unmittelbar  hinter  dem  eige- 
nen  Bischof,  wie  auf  der  Synode  von  Aries 
314  (Hard,  I  266  ff.),  oder  nach  sammt- 
lichen  Bischofen,  wie  zu  Elvira  306  (Hard. 
I  250).  Letzteres  geschah  auch  aiif  der 
Synode  von  Constantinopel  448.  Die  dort 
anwesenden  Archimandriten  oder  Aebte, 
theils  Priester,  theils  Diakonen,  theils  Laien, 
unterzeichneten  alle  nach  den  Bischofen, 
und  sie  deuteten  ihre  untergeordnete  Stel- 
lung uberdies  noch  dadurch  an,  dass  sie 
ibrem  Namen  bloss  6ic^pa4*a  beisetzten,  wah- 
rend die  Bischofe  6pi9ac  iiztf^w^  definiens 
subscripsi,  schrieben  und  damit  zu  erkennen 
gaben,  dass  Urteil  und  Entscheidung  bei 
Uinen  lag  (Hard.  II  170),  eine  Formel,  de- 
ren  sich  Priester  und  Diakonen  nur  ganz 
ausnahmsweise  (Hard,  II  272)  oder  dann 
bedienten,  wenn  sie  Stellvertreter  ibres  Bi- 
schofs waren  (ibid.).  Traten  die  Synoden 
zunachst  ins  Leben,  wenn  ein  bestimmtes 
Bedfirfniss  vorlag,  so  begegnen  wir  um  die 
Mitte  des  3.  Jahrh.  bereits  auch  periodi- 
schen  C,  indem  Firmilian  von  Caesarea  an 
Cyprian  schreibt,  dass  die  Bischofe  und 
Priester  sich  jahrlich  zu  einer  Berathung 
zu  versammeln  pflegen  (inter  Cypr.  Ep.  75, 
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c.  4),  und  diese  Sitte  worde  durch  die  Sy- 
node  Yon  Nicaea  zu  einem  allgemeinen 
kirchlichen  Gesetz  erhoben.  Es  sollten  nach 
can.  5  naherhin  in  jeder  Provinz  jahrlich 
zwei  S3^oden  gehalten  werd^n,  die  eine 
vor  der  Quadrages,  die  andere  im  Herbst, 
und  die  Yerordnung  wurde,  weil  nicht  sel- 
ten  yernachlassigt ,  durch  die  Synoden  von 
Orange  441,  c.  8,  und  Chalcedon  451,  c.  19, 
emeuert.  Spater  wurde  indessen  die  jahr- 
lich zweimahge  Yersammlung  yielfach  als 
zu  lastig  befunden  und  durch  mehrere  Sy- 
noden, wie  die  von  Agde  506,  o.  71,  und 
Orleans  533,  c.  2,  538,  c.  1,  541,  c.  37, 
eine  jahrlich  etnmalige  Proyinzialsynode  an 
ihre  Stelle  gesetzt.  —  Noch  grossere  C.  er- 
gaben  sich,  wenn  die  Bischofe  mehrerer  Pro- 
vinzen  zu  gemeinsainen  Berathungen  zu- 
sammentraten,  und  wir  begegnen  solchen 
Yersamndungen  bereits  im  3.  Jahrh.  So 
bestand  die  carthagische  Synode  vom  1.  Sept: 
256  auB  Bischofen  aus  den  Provinzen  Africa, 
Numidien  und  Mauretanien  (Cypr,  0pp.  ed. 
Hartel  435).  Gegen  Ende  des  4.  Jahrh. 
wurde  diese  Yersammlung  eine  Zeit  lang 
sogar  zu  einer  stehenden  Einrichtung  in  der 
africanischen  Kirche,  indem  die  Synode  Ton 
Hippo  393,  c.  5,  verordnete,  dass  alljahrlich 
ein  Concil  stattfinden  soUe,  zu  dem  idle  Eir- 
chenprovinzen  ihre  Abgeordneten  schicken. 
Der  Eanon  wurde  durch  die  6.  carthagische 
Synode  401,  c.  8,  emeuert.  Die  11.  Synode 
Ton  Carthago  407,  c.  1,  sah  sich  indessen 
bereits  Teranlasst,  ihn  dahin  zu  beschran- 
ken,  die  Yersammlung  solle  kUnftig  nur 
noch  dann  stattfinden,  wenn  ein  wirkliches 
gemeinsames  Bediirfniss  sie  erheische.  In 
der  Ueberschrift  des  bezttglichen  Eanons 
der  letztem  Synode  (Cod.  can.  eccl.  Afric. 
c.  95;  Hard.  I  919)  heisst  sie  concihum 
uniTersale,  wahrend  an  anderen  Orten  ein- 
fach  Ton  concilium  die  Rede  ist.  Aehnlich 
nennt  sich  die  Tierte  Synode  Ton  Toledo 
633  (Hard.  Ill  578)  generale  concilium  und 
die  Bezeichnung  ist  Tom  africanischen  und 
spanischen  Standpunkte  aus  richtig,  sofem 
jene  Synoden  das  ganze  lateinische  Africa 
bez.  ganz  Spanien  oder  genauer  das  West- 
gothenreich  reprasentirten.  Yom  Standpunkt 
aer  allgemeinen  Kirchen-  oder  Concilien- 
geschichte  aus  wiirde  man  sie  besser  eine 
Primatial-  oder  Nationalsynode  nennen,  so- 
fem sie  einen  Primatialbezirk  oder  eine 
Nation  umfassen.  An  sie  lassen  sich  die 
Synoden  Ton  Aries  314  und  Constantinopel 
381  anreihen.  Ton  denen  die  eine  das  ganze 
Abendland  sammt  dem  lateinischen  Mrica, 
die  andere  den  ganzen  Orient  reprasentirte. 
Man  nannte  sie  spater  (Hefele  Conc.-Gesch. 
2.  Aufl.  I  3)  G^neralsynoden,  um  sie  ebenso 
Ton  den  allgemeinen  oder  okumenischen  C. 
wie  Ton  den  Kational-  und  iibrigen  Synoden 
zu  unterscheiden.     Dem  Alterthum  selbst 


ist  der  Ausdmck  in  jenem  bestimmten  Sinn 
fremd.  Jene  Synode  wird  Tiehnehr  durch 
Augustm  plenarium  ecclesiae  uniTersae  con- 
cilium (Ep.  43,  c.  7,  n.  19),  an  einem  an- 
dera  Orte  (De  bapt.  c.  Donat.  II,  c.  9,  n. 
14)  plenarium  concilium  und  uniTersae  ec- 
clesiae concihum  genannt,  eine  Bezeichnung, 
die  wol,  ahnlich  wie  die  eben  angefUhrte 
analoge,  zu  erklaren  ist.  —  Eine  weitere 
Art  Ton  C.  des  Alterthums  sind  die  sog. 
(JovoSot  ^T)fjL0U9ai.  Sie  bestanden  darin,  dass, 
wenn  eine  wichtigere  Angelegenheit  dies 
als  nothwendig  erscheinen  liess,  die  Patri- 
archen  Ton  Constantinopel  die  eben  in  der 
Hauptstadt  anwesenden  (evSriii^  ovtsc)  Bischofe 
zu  einer  gemeinsamen  Berathung  beriefen, 
und  bereits  der  Patriarch  AnatoUus  nennt 
sie  eine  alte  Gewohnheit,  indem  er  auf  der 
Synode  Ton  Chalcedon  (Hard.  11  440)  be- 
merkt :  wvi^Oeta  d^a>dev  xexpatTjxe,  xobc  ivSr)- 
jioovTac  rh  u£']faXa>vu(i.({>  ir6Xct  6r(i(axdi'zo\ii  iirt- 
ox^irooc,  ^vixa  xaip6c  xaXioTQ  irepl  dhwtxoirc6v- 
Ta)v  Ttvuiv  ixxXiij(7iaffTtx<ov  icpcq{iaT(ov ,  aovetvat 
xal  Staxoicoov  ixocffta  xal  dt70xp((jea>c  iStoov 
Tol>c  $eo|A^vouc.  Die  erste,  die  uns  mit  Be- 
stimmtheit  als  solche  begegnet,  ist  die  Tom 
J.  448,  und  der  Name  war  schon  damals 
abUch.  Eusebius  Ton  Dorylaeum  schreibt 
dem  Erzbischof  FlaTian  und  t^  iv6T)[jio4yTn 
k^cf.  xal  jAr)f<£Xi()  auv66<o  Toiv  Oeo^iXarcdtToiv 
iicuix6ira>v  (Hard.  II  109),  und  in  ihren 
Acten  ist  zweimal  Ton  der  heihgen  und 
grossen  Synode  t^c  iv6Tjjiou<jT|c  ht  rj)  itpo- 
etpTj|i£vio  jxe^oXoic^kt  (Hard.  II  109,  113)  die 
Rede.  Ihre  Anfange  reichen  wol  noch  in 
das  4.  Jahrh.  zurflck,  da  ohne  Zweifel  schon 
die  Synode  Tom  J.  400,  auf  der  Antonin 
Ton  Ephesus  abgesetzt  wurde  (Mansi  Cone. 
Coll.  II  992  ff.),  sowie  die  Synode  Tom  J. 
403,  die  Chrysostomus  gegeniiber  der  Eichen- 
synode  in  Constantinopel  abhielt,  als  oovoSoc 
ivdT))Aou<7a  aufzufassen  ist  (Pallad.  De  Tita 
8.  loan.  Chrysost.,  Chrysost.  0pp.  ed.  Mont- 
faucon  XIII  27).  —  Die  bedeutendste  Elasse 
Ton  C.  bilden  endlich  die  allgemeinen 
oder  okumenischen  Synoden,  zu  denen 
Bischofe  aus  alien  Patriarchaten  der  Kirche 
berufen  wurden  und  die  somit  die  ganze 
Kirche  reprasentirten.  Man  zahlt  deren  in 
den  sechs  ersten  Jahrhunderten  fOnf,  nam- 
hch  die  Ton  Nicaea  325,  Constantinopel  381, 
Ephesus  431,  Chalcedon  451  und  Constan- 
tinopel 553.  Wir  ziehen  hier  aber  besser 
auch  die  nachstfolgenden  in  unsere  Betrach- 
tung,  da  sie  wie  jene  im  Orient  abgehalten 
wurden  und  im  WesentUchen  den  gleichen 
Charakter  wie  sie  haben,  namlich  die  Ton 
Constantinopel  680—681,  Nicaea  787  und 
Constantinopel  869,  und  ihre  Zahl  ist  somit 
acht  bez.  sieben,  wenn  man  etwa  die  letzte 
desswegen  ausser  Acht  lassen  will,  weil  sie 
Ton  den  Griechen  alsbald  Terworfen  wurde. 
Uebrigens  ist  zu  bemerken,  dass  die  zweite 
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Synode  an  sich  nur  ein  Generalconcil  des 
Orients  war,  sofem  sie  nur  aus  orientali- 
schen  Bisohdfen  bestand  und  erst  durch  den 
Beitritt  des  Abendlandes  seit  Ende  des 
5.  Jahrh.  den  Rang  der  Oekumenicitat  er- 
langte  {Hard,  H  939;  IH  5  flF.,  10);  dass 
es  ahnlich  mit  der  fQnften  sich  verhielt, 
sofem  aus  dem  lateinischen  Patriarchat  nur 
einige  Africaner  sich  an  ihr  betheiligten, 
der  Patriarch  des  Abendlandes  aber,  der 
Papst  Vigilius,  sich  von  ihr  absichtlich  fem- 
hielt  und  ihre  Beschliisse  erst  nachtraglich 
billigte,  ein  Schritt,  den  nach  und  nach  das 
ganze  ubrige  Abendland  that ;  und  dass  die 
Zahlung  der  allgemeinen  Synoden  des  Alter- 
thums,  Yon  der  achten  ganz  abgesehen,  noch 
lange  eine  yerschiedene  war,  indem  wieder- 
holt  nur  von  sechs  (Hefele  Conc.-Gesch. 
2.  A.  rV  270,  508)  oder  gar  nur  von  vier 
Spoden  die  Rede  ist  (Hard.  VI,  II  1900 ; 
Wibert  Vit.  Leon.  IX,  lib.  H,  c.  3 ;  Mtgne 
Patr.  lat.  CXXXIX  194).  Giebt  es  somit 
allgemeine  Synoden,  die  dieses  nicht  schon 
von  Haus  aus  oder  in  ihrer  Berufung  wa- 
ren,  so  giebt  es  anderseits  auch  Synoden, 
welche  als  allgemeine  berufen  wurden,  aber 
sich  nicht  als  solche  zu  behaupten  vermoch- 
ten,  und  hierher  gehoren  aus  dem  4.  und 
5.  Jahrh.  die  Synoden  von  Sardica  343  und 
Ephesus  449,  auch  die  Doppelsynode  Se- 
leucia-Rimini  359,  sofem  man  sie  etwa  als 
Eine  Syiiode  zahlen  will.  Die  Grosse  der 
okumenischen  Synoden  oder  die  Zahl  ihrer 
Mitglieder  war  ziemlich  verschieden  und 
die  Differenz  beruht  theils  auf  dem  ver- 
schiedenen  Berufungsmodus ,  theils  auf  an- 
deren  Grilnden.  Die  Zahl  der  in  Nicaea  325 
anwesenden  Bischofe  wird  von  Eusehius 
(Vit.  Const,  m,  c.  8)  auf  mehr  als  250  an- 
gegeben  und  die  Menge  der  sie  begleiten- 
den  Priester,  Diakonen  und  Akoluthen  wird 
fast  unermesslich  genannt.  Athanasius  spricht 
wiederholt  (Hist.  Arian.  ad  mon.  c.  66 ;  Apol. 
c.  Arian.  c.  23,  25;  De  synod.  Arim.  etc. 
c.  43)  von  ungefahr  300,  einmal  (Ep.  ad 
Afros  c.  2)  von  318  Bisohofen,  und  diese 
Zahl  wurde  fortan  gewohnlich  angenommen. 
In  Ephesus  unterschrieben  am  Ende  der 
ersten  Sitzung  198  Bischofe  {Hard,  1 1423  ff.) 
und  die  Berufung  zu  der  Synode  erging  an 
die  Metropoliten  mit  dem  Beifiigen,  ieder 
solle  aus  seiner  Provinz  einige  (6X170 oc) 
tttchtige  Suffraganbischofe  mitbringen  {Hard, 
n  1343  f.).  In  Ohalcedon  erschienen  gegen 
600  Bischofe  und  die  Metropoliten  waren 
in  dem  Convocationsschreiben  angewiesen, 
mit  einer  beliebigen  Anzahl  tiichtiger  und 
orthodox  gesinnter  Bischofe  sich  einzufin- 
den  {Hard.  U  45  f.).  Das  ProtokoU  der 
sechsten  Synode  tragt  174  Unterschriften 
{Hard.  Ill  1402  fP.),  das  der  siebenten  308 
{Hard.  IV  748  ff.),  das  der  achten  102 
{Hard.  V  922  ff.).    Auf  der  zweiten  allge- 


meinen Synode,  um  auch  noch  die  an  sich 
nicht  hierher  gehorigen  zwei  Synoden  zu 
nennen,  waren  36  Pneumatomachen  und 
150  Orthodoxe  anwesend,  die  Acten  der 
fQnften  unterzeichneten  164  Bischofe,  da- 
ranter  8  Africaner  {Hard.  Ill  202  ff.).  Die 
Berufung  ging  bei  all  diesen  Synoden 
vom  Kaiser  bez.  von  den  Kaisem  des  r5- 
mischen  Reiches  aus,  wenn  es  deren  gerade 
mehrere  waren,  und  die  Kaiser  verfuhren 
hierbei  ganz  frei  und  selbst&ndig,  ohne  ir- 
gendwie  durch  einen  Andem  in  ihrer  Ent- 
schliessung  gebunden  zu  sein.  Ihr  bezQg- 
liches  Vorgehen  wurde  auch  stets  allseitig 
als  rechtmassig  anerkannt  und  nie  eine  Ein- 
sprache  gegen  dasselbe  erhoben.  Insbeson- 
dere  hat  der  romische  Stuhl  nie  eine  Er- 
klarung  in  dieser  Richtung  gegeben.  Er 
gedenkt  im  Gegentheil  der  kaiserlichen  Con- 
vocation wiederholt  in  Worten,  die  zugleich 
eine  Anerkennung  der  Rechtmassigkeit  der- 
selben  enthalten  {Leon.  I  Ep.  34,  36,  37 ; 
Leon.  II  Ep.  ad  Const.;  Hard.  Ill  1470); 
er  bittet  um  Berufung  einer  Synode  {Leon.  I 
Ep.  44);  er  fttgt  sich  der  kaiserlichen  An- 
ordnung,  selbst  wenn  er  der  Ansicht  ist, 
die  Svnode  werde  besser  an  einem  andem 
Ort  (Leon.  I  Ep.  43,  69)  oder  zu  einer  an- 
dem Zeit  (ib.  Ep.  36,  83)  abgehalten;  und 
wenn  er  dies  etwa  nicht  thut,  so  bleibt, 
wie  die  f finfte  Synode  zeigt,  sein  stillschwei- 
gender  oder  ausdrCLcklicher  Protest  einfach 
unberacksichtigt.  Daraus  geht  hervor,  dass 
der  Kaiser  sein  beziigliches  Recht  nicht 
etwa  in  irgend  einer  Weise  mit  dem  romi- 
schen  StuM  theilte,  und  ebenso  wenig  lasst 
sich  anderseits  beweisen,  dass  der  romische 
Stuhl  an  der  Berufung  der  allgemeinen  Sy- 
noden im  Alterthum  als  solcher  thatsachlich 
mitwirkte.  Aus  der  blossen  Zustimmung 
zur  Synode  kann  nichts  gefolgert  werden: 
sie  bedeutet  nach  dem  AngefUhrten  einfach 
Annahme  der  ergangenen  Einladung;  und 
ebenso  wenig  beweisen  die  Verhandlungen, 
die  etwa  vor  dem  Zustandekommen  des 
Concils  tiber  dieses  mit  dem  romischen  Stuhl 
geftlhrt  wurden,  da  Aehnliches  auch  mit 
aen  Patriarchen  des  Orients  und  mit  an- 
deren  Bischofen  geschah,  es  sei  denn  nur, 
dass  man  flir  sie  alle  eine  Betheiligung  an 
der  Convocation  annehmen  wollte.  Aus  eben 
diesem  Grande  lasst  sich  aus  den  Worten 
Rufinu^  (H.  e.  I,  c.  1),  Constantin  habe  die 
nicanische  Synode  ex  sacerdotum  sententia 
berufen,  nichts  folgern,  da  sie,  wenn  P. 
SUvester  unter  die  in  Rede  stehenden  sa^ 
cerdotes  je  zu  subsumiren  ist,  denselben 
nur  den  anderen  Bischofen  gleichstellen,  die 
auch  noch  berathen  wurden ;  und  was  end- 
lich  die  Worte  der  sechsten  allgemeinen 
Synode  anlangt,  Constantin  und  Silvester 
haben  die  grosse  und  berilhmte  Synode  von 
Nicaea  versammelt  ((Jov£Xe7ov;  Harduin  HI 
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1417;  vgl.  H^eU  C.-G.  2.  A.  I  8  f.),  so 
haben  sie,  im  Lichte  des  X670C  tcpoa^coyijTtx^c 
betrachtet,  in  dem  sie  stehen,  nur  die  Be- 
deatung,  dass  Silregter  zur  Zeit  des  Nicae- 
nuins  Bischof  yon  Rom  war  und  grossen 
Eifer  gegen  die  arianische  Haresie  entfaltete. 
Das  CoDYOcationsrecht  involvirte  aber  noch 
weitere  Befagnisse.  Wer  eine  Yersammlung 
beroft,  pflegt  sie  auch  zu  leiten  und  zu 
schliessen,  unter  Umstanden  zu  vertagen 
und  zu  yerlegen,  und  alle  diese  Functionen 
wurden  thatsachlicb  durch  die  Kaiser  aus- 
geilbt  Da  dem  Kaiser  Marcian  die  Staats- 
geechafte  nicht  erlaubten,  sich  in  Nicaea 
einzttfinden,  wohin  er  die  vierte  allffemeine 
Synode  zuerst  berufen  hatte,  und  da  seine 
Anwesenheit  auf  derselben  doch  w^nschens- 
werth  war,  so  yerle^e  er  sie  nach  Chalce- 
don  {Hard.  II  49  fj.  Die  Kaiserin  Irene 
yertagte  die  siebente  Synode,  als  sich  ihre 
Abhaltung  in  Constantinopel  als  unmoglich 
herausstellte,  um  sie  sofort  nach  Nicaea  zu 
berufen  {Hefde  C.-G.  HI  457  f.).  Was 
aber  die  Leitung  anlangt,  so  wurde  sie 
durch  die  Kaiser  theils  personlich,  theils 
durch  Stellyertreter  geftilurt,  und  sie  tritt 
nns  am  deutlichsten  auf  der  Synode  yon 
Chalcedon  entgegen.  Die  kaiserlichen  Oom- 
missare  erscheinen  hier  in  der  Mitte  yor  den 
Schranken  des  Altars  auf  dem  Ehrenplatz 
{Hard,  II  66);  sie  werden  in  den  Proto- 
kollen  immer  zuerst  genannt  {Hard,  II  54, 
276,  446),  sie  lassen  abstimmen,  sie  bestim- 
men  die  zu  behandelnden  Gegenstande,  sie 
schliessen  die  Sitzung  {Hard,  11  67,  70,  90, 
94,  114,  271,  307),  und  in  der  sechsten 
Sitzung,  in  der  er  personlich  anwesend  war, 
nimmt  der  Kaiser  diese  Functionen  selbst 
vor.  Fur  die  dritte  Synode  erhielt  der  Com- 
missar Candidian  den  Auftrag,  ftir  Ruhe 
und  Qrdnung  und  Freiheit  der  Debatte  zu 
sorgen  {Hard.  I  1346  f.).  Als  PrSsident 
der  sechsten  Synode  erscheint  K.  Constantin 
Pogonatus  {Hard,  m  1055,  1062, 1066  etc.). 
Ebenso  f&hrt  Basilius  der  Macedonier  auf 
der  achten  Synode  den  Yorsitz,  soweit  er 
personlich  an  ihr  sich  betheiligte  {Hard,  Y 
823,  838,  896,  1098);  und  wenn  auf  der 
siebenten  Synode  die  GeschaftsfQhrung  durch 
den  Patriarchen  Tarasius  yon  Constantinopel 
gefiihrt  wurde  {Hefele  C.-G.  I  32),  so  ge- 
schah  es  yermuthlich  kraft  kaiserlichen  Auf- 
trages.  Aehnlich  fOhrte  wol  auch  Constantin 
d.  Gr.  zu  Nicaea  das  Prasidium;  er  eroff- 
nete  wenigstens  die  Synode  und  betheiligte 
sich  an  den  Yerhandlungen  {Eus,  Yit.  Const. 
m,  c.  13),  wahrend  die  Leitung  der  zwei- 
ten  und  der  dritten  Synode  yon  Constanti- 
nopel, die  ubrigens  an  sich  blosse  General- 
concilien  des  (hients  waren,  durch  die  Pa- 
triarchen der  Hauptstadt  eher  kraft  ihrer 
hierarchischen  Stellung  als  kraft  eines  kai- 
serlichen Mandates  eifolgt  zu  sein  scheint. 

Beal-BneyUop&die. 


Die  kaiserliche  Leitung  beschrankte  sich 
indessen  auf  die  aussere  Ordnung  der  Sy- 
noden,  und  deren  eigentliche  Aufj^be,  die 
FeststeUung  des  Glaubens  und  der  Kanones, 
blieb  den  fiischofen  ilberlassen.  Auf  dem 
yierten,  sechsten  und  achten  Concil  wird 
demgemass  zwischen  ihnen  als  der  eigent- 
lichen  Synode  und  dem  Kaiser  und  seinen 
Begleitemganz  deutlich  unterschieden  {Hard^ 
U53;  m  1055,  1062,  1066,  1071;  V  823, 
838)  und  bezuglich  des  ersten  spricht  Eu- 
aehius  (1.  c.)  yon  auv^doo  irp6e6pot  im  Unter- 
schied  yom  Kaiser.  Es  waren  dies  ohne 
Zweifel  der  Bischof  Hosius  und  die  romi- 
schen  Priester  Yitus  und  Yincentius  als 
Stellyertreter  des  Papstes  {Hefde  a.  a.  0. 
I  38 — 43).  Auf  der  yierten  allgemeinen 
Synode  nahmen  die  papstlichen  Legaten, 
entsprechend  dem  Auftrag  Leo's  I,  das  Pre- 
sidium ausdrficklich  in  Anspruch  {Leon,  I 
Ep.  89;  Hard,  II  310)  und  ihre  Forderung 
wurde  erfullt.  Sie  erscheinen  zunachst  als 
die  ersten  Yotanten,  und  in  der  dritten 
Sitzung,  in  der  die  kaiserlichen  Commissare 
fehlten,  batten  sie  die  ganze  Geschaftslei- 
tung  {Hard,  II  310  ff.).  Ebenso  leiteten 
sie  wenigstens  gemeinsam  mit  den  ubrigen 
Patriarchen  oder  deren  Stellyertretem  auf 
der  achten  Synode  die  Geschafte,  wahrend 
sie  auf  der  sechsten  und  siebenten  Synode 
auf  den  Ehrenplatz  beschrankt  sind  und 
der  dirigirende  Prasident  auf  der  einen  der 
Kaiser  mit  seinen  Begleitem,  auf  der  an- 
dem  der  Patriarch  Tarasius  yon  Constan- 
tinopel ist.  Lasst  sich  in  dieser  Beziehung 
keine  strenge  Regel  nachweisen,  so  stehen 
die  papstlichen  Legaten  dagegen  auf  dem 
Protokoll  der  Synoden  immer  in  erster 
Linie,  indem  wahrscheinlich  auch  Hosius, 
jedenfalls  aber  Cyrill  yon  Alexandrien  als 
papstlicher  Beyollmachtigter  zu  betrachten 
ist.  Die  Kaiser  unterzeichneten  die  Acten 
theils  gar  nicht,  wie  zu  Chalcedon,  theils 
nach  alien  Bisch5fen  {Hard,  III  1414),  theils 
nach  den  Patriarchen  {Hai'd,  Y  923,  1106). 
Mochten  sie  aber  unterzeichnen  oder  nicht : 
immerhin  nahmen  sie  die  Beschl^se  der 
S3^oden  an  und  ertheilten  ihnen,  theilweise 
in  noch  yorhandenen  Edicten,  ihre  kaiser- 
liche Bestatigung.  Man  nimmt  yielfach  an 
{Hefele  a.  a.  O.  I  46  ff.),  die  okumenischen 
Synoden  des  Alterthums  seien  auch  durch 
den  ronuschen  Stuhl  in  einem  besondem 
Act  approbirt  worden.  Die  Sache  ist 
aber  an  sich  schon  sehr  unwahrscheinlich. 
Indem  die  Papste  auf  den  Synoden  durch 
ihre  Legaten  yertreten  waren,  stimmten  sie 
ihnen  schon  in  diesen  zu  und  eine  nach- 
trSgliche  Bestatigung  war  um  so  uberfltLs- 
siger,  da  die  Legaten,  die  Yertreter  nicht 
bloss  der  romischen  Kirche  im  engem  Sinne, 
sondem  des  ganzen  Abendlandes,  ihre  ge- 
nauen  Instructionen  batten  und  so  sicher 
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wussten,  inwieweit  sie  im  Einklange  mit 
ihren  Mandanten  handelten.  Ein  Grund  zu 
der  bez^lichen  Approbation  lag  also  nicht 
Yor,  und  was  die  beweise  anlan^,  die  man 
ftir  sie  vorzubringen  pflegt,  so  sind  sie  ohne 
Ausnahme  yollig  nichtig.  Man  brauoht,  um 
dieses  zu  erkennen,  die  fraglichen  Beleg- 
stellen  nur  genau  zu  prufen  und  im  Auge 
zu  behalten,  dass  es  sich  nicht  um  einfache 
Annahme,  sondern  um  eine  besondere  Ap- 
probation handelt.  Denn  die  Erklarung, 
dass  sie  die  Beschltlsse  der  Synode  anneh- 
men,  konnten  die  Papste  auch  dann  geben, 
wenn  sie  dieselben  nicht  im  eigentlichen 
Sinn  approbirten  und  zu  approbiren  batten, 
ein  Punkt,  den  die  Vertreter  der  Appro- 
bationstheorie  stets  iibersehen  und  ihre  Be- 
weise  desshalb  erschlichen  haben.  Prfifen 
wir  nun  nach  dieser  Vorbemerkung  die  ein- 
zelnen  Zeugmsse.  Fiir  die  erste  allgemeine 
Synode  liegt  allerdings  sowol  ein  Schreiben 
vor,  in  dem  sie  den  Papst  Silvester  um 
Bestatigung  bittet,  als  auch  ein  zweites 
Schreiben,  in  dem  die  Bestatigung  erfolgt 
(Hard.  I  343  f.);  und  ebenso  besitzen  wir 
die  Acten  eines  romischen  Concils  von  275 
Bischofen,  durch  das  die  nicanische  Synode 
bestatigt  worden  sein  soil  (Hard.  I  527  f.). 
Allein  diese  Documente  sind  offenbar  und 
anerkanntermassen  eine  spatere  Falschung 
und  so  wurde  in  neuerer  Zeit  keine  Beru- 
fung  mehr  auf  sie  eingelegt.  Dagegen 
glaubte  man  ein  Zeugniss  fur  die  papstliche 
Approbation  in  der  Erklarung  der  romischen 
Synode  vom  J.  485 :  trecenti  decern  et  octo 
sancti  patres  apud  Nicaeam  congregati  con- 
firmationem  rerum  atque  auctoritatem  san- 
ctae  Romanae  ecclesiae  detulerunt  (Hard. 
n  856),  sowie  in  den  Worten  erblicken  zu 
dtirfen,  die  der  Eirchenhistoriker  Socrates 
(H.  e.  n,  c.  17)  dem  Papste  Julius  I  in 
den  Mund  legt:  ji.^  Setv  itapot  tvioji.tjv  too 
iicux^irou  T(oji.T|c  xovovijeiv  Totc  ixxhrpia^ 
(Hefde  a.  a.  0.  I  46).  Letztere  Bemerkung 
kehrt  sich  indessen  einfach  gegen  das  ein- 
seitige  Vorgehen  der  Eusebianer  in  der 
Sache  des  hi.  Athanasius,  und  der  Papst 
verlangt  nichts  weiter,  als  dass  ohne  Zu- 
stimmung  oder  Betheiligung  des  romischen 
Stuhles  keine  neuen  kirchlichen  Decrete 
aufgestellt  werden.  Wie  aber  die  Zustim- 
mung  erfolge,  dardber  ist  nichts  gesagt, 
und  da  sie  auch  anders  als  in  einer  beson- 
dem  Bestatigung  erfolgen  kann,  so  ist  es 
unerlaubt,  mit  jenen  Worten  die  Approba- 
tionstheorie  beweisen  zu  wollen.  Nicht  we- 
niger  wurden  die  Worte  der  angeffihrten 
Synode  missverstanden.  Wie  der  Context 
zeigt,  so  besagen  sie  nicht,  die  nicanische 
Synode  habe  die  Bestatigung  ihrer  Be- 
schltlsse dem  romischen  Stuhl  anheimge- 
stellt,  sondern  vielmehr,  sie  habe  die  oberste 
Entscheidung  in  kirchlichen  Dingen  der  ro- 


mischen Eirche  tLbertragen,  und  die  Stelle 
bezieht  sich  somit  nicht  einmal  auf  das 
Concil  von  Nicaea,  sondern  auf  die  Synode 
von  Sardica  (can.  5),  deren  Eanones  be- 
kanntlich  frtlhzeitig  mit  den  nicanischen 
verwechselt  wurden.  Es  wiirde  hier  zu  weit 
fiihren,  woUten  wir  bei  alien  einzelnen  Sy- 
noden  den  Sachverhalt  richtig  stellen.  Doch 
moge  auf  zwei  ConciUen  noch  mit  einigen 
Worten  eingegangen  werden.  Bei  der  Sy- 
node von  Chalcedbn  ist  einzuraumen,  dass 
sie  in  Rom  wirklich  um  eine  Approbation 
nachsuchte.  Aber  ihr  Schreiben  (Hard.  H 
655  ff.)  zeigt  anderseits  auch  so  klar  als 
nur  moglich,  dass  sie  eine  Approbation  nicht 
ftLr  alle  ihre  BeschlUsse,  sondern  nur  fur 
denjenigen  wollte,  gegen  den  die  papstlichen 
Legaten  protestirt  und  den  der  Papst  somit 
nicht  bereits  in  seinen  Legaten  bestatigt 
hatte,  namlich  den  Eanon  28,  und  ebenso 
verhalt  es  sich  mit  dem  einschlagigen  Schrei- 
ben des  Patnarchen  Anatolius  von  Constan- 
tinopel  (inter  Leon.  Ep.  132,  c.  4).  Kaiser 
Marcian  forderte  etwas  spater  allerdings  den 
Papst  zur  Anerkennung  nicht  bloss  des  frag- 
lichen Kanons,  sondern  der  Synode  ilber- 
haupt  auf  (inter  Leon.  Ep.  1 10).  Aber  sein 
Yerlangen  hatte  einen  ganz  besondem  Grund. 
Die  Eutychianer  batten  den  Conflict,  der 
aus  Anlass  des  Eanon  28  entstanden  war, 
sowie  die  Weigerung  Leo's,  jenen  Eanon 
gutzuheissen,  inzwischen  zu  ihren  Gunsten 
ausgebeutet,  indem  sie  das  G^riicht  aus- 
sprengten,  der  romische  Stuhl  verwerfe  die 
Synode  iiberhaupt,  und  diesen  Umtrieben 
soUte  durch  eine  Erklarung  des  Papstes  ge- 
steuert  werden.  Aus  jener  Forderung  des 
Eaisers  kann  daher  nicht  das  Mindeste  zu 
Gunsten  der  Approbationstheorie  gefolgert 
werden,  und  die  gleiche  Bewandtniss  hat  es 
mit  dem  entsprechenden  Schreiben  des  Pap- 
stes (Leon.  Ep.  114).  Leo  gebraucht  hier 
fiberdies  nicht  einmal  den  Ausdruck  ,be- 
statigen\  er  spricht  einfach  von  ,annehmen^ 
(complecti,  TOpwcXexeodai)  der  Synode,  und 
in  dem  gleichzeitigen  Briefe  an  Marcian 
(Ep.  115)  bemerkte  er  noch  weiterhin,  an 
seiner  Zustimmung  zu  dem  Glaubensdecret 
zu  zweifeln,  sei  ja  gar  kein  Grund  gewesen, 
da  die  Synode  einstimmig  seinem  eigenen 
Glaubensbekenntniss  beigetreten  set  Die 
sechste  Synode  bat  den  Papst  allerdin^ 
um  ein  Rescriptum  (Hard,  m  1632).  AUem 
dieses  ist  nach  dem  TeHor  ihres  Sohreibens 
keineswegs  im  Sinne  einer  Best&tigung  auf- 
zufassen,  und  auch  die  Worte  Leo's  11  in 
seinem  Schreiben  an  Constantin  Pogonatus, 
er  bekraftige  (pcpatoT)  die  Beschltlsse  der 
Synode  mit  der  Auctoritat  des  hi.  Petrus 
(Hard.  HI  1473),  sind  nicht  so  zu  ver- 
stehen;  nach  ihrer  Stellung  und  nach  dem 
Context  haben  sie  nur  die  Bedeutung  einer 
einfachen  Zustimmung.  —  Schliesslich  ist 


Digitized  by 


Google 


Concilien. 


323 


noch  der  Auctoritat  and  des  sittlichen 
Charakters  der  0.  zu  gedenken.  Als  die  Re- 
prasentanten  der  Oesammtkirche  bildeten  die 
allgemeinen  Synoden  das  hochste  Tribunal 
in  der  Eirche  und  entschieden  endgQltig  alle 
etwaigen  Streitigkeiten.  Ihre  Ausspriiche 
fiber  Glaubensfragen,  durch  die  sie,  mit  Aus- 
nahme  der  beiden  letzten,  in  erster  Linie 
Teranlasst  warden,  galten  in  der  Kirche  als 
antrfigliche  Wahrheit,  and  ahnlich  bean- 
spruchten  ihre  disciplinaren  Entscheidungen 
anbedingte  and  hohere  Geltang.  Constantin 
d.  Gr.  nennt  in  seinem  Schreiben  an  die 
Kirche  von  Alexandrien  den  Beschlass  der 
Vater  von  Nicaea  Gottes  Beschlass  (Socr, 
H.  e.  I,  c.  9),  und  in  einem  andem  Schrei- 
ben (Eu8.  Vit.  Const.  Ill,  c.  20)  fordert  er 
die  Kirchen  auf,  die  Anordnung  derselben 
Synode  bezuglich  der  Osterfeier  als  t?)v  too 
Oeoo  x^P^^  ^0^^  ^^^  ^^  (iXTj^wc  ivToXiJv  willig 
aufzunehmen,  da  alles,  was  auf  den  heUigen 
Versammlungen  der  Bischofe  verhandelt 
werde,  auf  den  gottlichen  Willen  Bezug 
habe.  Doch  konnte  diese  Wfirdigung  bei 
eigentlich  disciplinaren  Entscheidungen  sich 
nicht  immer  behaupten.  Einzelne  Kanones 
der  allgemeinen  Synoden  blieben  zwar  bis 
heute  in  Kraft,  andere  aber  verloren  all- 
malig  und  zum  Theil  sehr  bald,  wie  der 
15.  Kanon  von  Nicaea,  ihre  Geltung,  und 
die  Erscheinung  begreift  sich,  da  die  be- 
zuglichen  Verordnungen  auf  Verhaltnisse 
sich  beziehen,  die  mehr  oder  weniger  dem 
Wechsel  unterliegen.  Die  weiteren  Stimmen 
fiber  die  Auctoritat  der  C.  betreffen  daher 
vorwiegend  die  Glaubensdecrete  und  es  mo- 
gen  noch  folgende  angeffihrt  werden.  Von 
der  Synode  von  Nicaea  bemerkt  Athana- 
sius  (Ep.  ad  Afros  c.  2):  das  Wort  des 
Herrn,  das  durch  sie  gesprochen  worden 
sei,  wahre  in  Ewigkeit,  und  Ambrosius  (Ep. 
21,  c.  14)  erklart,  dass  ihn  von  ihrem  Be- 
schluss  weder  Tod  noch  Schwert  trennen 
konne.  Die  Synode  von  Ephesus  verktin- 
digte  ihre  Sentenz  gegen  Nestorius  als  Sen- 
tenz  des  Herrn  selbst  (Hard.  I  1421).  Leo  I 
nennt  die  Beschlfisse  der  Synode  von  Chal- 
cedon  nicht  so  fast  menschliche,  als  gott- 
liche  Decrete ;  er  lasst  sie  instruente  spiritu 
sancto  zu  Stande  konunen  (Ep.  156,  c.  1) 
und  Gott,  quae  nostro  prius  ministerio  de- 
finierat,  universae  fratemitatis  irretractabili 
assensu  bestatigen.  lustinian  (Novell.  131) 
erklarte,  die  Dogmen  der  hi.  Synoden  wie 
die  hi.  Schriften  aufzunehmen,  und  Gre- 
gor  d.  Gr.  (Ep.  I  25)  bemerkt,  er  verehre 
die  vier  ersten  C.  wie  die  vier  Evangelien, 
indem  er  beifugt,  dass  er  ahnliche  Ver- 
ehrung  auch  dem  ffinften  zolle.  Die  sechste 
Synode  nennt  sich  erleuchtet  vom  hi.  Geiste 
und  erklart  ihre  Beschlfisse  fur  Gottes  An- 
ordnung (Hard.  Ill  1632).  Und  nicht  bloss 
die  allgemeinen,  auch  die  fibrigen  Synoden 


vindicirten  ihren  Beschliissen  bisweilen  eine 
hohere  Auctoritat,  indem  sie,  wie  die  car- 
thagische  Synode  252  (Cypr.  Ep.  57,  c.  5) 
und  die  Synode  von  Aries  314  (Hard,  I 
262),  bei  Verkfindigung  derselben  sich  einer 
ahnlichen  Formel  bedienten,  wie  das  Apo- 
stelconcil  von  Jerusalem  (Act.  15,  28).  Die 
Beschlfisse  der  anerkannten  allgemeinen  Sy- 
noden galten  hiemach  thatsachlich  als  sichere 
und  untrfigliche  Lehre.  [Die  Redaction  hat 
hinsichtlich  der  obigen  Ausffihrungen  den 
Yorbehalt  zu  machen,  dass  sie  die  Frage 
nach  der  Bestatigung  der  ersten  acht  Con- 
cilien durch  die  Papste  in  einem  letzteren 
gfinstigem  Lichte  sieht.  Zwar  kann,  wie 
Hefele  (Conc.-Gesch.  I  46,  2.  Aufl.)  zugiebt, 
diese  papstliche  Bestatigung  nicht  so  klar 
nachgewiesen  werden,  als  die  kaiserliche ; 
allein  die  unleugbare  ,Thatsache,  dass  die 
vierte  allgemeine  Synode  die  papstliche  Be- 
statigung ihrer  Beschlfisse  ffir  durchaus  noth- 
wendig  erachtete'  (vgl.  Hefde  a.  a.  0.),  be- 
rechtigt,  ja  nothigt  zu  der  Unterstellung, 
dass  dieser  Grundsatz  nicht  erst  zu  Chal- 
cedon  aufkam,  sondem  langst  in  der  Kirche 
bestand.  Dies  einmal  zugegeben,  gewin- 
nen  auch  die  Aeusserungen  der  itaUeni- 
schen  Synode  von  481  und  des  Papstes 
lulius  I  eine  ganz  andere  Bedeutung.  K.] 
—  Was  endlich  den  sittlichen  Charakter 
der  Synoden  anlangt,  so  war  derselbe  sehr 
gemischter  Art.  Es  kam  viel  Streit  und 
Zank  auf  ihnen  vor  und  diese  Erscheinung 
kann  nicht  befremden.  Sie  wurden  in  der 
Kegel  berufen,  wenn  die  Spaltungen,  die 
sie  veranlassten ,  einen  solchen  Grad  er- 
reicht  batten,  dass  eine  Vereinigung  auf 
anderm  Wege  nicht  mehr  herzustellen  schien, 
und  da  jetzt  die  Geister  unmittelbar  auf- 
einander  platzten,  so  musste  der  Streit  na- 
turgemass  zunachst  noch  gesteigert  werden. 
Dazu  kamen  nicht  selten  Intriguen  person- 
licher  Art  von  Seiten  unwfirdiger  Mitglie- 
der,  und  Gregor  von  Nazianz  (Ep.  130; 
Migne  Patr.  gr.  XXXVII  226)  spricht  ge- 
radezu  von  unbeschreiblicher  Streit-  und 
Herrschsucht  auf  ihnen  und  lasst  die  Uebel- 
stande  durch  sie  eher  vermehrt  als  vermin- 
dert  werden.  Indessen  ist  ein  betrachtUcher 
Theil  dieses  XJrteils  auf  personliche  Miss- 
stimmung  zurfickzuffihren.  Die  Aufregung 
wich  stete  wieder  der  Ruhe,  and  die  all- 
gemeinen Synoden  des  Alterthums  haben 
unter  alien  Umstanden  das  unschatzbare 
Verdienst,  dass  sie  durch  die  endgfiltige  De- 
finition des  kirchlichen  Glaubens  ffir  jeden 
Gutgesinnten  ein  sicherer  Wegweiser  in  dem 
Chaos  der  Meinungen  wurden.  —  Litte- 
ratur:  Schaff  Ueber  die  okumen.  C,  in 
den  Jahrb.  f.  deutsche  Theol.  1863,  VIII 
326—346;  Sc^M/^eDieStellungderC,  Papste 
und  Bischofe,  1871;  und  dagegen  Hefele 
Conc.-Gesch.  2.  A.  I  1—58.  punk. 
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Concubinat. 


CONCUBOAT  ist  das  Zusammenleben 
zweier  Personen  verschiedenen  Geschlechts 
nach  Art  der  Yerehelichten,  ohne  dass  die- 
selben  den  Bedingunf^en,  durch  welche  die 
Ehe  gesetzliche  Giiltigkeit  erhalt,  geniigen 
konnen  oder  wollen.  Bis  in  das  3.  Ja^h. 
beobachteten  die  Christen,  soferne  die  Ehe 
civOrechtliche  Bedeutung  und  Folgen  hatte, 
die  romischen  Rechtsformen  (Yafjiooji  <i)c 
itdtvrec  X.  t.  X.  Ep.  ad  Diognet.  c.  5),  hol- 
ten  jedoch  die  Gutheissung  des  Bischofs 
ein  (Ignat.  Ep.  ad  Polycarp.  c.  5)  und  er- 
baten  sich  die  Bestatigung  ihres  Bundes 
durch  Darbringung  des  hi.  Opfers  und  sei- 
nen  Segen  {Tert.  ad  ux.  II  9;  vgl.  Bing- 
ham Antiquit.  XXI  4).  Nach  dem  altem 
romischen  Recht  gab  es  eine  zweifache  Art 
von  Ehe  (matrimon.  iustum,  nuptiae  i.): 
die  eine  mit  bestimmten  Formen  (confar- 
reatio,  coemptio),  durch  welche  die  Frau  in 
die  Gewalt  des  Mannes  kam  (conventio  in 
manum),  die  andere  formlos  eingegangen, 
ohne  die  manus  mariti  (matrimon.  tantum- 
modo),  sonst  aber  mit  den  biirgerlichen 
Folgen  der  Ehe;  es  war  bloss  die  affectio 
raaritahs  erforderlich,  d.  i.  die  Absicht,  mit 
der  Frau  als  Ehegattin  lebenslanglich  ver- 
einigt  zu  bleiben.  Von  dieser  zweiten,  form- 
losen  Ehe  war  der  C.  (concubinatus  legiti- 
mus)  ausserlich  gar  nicht  verschieden,  son- 
dern  nur  durch  die  Absicht  der  Vereini- 
gung  (concubinam  ex  sola  animi  destina- 
tione  aestimari  oportet;  Dig.  de  concubinis 
XXV  7),  insofeme  beim  C.  die  affectio 
maritalis  nicht  nothig  war,  und  durch  die 
rechtlichen  Folgen.  Die  Concubine  erlangte 
nicht,  wie  die  Frau  durch  das  matrimon. 
iustum,  den  Stand  des  Mannes  (dignitas 
mariti)  und  ihre  Kinder  waren  nicht  legi- 
timi,  Bondem  naturales,  hatten  jedoch  mehr 
Recht  als  aussereheliche  (spurii,  d.  i.  die 
einer  pellex) ;  sie  hatten  Anspruch  auf  Ali- 
mentation, auch  auf  ein  Sechstel  Pflichttheil 
aus  dem  Nachlasse  des  Vaters,  wenn  keine 
ehelichen  Nachkommen  Yorhanden  waren 
(Justinian,  Nov.  XVIII  5),  auch  konnten 
sie  durch  nachfolgende  Ehe  des  Vaters  mit 
der  Concubine  legitimirt  werden  (Instit.  de 
nuptiis  I  10).  Durch  die  Lex  lulia  et  Pa- 
pia  Poppaea  (im  J.  9  n.  Chr.)  war  der  C, 
der  voriibergehende  (temporarius)  sowol  als 
der  lebenslangliche  (perpetuus),  fbrmlich  er- 
laubt  als  Verbindung  7on  Freien  mit  Frauen 
der  niedersten  Stande  und  mit  Freigelasse- 
nen.  WoUte  aber  ein  Freier  ein  .solches 
Verhaltniss  mit  einer  femina  honesta  ein- 
gehen,  so  war  hierzu,  da  die  Verbindung 
mit  einer  solchen  an  sich  schon  matrimon. 
legitimum  war  (in  liberae  mulieris  consue- 
tudine  non  concubinatus,  sed  nuptiae  intel- 
legendae  sunt;  Dig.  XXIII  2,  24),  eine  be- 
sondere  Erklarung  nothwendig  (Dig.  XXV 
7,  3).  —  Aus  dieser  Gesetzgebung  erwuch- 


sen  der  christlichen  Kirche  einerseits  Vor- 
teile,  anderseits  Verlegenheiten.  G^nstig 
war  fdr  sie  die  Gestattung  der  formkann 
Ehe,  da  ihr  nach  I  Kor.  7,  39  daran  liegen 
musste,  dass  die  Glaubigen  nur  Ehen  unter 
sich  eingingen  (ideo  non  nubemus  ethnicis, 
ne  nos  ad  idololatriam  usque  seducant,  a 
qua  apud  illos  nuptiae  incipiunt;  TertuU. 
De  corona  c.  13).  Zu  Statten  kamen  ihr 
auch  die  Bestimmungen  der  Lex  lulia  et 
P.  P.  Hber  den  C,  zumal  da  bis  in  das 
3.  Jahrh.  die  Mehrzahl  der  Christen  den 
untersten  Standen  angehorte.  Noch  mehr 
erweitert  wurde  der  Ereis  der  ehelichen 
Verbindungen  mit  voUer  Rechtswirkung  un- 
ter Kaiser  Caracalla  durch  die  Constitutio 
Antoniana  de  ciyitate,  welche  alien  Bewoh- 
nem  des  Reiches  das  Burgerrecht  und  da- 
mit  der  grossen  Zahl  der  Peregrinen  das 
Connubium  verlieh.  Gleichwol  blieben  noch 
Schranken,  die  die  Christen  in  freier  Ehe- 
schliessung  hinderten.  Es  blieben  ungesetz- 
lich  Ehen  zwischen  Freien  und  Sklaven; 
eine  solche  Verbindung  gait,  da  dem  Skla- 
ven die  rechtliche  Personlichkeit  (caput) 
fehlte,  nur  fiir  ein  contubernium,  d.  i.  ein 
factisches  Verhaltniss  ohne  alle  Rechtswir- 
kung. Femer  blieben  die  Rechtsbestimmun- 
gen  uber  die  Ehen  senatorischer  Familien 
in  Kraft.  Ein  Senatsbeschluss  unter  Marc 
Aurel  hatte  verordnet,  dass  Wittwen  und 
Tochter  von  Senatoren,  die  einen  Freien 
nichtsenatorischen  Ranges  heirateten,  ihren 
Rang  als  femina,  puella  clarissima  verlieren, 
solche  Ehen  aber  als  rechtsgUltig  angesehen 
werden  soUten.  Dagegen  verblieb  einer  cla- 
rissima ihr  Rang,  wenn  sie  cinen  Freige- 
lassenen  oder  Sklaven  ehelichte,  weil  eine 
solche  Verbindung  als  gesetzlich  wirkungs- 
los,  als  C.  angesehen  wurde.  Im  Anfange 
des  3.  Jahrh.  tiberstieg  in  Rom  die  Zahl 
der  Sklaven,  unter  denen  die  Kirche  zahl- 
reiche  Anhanger  hatte,  denen  sie  sogar 
kirchliche  Aemter  tibertrug,  wol  um  das 
Fiinf fache  die  der  Sklavinnen ;  fQr  die  moi- 
sten war  es  daher  unmogUch,  ein  dauemdes 
eheliches  Verhaltniss  mit  einer  Sklavin  ein- 
zugehen,  auch  wenn  die  Herren  es  gestat- 
teten,  was  in  der  Regel  nicht  der  Fall  war 
{TeHuU,  Ad  ux.  II  8).  Anderseits  waren  die 
vielen  freigebomen  Christinnen,  namentlich 
der  hoheren  Stande,  die  einen  ebenbQrtigen 
christlichen  Gatten  nicht  finden  konnten, 
und  zumal  die  clarissimae,  die  ihren  Rang 
nicht  verlieren  wollten,  fiir  die  Kirche  eine 
Quelle  zahlreicher  Verlegenheiten.  Da  durch- 
brach  Papst  Callistus  (217—222)  die  Schran- 
ken der  biirgerlichen  Gesetzgebung  und  er- 
theilte  auch  solchen  Verbindungen,  die  vor 
dem  Gesetz  nur  Concubinate  oder  Contu- 
bemien  waren,  sofern  sie  auf  Lebensdauer 
eingegangen  wurden,  die  kirchliche  Seg- 
nung  und  erhob  sie  so  in  den  Augen  der 
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Olfiubiffen  zur  Wurde  einer  chrigtlichen  Ehe. 
—  In  bfirgerlicher  Beziehung  blieb  die  ro- 
il wbe  G^esetzgebung  fiber  den  C.  im  Gan- 
zen  auch  unter  den  christlichen  Eaisern  in 
Kraft,  nur  verbot  Constantin  im  J.  320, 
eine  Concubine  neben  der  Ehegattin  zu 
baben  (De  concnb.  V  26).  Theodosius  nnd 
Talentinian  nennen  denselben  coniugium  in- 
aequale  (Cod.  de  liberis  natural.  Y  27).  Im 
Orient  hob  Kaiser  Leo  derPhilosoph  diese 
Gesetzgebung  auf ,  indem  er  allgemein  die 
feierliche  Einsegnung  der  Ehe  befahl  (Nov. 
Leon.  LXXXIX) ;  im  Occidente  dagegen 
dauerte  das  alte  Yerhaltniss  noch  lange  fort. 
Die  Kirche  ihrerseits  verwarf  den  concubi- 
natus  temporarius  von  jeher,  da  der  christ- 
lichen Ehe  der  Charakter  der  Unaufloslich- 
keit  wesentlich  inharirt  (Augustin.  De  bono 
coniug.  c.  14).  Daher  wies  sie  Personen, 
die  im  C.  lebten,  vom  Katechumenate  zu- 
rfick,  ween  sie  nicht  das  Yerhaltniss  auf- 
geben  oder  in  eine  feste  Ehe  yerwandeln 
wollten.  Doch  mit  Unterschied.  War  der 
Mann  Heide,  so  wurde  die  Concubine  zur 
Taufe  gelassen,  wenn  sie  nur  mit  ihm  allein 
Umgang  hatte:  iroXXox-i^  xivoc  hdrzou  SouXy) 

xal  icpoc  SXkoiii  d^eXfaCvei,  dicopo^Uodu),  Const, 
apost.  Ym  32.  Dagegen:  icwr^c  iofcv  i-^ 
coXXocxi^v,  ei  (liv  SooXtw,  icauaad&co  xal  v6fjL(p 
Ya{jie(Tu>*  e{  8i  IXeudepov,  hqa^ixta  aix^jv 
v<^*  tl  Bk  (A^,  diropaXXi(7&(u,  ibid.  In  den 
Can.  8,  Hippolyti  (can.  16,  ed.  Haneherg  72) 
heisst  der  Glaubige,  welcher  seine  Concu- 
bine, Yon  der  er  einen  Sohn  hat,  verlasst, 
um  eine  andere  zu  heiraten,  ,occisor  homi- 
nis'.  Papst  Leo  (Ad  Rust.  ep.  167,  a.  458) 
yerlangt,  dass  die  Concubine,  wenn  sie  Skla- 
Tin,  entweder  entlassen  oder  freigemacht 
und  rechtmassig  geehelicht  werde.  Dagegen 
liess  die  Kirche  den  concubinatus  perpetuus, 
d.  i.  die  Yerbindung,  eingegangen  ohne  ihren 
Segen,  jedoch  mit  der  Absicht,  eine  Ehe 
auf  Lebensdauer  zu  schliessen,  bis  auf  das 
Concil  Yon  Trient  als  formlose  Ehe  gelten 
(si  quis  habens  uxorem  fidelis  concubinam 
habeat,  non  communicet.  Ceterum  is,  qui 
non  habet  uxorem  et  pro  uxore  concubinam 
habeat,  a  communione  non  repellatur,  tan- 
tum  ut  unius  mulieris,  aut  uxoris  aut  con- 
cubinae,  ut  ei  placuerit,  sit  coniunctione 
contentus;  Cone.  Tokt,  I,  can.  17,  a.  400). 
Sie  missbilligte  aber  eine  solche  Yerbin- 
dung, weil  derselben  in  ihren  Augen  der 
YoUkommene  sacramental -christliche  Cha- 
rakter fehlte  (icpeicei  $e  xoic  7ot)jiou9i  xal  xaTc 
Ya|LOU|iivatc  (i£ta  TvcufjiTjC  tou  iirtJx6icou  t?]v 
evcD^tv  icoietodat,  7va  6  y^^jaoc  ^  xaxot  Osiv 
xal  ji^i  xox'  iictdu(A(av,  Ignat,  Ep.  ad  Poly- 
carp,  c.  5).  —  Litteratur:  iueeDieEhe, 
eine  dogmat.-archaol.  Abhandl.;  DdUinger 
Hippolyt  und  Callistus;  de  Rossi  Bull,  di 
archeol.  crist.  1866,  23  ff.      wandinqeb. 


CONFECTOBES,  s.  Spottnamen. 

CONFESSIO.  I.  1)  Wie  der  Sprachge- 
brauch  der  ersten  Jahrhunderte  diejenigen, 
welche  in  der  Yerfolgung  den  Glauben  be- 
kannt  batten,  Confessores  nannte,  so  wurde 
auch  das  Grab  solcher  Blutzeugen  Confessio 
genannt,  im  Griech.  (lapxupiov,  also  Bekennt- 
nissstatte,  Statte  eines  Bekenners.  2)  Wo 
fiber  dem  Martyrergrabe  ein  Altar  errichtet 
wurde,  nannte  man  auch  diesen  Altar  und 
das  unterirdische  Cubiculum.  in  welchem 
sich  derselbe  befand,  C,  jiapTuptov  oder  Me- 
moria,  welch  letzterer  Name  auch  ffir  ein 
einzelnes  Grab  in  den  Inschrifton  Yorkommt 
(s.  Memoria).  3)  Errichtete  man  fiber  der 
unterirdischen  C,  welche,  weil  man  zu  ihr 
hinabstieg,  auch  xaTaoTOffic  genannt  wurde, 
eine  BasUika  fiber  dem  Boden,  so  erhielt 
der  Hochaltar  regelmassig  seine  Stelle  fiber 
dem  unterirdischen  Conf  essionsaltar  und  eben- 
falls  den  Namen  C,  wie  er  auch  haufig  in 
der  Form  eine  Hinweisung  auf  den  Grabes- 
charakter  der  untem  C.  zeigt.  Die  Basilika 
selbst  wurde  wol  jxoptuptov  oder,  besonders 
in  Africa  (de  Rossi  Bull.  1864,  28),  Memo- 
ria, aber  nicht  C.  genannt.  Erst  im  MA. 
kommt  der  Name  C.  zur  Bezeichnung  der 
Kirche  selbst  Yor  (loan.  Bar,  De  iuYont.  s. 
Sabini  c.  1  bei  Ducange  Gloss,  lat.  in  Y. 
Confessio),  Wo  die  Kurche  nicht  fiber  der 
Begrabnissstelle  des  Martyrers  erbaut,  son- 
dem  dessen  hi.  Leichnam  erst  in  dieselbe 
fibertragen  wurde,  erhielt  die  Stelle  der 
neuen  Beisetzung  ebenfaUs  den  Namen  C; 
so  erzahlen  die  Acten  des  hi.  Theodot,  dass 
das  Lastthier,  welches  seine  Reliquien  trug, 
da  stehen  blieb,  wo  jetzt  die  C.  des  hi. 
und  glorwfirdigen  Theodot  ist  (Ruinart  11, 
n.  35).  In  solchen  Fallen  der  Uebertragung 
brachte  man  entweder,  wie  in  mehreren 
Kirchen  der  Stadt  Rom,  unter  dem  Hoch- 
altar eine  Krypta  an  mit  einem  Altar,  wel- 
cher die  Reliquien  umschloss,  oder  man 
setzte  die  Reliquien  in  einer  in  der  Kirche 
selbst,  in  der  Erh5hung  des  Chors  unter  dem 
Schiffe,  unter  dem  Altar  angebrachten  H5h- 
lung  bei,  die  mit  einem  Gitter  oder  einer 
durchbrochenen  Marmortafel  (Transenna,  s. 
d.  A.)  Ycrschlossen  wurde,  und  liess  in  den 
Treppen,  welche  zum  Chor  hinaufffihrten, 
oder  zwischen  den  CanceUen,  welche  den- 
selben abschlossen,  einen  Raum  frei,  wel- 
cher es  den  Glaubigen  gestattete,  sich  den 
Reliquien  zu  nahern  una  deren  Schrein  mit 
Tfichem  (Brandea)  zu  berfihren ;  selbstredend 
setzte  diese  Einrichtung  Yoraus,  dass  die  hi. 
Messe  an  der  dem  Chor  zugewendeten  Seite 
des  Altars  gelesen  wurde.  Solche  Confes- 
sionen  findet  man  noch  in  den  ronuschen 
Kirchen  S.  Giorgio  in  Yelatro  und  S.  Cle- 
mente.  Die  Anordnung  hatte  ihr  Yorbild 
in  den  Katakomben,  wo  Yor  dem  Grabe 
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eines  Unbekannten  Martyrers  ein  solches 
marmomes  Transenna  sich  fand,  durch  wel- 
ches man  dessen  hi.  Leichnam  erblicken 
konnte  (Boldetti  35,  tav.  XXXTV;  das  Coe- 
meterium,  in  welchem  dieses  Grab  sich  fand, 
ist  nicht,  wie  Boldetti  1.  c.  und  Martigny 
Y.  Confessio  meinen,  das  von  S.  Callisto, 
sondem  das  der  hi.  Balbina;  ygl.  de  Rossi 
Bull.  1867,  4).  Spater  erhielt  das  Sepul- 
chrum  des  Altars,  weil  die  Reliquien  in  den- 
selben  hineingelegt  wurden,  auch  den  Na- 
men  C.  (hac  expleta  [oratione]  ponat  chrisma 
in  confessionem  per  angulos  quattuor  in  cru- 
cem  .  .  .  tunc  ponat  tabulam  super  reli- 
quias,  Ordo  Rom.  De  dedic.  altaris  bei  Dm- 
cange  Gloss,  lat.  V.  Confessio ;  ahnlich  noch 
jetzt  im  Pontif.  Rom.  tit.  de  alt.  consecr.: 
pontifex  .  .  .  signat  .  .  .  de  chrismate  con- 
fessionem i.  e.  sepulchrum  altaris).  Zur  Ver- 
ehrung  der  hi.  Reliquien  wurden  in  den 
ersten  Jahrhunderten  (de  Rossi  R.  S.  I  283) 
in  den  untem  und  nach  dem  Frieden  der 
Kirche  auch  in  den  oberen  Confessionen 
zahlreiche  Lampen  angeziindet,  deren  Oel 
als  Reliquie  verehrt  wurde  (s.  Kerzen,  Lam- 
pen, Oel,  hi.). 

Die  beruhmteste  C,  die  des  hi.  Petrus 
im  Vatican,  ist  zugleich  die,  fiber  deren  frfi- 
here  Anordnung  die  genauesten  Nachrich- 
ten  vorliegen,  aus  welchen  wir  uns  ein  kla- 
res  Bild  fiber  die  Einrichtung  der  Confes- 
sionen und  die  dabei  verrichtete  Andacht 
machen  kdnnen.  Schon  von  dem  zweiten 
Nachfolger  des  Apostelffirsten  wird  berichtet, 
dass  er  memoriam  b.  Petri  construxit  et 
composuit  (Lib.  Pontif.  in  Anacleto;  fiber 
die  Bedeutung  des  construxit  vgl.  de  Rossi 
R.  S.  I  195) ;  dieses  erste  Monument  ist  im 
2.  Jahrh.  bezeugt  durch  Caius  (Etis.  H.  e. 
ni  24).  Constaaitin  liess  bei  dem  Bau  der 
vaticanischen  Basilika  eine  neue  Confession 
in  zwei  Etagen  herstellen,  von  denen  die 
obere  aber  noch  unter  dem  Fussboden  der 
Kirche  lag,  den  Reliquienschrein  selbst  liess 
er  mit  dicken  Erzwanden  von  alien  Seiten 
umgeben:  ipsum  loculum  ex  aere  Cyprio 
conclusit,  quod  est  immobile;  ad  caput  pedes 
quinque,  ad  pedes  pedes  quinque ,  ad  latus 
dextrum  pedes  quinque,  ad  latus  sinistrum 
pedes  quinque,  subtus  pedes  quinque,  supra 
pedes  quinque ;  sic  inclusit  corpus  beati  Pe- 
tri (Lib.  Pontif.  in  Sylvestr),  Bei  der  Her- 
stellung  des  Fussbodens  der  jetzigen  vati- 
canischen Basilika  stiess  man  im  J.  1594 
auf  eine  Oeffnung,  durch  welche  man  dieses 
Monument  Constantins  entdeckte.  Clemens 
VllI  begab  sich  mit  Bellarmin  und  einigen 
anderen  Cardinalen  an  dieselbe  und  erblickte 
im  Lichte  einer  Fackel  das  goldene  Kreuz, 
welches  auf  dem  Grabe  lag;  er  befahl  nach 
Berathung  mit  den  Cardinalen,  das  alte  Werk 
unberfihrt  zu  lassen  und  liess  die  Oeffnung 
in  seiner  Gegenwart  verschliessen.    In  die 


obere  Etage  der  C.  stieg  man  auf  einigen 
Stufen  aus  der  Kirche  hinab;  in  der  Mitte 
stand  ein  hohler  Altar;  unter  demselben 
befand  sich  ein  verschliessbares  Fenster; 
wenn  man  durch  dieses  den  Kopf  steckte^ 
konnte  man  durch  eine  runde  Oeffhung, 
umbilicus,  billicus,  fur  welche  Benedict  IK 
einen  goldenen  Deckel  machen  liess  (in  ec- 
clesia  b.  Petri  ...  ad  cooperiendum  billi- 
cum  confessionis  fecit  cooperculum  ex  auro 
purissimo  pensantem  m  libr. ;  Lib.  Pontif.  in 
Bened.  HI),  in  den  untem  Theil  der  C.  auf 
das  Erzgrab  hinabblicken.  Die  Weise,  wie 
die  Glaubigen  hier  ihre  Andacht  verrich- 
teten,  ist  uns  von  einem  Augenzeugen  des 
6.  Jahrh.  geschildert.  Gregor  von  Tours 
schreibt  (De  glor.  mart.  I  28) :  sed  qui  orare 
desiderat,  reseratis  cancellis,  quibus  locus 
ille  ambitur,  accedit  super  sepulchrum,  et 
sic  fenestrella  parvula  patefacta,  immisso 
introrsum  capite,  quae  necessitas  promit 
effiagitat.  Ueber  dem  Grabe  fanden  sich 
zwei  Gitter  (cataractae) ,  durch  welche 
man  die  Tficher  (brandea),  die  dann  gleich 
Reliquien  verehrt  wurden,  hinabliess;  so 
schreiben  die  apostolischen  Legaten  519  an 
Papst  Hormisdas,  um  ffir  lustinian  Reli- 
quien fdr  dessen  Basilika  der  hhl.  Apostel 
Petrus  und  Paulus  zu  erlangen:  unde  si 
beatitudini  vestrae  videtur,  sanctuaria  [d.  h. 
solche  brandea]  beatorum  Apostolorum  Pe- 
tri et  PauU  secundum  morem  ei  largiri 
praecipite,  et  si  fieri  potest,  ad  secundam 
cataractam  ipsa  sanctuaria  deponere.  Sehr 
bezeichnend  werden  als  ein  Rest  dieser  alten 
frommen  XJebung  noch  jetzt  die  Pallien,  diese 
Symbole  der  Theilnahme  der  Patriarchen 
und  Erzbischdfe  an  dem  obersten  Hirten- 
amte  des  Papstes,  de  corpore  b.  Petri  ge- 
nommen,  wobei  sie  nach  Vorschrift  Bene- 
dicts XrV"  (Constit.  Rerum  ecclesiasticarum 
12.  August.  1748)  gegenwartig  aufbewahrt 
werden-  Das  ganze  MA.  hindurch  wurden 
sie  ganz  der  alten  Sitte  gemass  nach  der 
Segnung  durch  die  cataractae  auf  das  Grab 
des  hi.  Petrus  herabgelassen ,  wo  sie  eine 
Nacht  hindurch  verblieben  (Philipps  Kirchen- 
recht  V  624,  Not.  61).  Ueber  die  Aus- 
schmfickung  der  Confessionen  in  den  romi- 
schen  Kirchen,  insbeeondere  der  des  hi.  Pe- 
trus, handelt  der  Lib.  Pontif.  an  vielen  Stel- 
len,  z.  B.  in  Hilario,  Anastasio,  Symmacho, 
Honorio  I,  Leone  HI,  Benedicto  III,  Nico- 
lao  I  u.  s.  w.  (fiber  die  C.  s.  Petri  vgL 
Card.  Borgia  Yaticana  confessio  b.  Petri .  . . 
chronologicis  tam  veterum  quam  recentiorum 
scriptorum  testimoniis  inlustrata,  Rom.  1776). 
Ueber  die  an  den  Confessionen  brennenden 
Lampen  s.  d.  A.  Kerzen  und  Lampen.  Piazza 
Gerarchia  346  erw&hnt  als  frfihem  Gebrauch, 
ohne  jedoch  die  Zeit  des  ersten  Yorkommens 
anzugeben,  dass  der  Papst  bei  der  vierten 
Lection  des  Nachtofficiums   des  Festes  der 
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Commemoratio  s.  Paoli  (SO.  Juni)  aus  der 
BaaOika  des  hi.  Paulus  in  die  C.  hinabge- 
stiegen  sei,  ivi  apriya  la  seconda  finestrella 
corrispondente  sopra  il  corpo  del  beato  apo- 
stolo,  e  oolla  mano  estraeva  il  toribolo, 
che  con  carboni  d'  incenso  erayi  state  col- 
locate nel  medesimo  giome  dell'  anno  pre- 
cedente.  Quel  carbone  ed  incenso,  che  vi 
rinyeniva,  lo  consegnava  al  arcidiacono,  e 
questi  lo  distribuiva  al  popolo  che  il  rice- 
▼eva  con  gran  divozione.  Hierauf  wurde 
das  Gefass  mit  neuen  brennenden  Kohlen 
gefuUt,  Weihrauoh  darauf  gestreut  und  das- 
selbe  alsdann  von  dem  Papste  wieder  auf 
den  Schrein  des  hi.  Paulus  gestellt  und  die 
^finestrella^  geschlossen.  heuseb. 

n.  Confessio  =  exomologesis,  s.  Busse. 

COliFESSOB.  Da  Christus,  dem  alles  Ge- 
licht  Tom  Vater  flbertragen  worden,  durch 
seine  Yorherverktlndigung,  er  werde  alle 
die,  welche  ihn  vor  den  Menschen  beken- 
nen,  auch  vor  seinem  Yater  im  Hinunel 
bekennen,  ebenso  die,  welche  ihn  vor  den 
Menschen  verleugnen,  auch  Tor  seinem  Ya- 
ter im  Himmel  yerleugnen  (Matth.  10,  32. 
33),  den  Ausspruch  seines  zukiinftigen  Er- 
kenntnisses  bekannt  gemacht  (ygl.  Cypr. 
Ep.  58,  c.  3),  so  hat  er  zugleich  eine  Elasse 
yon  Christen  hinlanglich  gekennzeichnet,  die 
Bchon  hier  auf  Erden  eine  besondere  Werth- 
Bchatzung  und  Auszeichnung  yerdienen.  Es 
sind  dies  yor  Allem  diejenigen,  die  zur  Zeit 
der  Yerfolgung  den  Namen  des  Herm  yor 
den  Richtem  muthyoll  und  standliaft  be- 
kennen,  weil  ohne  alien  Zweifel  der  Herr 
auch  sie  im  Himmel  bekennen  wird.  Solche 
Chnsten  hat  nun  die  Kirche  in  der  That 
dadurch  ansgezeichnet,  dass  sie  ihnen  nicht 
bloss  yorzugsweise,  sondem  anfangs  allein  den 
Ehrennamen  ,Bekenner^  verlieh.  Der  Arten, 
wie  das  hierzu  erforderhche  Bekenntniss  ab- 
gelegt  wurde,  gab  es  yerschiedene.  Zuerst 
konnte  es  unmittelbar  yor  dem  Richter  oder 
anderen  zustandigen  Behdrden  geschehen. 
Kamen  dann  etwa  Tormente  am  Eorper  hin- 
zu,  oder  starb  der  Betreffende  in  Folge  des 
Bekenntnisses  im  Gefangniss  (Cypr,  Ep.  12). 
80  wurde  der  ,Bekenner'  den  ,Martyrem 
beigezahlt.  —  Unter  Decius  kam  eine  an- 
dere  Form  des  Bekenntnisses  auf.  Durch 
ein  Edict  ein-  fiir  allemal  aufgefordert,  bin- 
nen  einer  bestimmten  Frist  in  Gegenwart 
der  kaiserlichen  Beamten  dem  Christenthum 
zu  entsagen  und  der  Staatsreligion  zu  hul- 
digen,  ,hatte  jeder,  der  sich  innerhalb  des 
anberaumten  Termins  nicht  freiwillig  an- 
,geboten,  das  Bekenntniss  abgelegt,  dass  er 
ein  Christ  sei^  (De  laps.  c.  4).  Dieser  ging 
dann  entweder  freiwillig  ins  Exil,  oder 
wurde  yerbannt,  oder  ergr^en  und  einge- 
kerkert,  oder  blieb  einstweilen  noch  unbe- 
helligt.    Als  einige  Jahre  spater  die  Yer- 


folgung unter  GaUus  eine  andere  Taktik 
befolgto,  nahm  auch  das  Bekenntniss  wie- 
derum  eine  etwas  yerschiedene  Form  an. 
Nachdem  man  unter  Decius  die  Erfahrung 
gemacht  hatte,  dass  man  ,gegen  alle  nicht 
stark  genug  sei,  suchte  man  jetzt  jeden 
Einzelnen  zu  umgamen^  (Cypr.  Ep.  60)  und 
begann  man  mit  dem  obersten  Keprasen- 
tanten  der  Christenheit,  mit  dem  Papst  Cor- 
nelius. Man  wollte  ihn  ganz  heimlich  exi- 
liren,  in  der  Hoffnung,  das  ganze  Christen- 
heer,  wenn  es  dayon  plotzhch  Kunde  er- 
hielte,  zu  erschuttem,  oie  eine  oder  andere 
wunde  Seite  an  ihm  wahrzunehmen  und 
dann  je  nach  Befund  weitere  entsprechende 
Massnahmen  zu  treffen.  Aber  das  gerade 
Gegentheil  ereignete  sich.  Anstatt  sich  yor 
dem  Feinde  zu  yerkriechen,  trat  yielmehr 
,das  ganze  Heer  zu  dem  Eampfe  henror, 
da  jeder,  welcher  yon  der  Verbannung 
des  Bischofs  Nachricht  erhielt,  hinzulief  una 
eilig  herbeikam\  Das  Beispiel  des  ,einen' 
hat  ein  ganzes  ,Bekenner-Yolk*  (confesso- 
rem  populum)  heryorgerufen.  Hier  bestand 
also  das  Bekenntniss  in  der  klaren  und  un- 
zweideutigen  Stellung,  die  das  glaubige  Yolk 
rechtzeitig  zu  der  musterhaften  Haltung  des 
Bischofs  einnahm.  Gestarkt  durch  diese  un- 
erschiitterliche  Festigkeit  und  unwandelbare 
Treue  der  Herde  ist  das  Bekenntniss  des 
Hirten  so  sehr  an  Macht  und  Bedeutung 
gestiegen,  dass  der  Feind  zunachst  yer- 
bliifft,  dann  yollig  besiegt  war,  als  kurz 
nachher  unter  dem  neuen  Papst  Lucius 
sich  dasselbe  wunderyoUe  Schauspiel  wie- 
derholte  (ygl.  Cypr,  Ep.  61).  So  wahr  ist, 
was  Tertullian  sagt :  ,das  Bekenntniss  nimmt 
seinen  Anfang  mit  der  Yerfolgung  und  die 
Yerfolgung  ihr  Ende  mit  dem  Bekenntniss' 
(Scorp.  c.  10). 

Indess  hat  sich  seit  dem  4.  Jahrh.  der 
Begriff  des  Wortes  ,Bekenner'  erweitert,  in- 
dem  man  damit  alle  mannlichen  Heiligen 
ausser  den  Martyrem  bezeichnet.  Diese 
Auffassung  ist  den  Schriftstellem  der  Yer- 
folgungsperiode  keineswegs  ganz  fremd.  ,Im 
himmlischen  Lager  hat  sowol  der  Friede 
als  der  Krieg  seine  eigenen  Blumen.  Ehe- 
mals  durch  die  Werke  der  Brfider  weiss, 
ist  jetzt  (unter  Decius)  die  Kirche  durch 
das  Blut  der  Martyrer  purpurroth  gewor- 
den.  Ihrem  Blumenschmuck  diirfen  weder 
Rosen  noch  Lilien  fehlen.  Jeder  empfange 
entweder  durch  Tugendwerke  den  weissen. 
oder  durch  Leiden  den  purpurrothen  Eranz 
{Cypr,  Ep.  10).  Demgemass  lag  es  nahe, 
die  den  Martyrem  yon  Anfang  an  Seitens 
der  Eirche  erwiesene  Ehre  auch  auf  andere 
zu  libertragen,  mochten  diese  nun  durch 
Wort  und  Work,  oder  durch  ihre  Werke 
allein  in  heroischem  Grade  den  Namen  des 
Herm  bekannt  haben.  Wie  allgemein  diese 
Sitte  schon  zu  Anfang  des  4.  Jahrh.  war, 
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geht  auB  dem  Umstande  herror,  dass  der 
hi.  AntoniuB  seinen  Leichnam  zu  verbergen 
befohlen  hatte,  damit  ihm  kein  ^Martyrium, 
errichtet  wUrde  (Hieran.  Vit.  b.  Hilar,  c.  31). 
Gleichwol  unterliesB  Hilarion  nicht,  ,die  Vi- 
gil und  den  Todestag  deB  seligen  Antonius 
an  dessen  Grabstatte  zu  feiem'  (Hieron,  1. 
c.  30).  Dieselbe  Ehre  wurde  dann  auch 
dem  hi.  Hilarion  zu  Theil  (Soz.  H.  e.  HI 
14).  EbenBO  wurde  fiber  dem  Grabe  des 
hi.  Nilammon  eine  Eirohe  errichtet  und  hat 
man  alljahrlich  dessen  Natalitien  gefeiert 
(Soz,  1.  c.  YIII  19).  [Den  Unterschied  von 
C.  und  Martyr  pracisirt  ebenso  schon  eine 
dem  4.  Jahrh.  angehSrende  Inschrift,  welche 
1785  bei  Abtragung  der  S.  Valeriakirche 
gefunden  wurde: 

ET  A  DOMINO  CORONATI  SVNT 

BAEATI 

C0NFESS0RE8  COMITES  MARTYRO- 

RVM 

AVRELIVS  DIOGENES  CONFESSOR  ET 

VALERIA  FELICISSIMA  -  BIBI  •  INDEO 

FECERVNT 

SI  QVIS  POST  OBITVM  NOSTRVM 

ALIQVEM 

CORPVS   •   INTVLSERINT    NON    •    ET 

FVGIANT 

IRA  DEI  •  ET  •  DOMINI  •  NOSTRI. 
Antichitit  Longobardico-Milan.  I  226  f.;  de 
Rossi  Bull.  1864,  30.  K.]  Diese  paar  Bei- 
spiele  geniigen  zum  Beweis,  dass  man  nicht 
erst  seit  dem  hi.  Martin,  sondem  gleich 
nach  der  Verfolgungszeit  den  voUendeten 
Heiligen,  auch  wenn  sie  nicht  Martyrer 
waren,  ein  ehrendes  Andenken  erhielt ;  nach 
und  nach  wurde  es  herrschend  in  der  Kir- 
chensprache,  alle  mannlichen  Heiligen  die- 
ser  Art,  im  Gegensatz  zu  den  Martyrem, 
,Bekenner'  zu  heissen. 

Zuletzt  ist  noch  zu  erwahnen,  dass  man 
bisweilen  unter  Confessores  auch  die  San- 
ger verstand,  weil  confiteri  in  der  hi.  Schrift 
oft  identisch  ist  mit  Dei  laudes  decantare 
(vgl.  c.  6  Cone,  Told.  a.  400;  Hard.  I  990). 
Auf  diese  bezieht  sich  das  Gebet  pro  confes- 
soribus  in  der  Charfreitagsliturgie.    peters. 

CONFIRMATION,  s.  Firmung. 

CONSECRATION.  Unter  diesemAusdruck 
verstand  man  von  Alters  her  denjenigen  Act, 
wodurch  die  Eucharistie  oder  das  neutesta- 
mentliche  Opfer  zum  Vollzug  gelangt.  Zu- 
erst  gebraucht  Tertullian  das  Zeitwort  con- 
secrare  im  Sinne  einer  Weihung  des  Wei- 
nes  zum  Andenken  an  Christi  Blut  (De  an. 
c.  17,  II  676).  Von  welcher  Art  diese  Er- 
innenmg  ist  und  wie  sie  zu  Stande  kommt, 
wird  hier  nicht  angegeben;  dagegen  sagt 
derselbe  Schriftsteller  anderswo,  dass  Jesus 
durch  die  Worte  ,das  ist  mein  Leib^  das 
Brod  zu  seinem  Leibe  machte  (IV  adv. 


Marc.  c.  40,  H  460;  vgl.  Mdhler  Patrol. 
774).  Das  Ged&chtniss  besteht  also  in  dem 
,Machen^  des  Brodes  zum  Leibe  und  des 
Weines  zum  Blute  Christi,  beides  bewirkt, 
wie  Tertullian  rficksichtlich  des  Brodes  klar 
andeutet,  durch  die  entsprechenden  Worte 
des  Herm  beim  ursprfinglichen  Einsetzungs- 
acte,  was  man  C.  nannte.  Statt  dieses  Aus- 
drucks  verwendete  Tertullian  auch  noch  be- 
nedictio  (De  praescr.  c.  47,  II  64;  vgl.  De 
pudic.  c.  14,  II  1007)  und  gratiarum  actio 
(I  adv.  Marc.  c.  23,  p.  274),  hier  mit  der 
nahem  Angabe,  dass  sie  fiber  das  Brod 
verrichtet  werde.  Wie  diese  Worte  nur 
eine  Uebersetzung  aus  dem  Griechischen 
sind,  so  verbindet  Tertullian  damit  auch 
denselben  Begriff,  wie  die  Griechen  mit 
edXoTEtv  und  eOxapwrEiv.  Es  unterliegt  nun 
keinem  Zweifel,  dass  auch  diesen  zufolge 
die  ,Segnung^  oder  ,I>anksagung^  in  der  C. 
von  Brod  und  Wein  gipfelte  und  sich  durch 
die  Wiederholung  der  von  Christus  beim 
Einsetzungsacte  ilber  beide  Elemente  ge- 
sprochenen  Worte  vollzog.  Als  Grund,  wa- 
rum  die  Christen  glauben,  dass  die  kraft 
des  Christi  ,Wort  enthaltenden^G^betes  ge- 
segnete  Nahrung  (t?)v  6t'  ed^^c  X^oo  too 
nap'  a^TOo  ed}(apwnr)&eujav  xpo^^v),  wodurch 
unser  Blut  und  unser  Fleisch  in  Folge  der 
(durch  die  Taufe  bewirkten)  Umwandlung 
genahrt  wird,  sowol  das  Fleisch  als  auch 
das  Blut  des  fleischgewordenen  Jesus^  sei, 
beruft  sich  der  hi.  Justin  auf  die  in  den 
EvangeUen  von  den  Aposteln  aufgezeichnete 
Ueberlieferung,  wonach  ,  Jesus  Brod  genom- 
men.  Dank  gesagt  (t^yipL^iarfyjaNxa)  und  ge- 
sprochen:  das  thut  zu  meinem  Andenken, 
das  ist  mein  Leib;  und  gleicherweise  auch 
den  Eelch  genommen,  Dank  gesa^  und 
gesprochen:  das  ist  mein  Blut,  una  ihnen 
(den  Aposteln)  allein  dies  mitgetheilt  hat^ 
(Apol.  I,  c.  66).  Dem  Auftrage  Christi  ge- 
mass  wird  also  von  den  Aposteln  und  ihren 
Nachfolgem  die  ,eucharistirte  Nahrung*  durch 
das  Gebet  oder  das  Beten  der  von  Jesus  her- 
rfihrenden  Worte  hervorgebracht,  d.  i.  durch 
die  Worte :  ,das  ist  mein  Leib,  das  ist  mein 
Blut',  wodurch  auch  Christus  Brod  und  Wein 
,euchAri8tirt'  oder  zu  seinem  Leib  und  Blut 
gemacht  hat.  Ebenso  sagt  auch  der  hi.  Ire- 
naeus:  der  gemischte  Eelch  und  das  Brod 
erfahren  den  Eindruck  des  ,Worte8  Gt>tte8' 
(hziBiy(Z'zai  xhv  X6ifov  too  ©sou)  und  werden 
dadurch  ,Eucharistie',  d.  i.  Fleisch  und  Blut 
Christi  (c.  haeres.  V  2 »).  Unter  ,Wort  Got- 
tes'  kann  nur  das  Einsetzungswort  Christi 
verstanden  werden.  Denn  nachdem  Irenaeus 
angeftLhrt,  Christus  habe  seinen  JQngen^ 
den  Auftrag  gegeben,  die  Erstlinge  darza- 
bringen,  fahrt  er  fort :  er  nahm  Brod,  dankte 
und  sprach:  das  ist  mein  Blut;  desgleichen 
nannte  er  den  Eelch  sein  Blut  una  lehrte 
so  das  neue  Opfer  des  Neuen  Bundes,  wel- 
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ches  die  Kirche  Ton  den  Aposteln  empfing 
and  in  der  ganzen  Welt  darbringt  (1*  c. 
IT  17*).  Ohne  Zweifel  lasst  das  ,novi  te- 
stamenti  novam  docuit  oblationem  den  Yor- 
gang  des  Herm  geradezu  als  normatiT  er- 
scheinen  nnd  besteht  mithin  das  ,Wort  Got- 
tee',  wodurch  Brod  und  Wein  ^Eucharistie', 
d.  i.  Fleisch  und  Blut  Oliristi,  werden,  in 
nichts  Anderm,  als  in  den  sohopferischen 
Worten,  wodurch  Jesus  zum  erstenmal  das 
Gleiche  that  Wie  also  in  der  apostolischen 
Zeit  (I  Kor.  11,  23—25),  so  bestand  auch 
nach  den  altesten  griechischen  Eirchenva- 
tem  der  Act,  den  der  Herr  zur  Erinnerung 
an  sein  Leiden  befohlen  hatte,  eigentlich 
nur  in  der  Wiederholung  dessen,  was  Jesus 
bei  der  Einsetzung  des  hi.  Abendmahls  that 
und  sprach,  besonders  in  der  Wiederholung 
der  Einsetzungsworte  (vgl.  Cypr.  Ep.  63, 
c.  10).  Letzteres  ist,  was  man  seit  Tertul- 
lian  Yorzugsweise  consecratio  nannte,  ob- 
gleich  auch  die  aus  dem  Griechischen  ent- 
nommenen  Ausdrflcke  gratiarum  actio  und 
benedictio  noch  eine  Zeit  lang  dafOr  ttbUch 
blieben. 

Eine  besondere  Erwahnung  verdient  noch 
der  hi.  Ambrosius.  Nach  ihm  konunt  das 
wundervolle  Geheinmiss  zu  Stande  bene- 
dictione  verborum  coelestium,  consecratione 
diyina,  consecratione  verbi  coelestis,  oder  ein- 
fach  consecratione  (De  myst.  c.  9;  De  sa- 
cram.  lY,  c.  4).  Dabei  unterscheidet  er 
ganz  genau  zwischen  den  Ton  den  Aposteln 
hinzugeMgten  Einleitungsworten  und  zwi- 
schen den  mit  ,accipite'  beginnenden  Wor- 
ten  Chnsti  selbst.  Letztere  allein  bilden 
die  C.  ,Der  Herr  selbst  sagt :  das  ist  mein 
Leib.'  Vor  den  himmlischen  Segensworten 
wird  eine  andere  Wesenheit  genannt;  nach 
der  C.  heisst  es  der  Leib  .  . .  Du  aber  sagst: 
Amen,  es  ist  wahr.  Was  nun  der  Mund 
spricht,  das  muss  dein  Herz  bekennen ;  wie 
das  Wort  klingt,  muss  die  Seele  fQhlen' 
(De  myst.  1.  c).  Wird  aber  der  gemischte 
Wein  ,consecratione  verbi  coelestis'  das  Blut 
Ohristi,  so  ist  leicht  einzusehen,  in  welchem 
Slnne  die  von  Ambrosms  dem  Diakon  Lau- 
rentius  in  den  Mund  gelegten  Worte  zu 
verstehen  sind.  ,Experire  certe,'  lasst  er 
ihn  zu  Papst  Xystus  sagen,  ,utrum  idoneum 
ndnistrum  elegeris,  cui  commisisti  dominici 
sanguinis  consecrcUionem ;  cui  consumman- 
dorum  consortium  sacramentorum,  huic  san- 
guinis tui  consortium  negas'  (De  off.  minist. 
I,  c  41,  n.  304).  Nach  Binterim  (Denkw. 
IV  3,  481)  hatte  hier  consecrare  (=  con- 
saerare)  darm  bestanden,  den  vom  Bischof 
consecrirten  Wein  mit  unsecrirtem  in  den 
calices  ministeriales  zu  yemuschen;  durch 
das  wenige  in  den  grossem  Eelch  einge- 
gossene  hi.  Blut  sei  die  ganze  Masse  des 
Weines  sanctificirt  worden.  Allein  es  ist 
gar  nicht  erwiesen,  ob  schon  damals  diese 


Art  der  Ausspendung  des  Eelches  ttblich 
war;  yiehnehr  ist  nach  Bona  (Rer.  lit.  I, 
c.  25,  n.  4)  das  Wort  consecratio  im  passi- 
yen  Sinne  zu  nehmen,  so  dass  dem  Diakon 
bloss  das  yom  Bischof  oder  Priester  yerwan- 
delte  hi.  Blut  (consecrata)  zur  Ausspendung 
anyertraut  wurde.  peters. 

C0NSI6NAT0BIYM  hiess  der  Ort,  an 
welchem  in  den  alten  Basiliken  gefirmt 
wurde,  yon  consignation  dem  t.  t.  ffir  Fir- 
mung  (ftignum,  signaculum,  signaculum  do- 
minicum,  Cypr,  Ep.  71;  signaculum  spiri- 
tuale,  Ambros.;  stgnaculum  vitae  aetemae, 
Leon,  M,  Serm.  4  de  natiy.).  Consignaii 
hiessen  daher  die  Gefirmten,  wie  auf  dem 
beruhmten  Sarkophag  der  Picentia  Legi- 
tima  m  Spoleto  (C0N8IGNATAE  A  LI- 
BERIO  PAPA;  de  Rossi  BuU.  1869,  23). 
Nicht  alle  Eirchen  besassen  ein  eigenes  C. ; 
wo  es  fehlte,  firmte  man  im  Sacrarium  oder 
im  Baptisterium  selbst,  yieUeicht  auch  in 
einem  der  der  Basilika  annexen  Oratorien. 

Consignatorien  sind  bez.  waren  lange  Zeit 
erhalten  in  Rom,  Neapel  und  Salona.  Die 
Existenz  eines  0.  in  Rom  bezeugen  folgende, 
ehemals  im  yaticanischen  Baptisterium  ge- 
lesenen  Verse: 
Istic  insontes  caelesti  flumine  totas 

pastoris  summi  dextera  signat  oyes 
hue  undis  generate   yeni   quo  sanctus  ad 
unum 

spiritus  ut  capias  te  sua  dona  yocat 
tu  cruce  suscepta  mundi  yitare  procellas 

disce  magis  monitus  hac  ratione  loci. 
Die  Inschrift  ist  aus  dem  4. — 5.  Jahrh.  und 
spielte  yermuthlich  auf  die  bildlichen  Dar- 
stellungen des C.  an  (deRossiBviIl  1869,  30). 

Das  in  Neapel  yon  dem  Bischof  Johan- 
nes UI  im  7.  Jahrh.  erbaute  C.  beschreibt 
im  9.  Jahrh.  Johannes  Diaconus  also:  hie 
(Johannes  III)  fecit  consignatorium  ablu- 
torum  inter  partes  maiores  a  domino  Sotero 
episcopo  digestos  et  ecclesiam  Stephaniam, 
per  quod  baptizati  ingredientes  ianuas  a  parte 
laeya,  ibidem  in  medio  residenti  offeruntur 
episcopo,  et  benedictione  accepta  per  ordi- 
nem  aggrediuntur  parti  sinistrae.  Sed  et 
ipsum  in  parietibus  super  columnas  depin- 
gere  iussit  (Muratori  Script.  Ital.  I  2,  1). 

Das  noch  erhaltene  C.  yon  Salona  besteht 
aus  einem  Saal  zur  Rechten,  einer  kleinen 
BasUika  oder  einem  Oratorium  zur  Linken, 
das  Ganze  yon  einer  Mauer  umschlossen, 
neben  dem  Bau  ein  fdr  sich  liegendes  Ge- 
mach.  Aus  diesen  Daten  konnen  wir  uns 
die  G^talt  des  alten  0.  zurechtlegen. 

Das  0.  lag  also  zwischen  Baptisterium 
und  Basilika  (inter  fontes  maiores  et  eccle- 
siam Steph.,  wie  Joh.  Diac.  sagt),  in  seiner 
Mitte  stand  der  bischoHiche  Stuhl  (in  me- 
dio residebat  episcopus) ;  es  hatte  zwei  Thii- 
ren:  durch  die  eine  ging  man  zum  Bapti- 
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steriom,  darch  die  andere  zur  Basilika.  Die 
in  ersterm  getauften  Eatechumenen  traten 
Yor  den  im  C.  sitzenden  Bischof,  der  ihnen 
das  signum  ertheilte  (pastoris  summi  dex- 
tera  signat  oves),  ihnen  dann  den  Segen 
gab,  worauf  sie  (benedictione  accepta)  zur 
andern  Thiire  sich  entfernten  (per  ordinem 
egrediuntur).  Unklar  ist,  dass  die  Eatechu- 
menen bei  Joh.  Diaconus  parte  laeva  ein- 
treten  und  parte  sinistra  austreten;  entwe- 
der  ist  das  sinistra  yerschrieben  fiir  dex- 
tera  (wie  Parascandolo  Memorie  della  chiesa 
di  Napoli,  1847, 1  139  in  der  That  anninunt), 
Oder  laeva  bezieht  sich  auf  das  Baptisterium, 
sinistra  auf  das  C.  Yon  dem  C.  gingen  die 
Neugetauften  oft  zur  Basilika  oder  annexen 
Oratorien,  urn  die  Eucharistie  zu  empfan- 
gen  (Garrucci  Storia  I  1,  27). 

Mit  wie  grosser  Feierlichkeit  die  Erthei- 
lung  der  Consignatio  vor  sich  ging,  lehrt 
die  Notiz,  dass  Bischof  Johannes  III  von 
Neapel  nicht  nur  ein  eigenes  0.  baute,  son- 
dem  Wande  und  Gewolbe  auch  mit  Male- 
reien  schmflcken  liess.  In  ahnlicher  Weise 
ist  das  noch  bestehende  kleinere  Baptiste- 
rium in  Neapel  aus^emalt,  wie  denn  tLber- 
haupt  die  alte  Eathedrale  Neapels  sowol 
fQr  die  Architektur,  als  namentlich  das  Idrch- 
liche  Gerathe  hochst  lehrreich  ist  (vgl.  Star- 
najuolo  Ricerche  sulla  storia  ed  i  monu- 
menti  dei  ss.  Eutichete  ed  Acuzio  martiri 
Puteolani,  Nap.  1874,  32,  not.  4).  Interes- 
sant  mag  noch  sein,  dass,  ebenfalls  nach 
Joh.  Diaconus,  der  Bischof  Johannes  FV 
unter  anderen  Geschenken  der  Eirche  ein 
Gefass  ffir  das  hi.  Ohrisma  gab,  welches 
seinen  Namen  trug:  ad  sanctum  chrisma 
conficiendum  fecit  (Joh.  FV)  unam  deaura- 
tam  ampuUam,  in  cuius  labiis  nomen  suum 
descripsit. 

Das  C.  hiess  auch  C  ablutorum,  namhch 
der  durch  die  Taufe  Abgewaschenen.  Da- 
fUr  findet  sich  in  einigen  Handschriften  des 
Joh.  Diaconus  (bei  ChioccareUi  Antist.  eccl. 
Napol.  Catalogus,  TJgheUi  Episc.  Nap.  und 
Dncange)  C.  albatoriim,  namlich  der  mit 
dem  weissem  Taufkleid  Bekleideten  (vgl. 
Taglialatela  Di  una  immagine  di  s.  Protasio 
neila  catacomba  Seyeriana,  Nap.  1874,  5). 

In  Rom  bestand  das  0.  bis  ins  MA.  {de  Rossi 
a.  a.  O.),  in  Neapel  wurde  es  zu  Anfang  des 
15.  Jahrh.  unter  der  Anjou'schen  Herrschaft 
zerstort,  als  so  yiele  Denkmale  der  Stefania 
zu  Grande  gingen.        gennaro  oalante. 

COIfSISTEIfTES,  s.  Busse. 

C0NSTANT15SFEST,  s.  Feste. 

COIfSTITUnONEIf  DER  APOSTEL.  Das 

Werk,  das  unter  diesem  Namen  in  griechi- 
scher  Sprache  auf  uns  gekommen  ist,  be- 
steht  aus  acht  Btlchern,  und  sein  Inhalt  ist 
sehr  mannigfaltiger  Art.    Das   erste  Buch 


enthcUt  allgemeine  Sittenlehren;  das  zweite 
handelt  von  den  Eigenschaften  und  Pflich- 
ten  der  Qeistlichen,  insbesondere  Ton  der 
Bischofswahl  und  der  bischoflichen  Amts- 
fOhrung,   von  dem  bischoflichen  Gerichte 
oder  der  Schlichtung  yon  Streitigkeiten  dorcb 
den  Bischof,  yon  dem  Unterluilte  dee  Ele- 
rus  und  der  Armen.    Das  dritt^  Bach  han- 
delt zunachst  yon  den  Wittwen  und  dami 
yon  der  Taufe,  yon  den  f^enschaften  des 
Diakons  und  der  Ordination  des  Bischofs. 
Das  yierte  Buch  handelt  yon  den  Waisen 
und  den  Armen  flberhaupt,  in  Yerbindui^ 
damit  yon  der  Pflicht  der  christlichen  laehe 
und  den  kirchlichen  Oblationen,  zuletzt  yon 
den  Pflichten  gegen  die  Obrigkeit  und  yom 
den  Jungfrauen.    Das  fOnfte  Buch  handelt 
yom  Martyrium,  den  Martyrem  and  Be- 
kennern,  sowie  yon  den  km^hlichen  Fest- 
und  Fasttagen.    Das  sechsto  Buch  handelt 
yon  den  Haresieen  und  im  Anschluss  daian 
yon  der  Nichtyerbindlichkeit  des  jfidischen 
Gesetzes  filr  die  Christen,  yon  der  Ungfll- 
tigkeit  der  Eetzertaufe,  yon  der  Versdoie- 
buns^  der  Taufe  auf  das  Todbett,  yon  den 
Apokryphen  als  zu  meidenden  B&chenv  yon 
der  Ehe  der  Geistlichen,  schlieeslich  noch 
besonders  yom  Yerhaltniss    des  Christen- 
thums  zum  Judenthum  und  Heidenthum. 
Das  siebente  Buch  enthalt  wiedenun  sitt- 
liche  Yorschrif ten ;  in  seinem  zweiten  Theil 
werden  liturgische  und  andere  Gebetsfor- 
mulare  mitgetheilt,  besonders  Yorschriften 
und  Formulare  fur  die  Taufe.     Das  achte 
Buch  lasst  sich  als  ein  Pontificale  bezeich- 
nen.    Nach  einer  Einleitung  fiber  die  Gna- 
dengaben  folgen  Yorschriften  fttr  die  "Wahl 
und  Einsetzung  des  Bischofs,  eine  yollstin- 
dige  Liturgie,  Gebete  zur  Ordination  des 
Presbyters,   Diakons  und  der  iLbrigen  Ele- 
riker,  Bestimmung  der  Funcdonen  der  ein- 
zelnen  Eleriker,  Yorschriften  ilber  die  Taufe, 
Aufzahlung  der  Feiertage  und  der  Gebets- 
zeiten,  Formulare  der  taglichen  G^beie  and 
des  Gebetes  fQr  die  Yerstorbenen,  am  Schluss 
85  apostoUsche  Eanones.  —  Was  die  Form 
der  Darstellung  anlangt,  so  erscheinen  die 
Apostel  als  die  Redenden,  bez.  Anordnen- 
den,  und  daher  der  Titel  der  Schrift.  Das 
Werk  riihrt,  wie  schon  die  InhaltsQbersicht 
nahe  legt,  nicht  yon  Einem  Yerfasser  her. 
Es  gehort  yielmehr  yerschiedenen   Zeiten 
und  yerschiedenen  Personen  an,  and  naher- 
hin  lassen  sich  yier  Bestandtiieile   onter- 
scheiden.    Der  erste  umfasst  die  sechs  er- 
sten  Bucher,  und  die  orientalischen  Ueber- 
setzungen,  eine  syrische  (Didascalia  apo- 
stoloram   syr.,   ed.  Lagarde,    1854),   ara- 
bische  und  athiopische  (The  Ethiopic  Di- 
dascalia, edited  and  translated  by  Th.  Pell 
Piatt  1834),  beschranken  sich  auf  Um.    Das 
Werk  fahrte  in  diesem  Umfang,  wie  die 
Uebersetzungen  zeigen  und  wie  auch  aus 


\ 


Digitized  by 


Google 


Continentes  —  Contra  votum. 


331 


VI,  c.  14,  18  hervorgeht,  den  Titel  Didas- 
calia,  bez.  Didascalia  der  Apostel.  Usher 
(Polyc.  et  Ignat.  epp.  1644,  XLII  sqq.)  er- 
klarte  es  fSi  intei^olirt,  tmd  der  Umstand, 
dass  der  syrische  Text  betrachtlich  kOrzer 
ist,  als  der  griechische  oder  der  der  beiden 
anderen  Uebersetzungen,  konnte  als  Besta- 
tigong  dieser  Ansicht  angesehen  werden. 
Lagarde  (Reliquiae  iur.  eccles.  antiq.  gr. 
1856,  rV,  LVI)  bekannte  sich  in  der  That 
zu  ihr.  J.  W.  BicMl  (Gesch.  des  K.-R. 
1843,  I  148  fiP.)  und  Haneberg  (Oanones  s. 
Hippolyti,  1870,  12)  erklSrten  umgekehrt 
den  syrischen  Text  fiir  eine  Abk^rzung  des 
griechischen,  und  mir  scheint  diese  Auffas- 
sung  den  Yorzug  zu  verdienen.  Eine  genaue 
Untersuchungtiber  das  Textverh&ltniss  wurde 
nocb  nicht  angestellt.  Was  aber  die  Ent- 
stehung  des  ersten  Bestandtheils  anlangt, 
so  fallt  sie  nocb  in  das  3.  Jabrh.,  wabr- 
scbeinlich  in  die  zweite  Halfte  desselben. 
Eu$ebiu8  H.  e.  Ed,  c.  25  erwahnt  unter  den 
Apokryphen  8t^x*l  xtov  diro^r^Xcov,  Athana- 
sitts  Ep.  fest.  39  fQbrt  unter  den  Vorlese- 
bQchem  fdr  die  Eatecbumenen  eine  d(8a^ 
Toiv  ^ooT^Xcov  auf,  und  der  Titel  lasst  ver- 
muthen,  dass  sie  unsere  Scbrift  meinen,  wie- 
wol  sicb  bei  dem  Mangel  einer  n&bem  In- 
baltsan^be  nicbts  Sicberes  dartlber  sagen 
lasst.  Citate  bringt  zuerst  Epiphanim  H. 
45,  c.  4;  70,  c.  10—12;  75,  c.  6;  80,  c.  7. 
Da  aber  das  Werk  bei  ibm  bereits  SuxToStc 
oder  StardE^etc  tcuv  dhco<7T6Xcov  beisst  und  da 
dieser  Titel  im  Besondem  dem  acbten  Bucb 
eigentbihnlicb  ist,  so  folgt,  dass  es  inzwiscben 
urn  zwei  weitere  Bticher  bereichert  worden 
war.  Das  siebente  Bucb  entstand  wabr- 
scbeinlicb  am  Anfang  des  4.  Jabrb.  und 
ist  yielleicbt  nicbt  so  fast  die  vdllig  selb- 
standige  Arbeit  eines  eigenen  Autors,  als 
ein  blosser  Nacbtrag  zum  ersten  Theil.  Die 
Entstebung  oder  vielmebr  die  Redaction  des 
acbten  Buches  (denn  die  mitgetbeUten  Ote- 
bete  geboren  inbaltlicb  einer  altem  Zeit  an) 
^t  etwa  auf  die  Mitte  des  4.  Jabrb.  und 
sein  Redactor  ist  zugleicb  als  Zusammen- 
setzer  des  Ganzen  zu  betracbten.  Docb 
standen  damals  die  apostoliscben  Kanones 
nocb  nicbt  am  Scbluss,  da  sie  (can.  8,  al.  7) 
die  Feier  des  Osterfestes  mit  den  Juden 
mit  Strafen  bedroben,  wabrend  die  Consti- 
tutionen  nacb  dem  Zeugniss  des  Epiphanius 
H.  70,  c.  10  damals  die  gegentbeilige  Ver- 
ordnung  enthielten,  spater  freilich,  wie  der 
heutige  Text  V,  c.  17  zeigt,  in  diesemPunkt 
geandert  wurden.  Sie  wurden  gegen  den 
Anfang  des  6.  Jabrb.  hinzugefQgt,  nacbdem 
ihre  8animlung  selbst  erst  voUendet  worden 
war.  Die  Heimat  des  Werkes  ist  Syrien. 
Was  endlicb  das  Anseben  des  Werkes  be- 
trifft,  so  wurden  die  Stimmen  des  Eusebius 
und  Atbanasius  bereits  angefCUirt.  Epipha- 
nius  H.  70,  c.  10  nennt  es  ein  zwar  von 


Vielen  bezweifeltes,  aber  dennocb  nicbt  zu 
yerwerfendes  Bucb,  da  die  ganze  kircbliche 
Ordnung  in  ibm  entbalten  und  nicbts  dem 
Glauben,  der  kircblicben  Disciplin  und  Ver- 
waltung  zuwider  sei.  Der  85.  apostoliscbe 
Eanon  fUbrt  die  Scbrift  unter  den  kanoni- 
scben  Biicbem  auf.  Die  truUaniscbe  S3^ode 
692,  c.  2  verwirft  sie  zwar  als  dnrch  Hare- 
tiker  verfalscbt,  giebt  aber  zugleicb  zu  ver- 
stehen,  dass  sie  dieselbe  fQr  eine  ursprtlng- 
licb  ecbte  und  apostoliscbe  Scbrift  balte. 
Indessen  stand  das  Werk  aucb  spater  nocb 
im  Orient  in  Anseben  und  wurde  von  den 
Griecben  namentlicb  im  11.  Jabrb.  in  dem 
Streit  mit  den  Lateinem  geltend  gemacbt. 
Im  Abendland  fand  es  keinen  Eingang.  — 
Unter  den  Ausgaben  seien  erwabnt  die 
von  Turrianus  (Venet.  1563)  als  die  erste, 
die  von  Cotelier  (Patr.  apost.  0pp.  t  I)  als 
die  mit  reichem  Commentar  versebene,  die 
von  Lagarde  (Lipsiae  1862)  als  die  neueste 
und  kritiscb  correcteste.  Die  griindlicbsten 
Forschungen  ilber  den  Gegenstand  verdan- 
ken  wir  Drey  (Neue  Untersucbungen  etc., 
Tubingen  1832)  und  J.  W.  BickeU  (a.  a.  0.). 
Erwahnt  sei  nocb  die  Scbrift  Krdbhe^a  Ueber 
den  Ursprung  und  den  Inbalt  der  aposto- 
liscben Constitutionen  des  Clemens  Romanus 
(Hamburg  1829).  Ueber  die  Frage  der  In- 
terpolation vgl.  Tflb.  Tbeol.  Quartalscbrift 
1880,  378  ff.  FUNK. 

COIfTINEIrTE8  =  ^aTeo6|levo^  eine  Be- 
zeicbnung  fttr  Monche  in  Cone.  Carth.  HI, 
c.  25;  vgl.  Cod.  can.  eccl.  Afr.  c.  38. 

CONTRA.  YOTYM,  eine  auf  cbristlicben 
Grabsteinen  ziemlicb  baufige  Formel,  welcbe 
den  Schmerz  der  Hinterbliebenen  ausdrUcken 
soil,  und  die  aucb  auf  einigen  heidnischen 
Epitapbien  angetroffen  wird.  Sie  ist  offen- 
bar  der  Gegensatz  zu  dem  lubens  merito 
der  beidniscben  Votivsteine.  Soviel  icb  das 
Material  tLbersehe,  diirfte  die  Formel  seit 
dem  4.  Jabrb.  gebrauchlicb  gewesen  sein; 
das  alteste  datirte  Beispiel  ist  allerdings 
erst  aus  dem  J.  400  {de  Eossi  Inscr.  n.  491  : 
PARENT  •  S  •  POSVERV^  |  PETLVM  • 
CONTRA  I  UO  •  TV  ET  DOLO  •  SVO 
RECEDI I  T  •  COS  •  ISTILICONIS). 

MarceUfs  Ansicbt  (Inscr.  comm.  snbiect. 
132),  die  Formel  C.  V.  werde  nur  von  El- 
tem,  welcbe  den  Tod  ibrer  Kinder  bekla- 
gen,  angewendet,  ist  nicht  baltbar.  ^ar- 
tigny  s.  v.  hat  eine  Reibe  von  Inschnften 
beigebracht,  welcbe  zeigen,  dass  die  Formel 
in  alien  Lebensverbaltnis»en  vorkommt :  zwi- 
schen  Ebeleuten  {de  Rossi  n.  577,  aus  dem 
J.  407;  n.  585,  a.  408;  Fabretti  c.  VHI, 
n.  176,  177;  Ferrari  Monum.  di  s.  Ambro- 
gio  54  f.;  Gh^er  1050*,  1139";  Doni  cl. 
Xn  75),  zwischen  Geschwistem  und  Freun- 
den  (Gruter  105*;  Muratari  1873 «,  1932*), 
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von  Seiten  der  Freigelassenen  fQr  ihre  Pa- 
trone  (Gruter  1025  *),  von  Kindern  fiir  ihre 
Eltem  (Ferrari  57).  Einmal  begegnet  man 
der  Variante  CONTRA  VOTA  (Gazzera  84). 
Ein  Reisender  setzt  seinem  vom  Tod  fiber- 
rasohten  GFefahrten  einen  Titel  in  Rom  con- 
tra votum  (Boldetti  441). 

Mariigny  hat  ebenfalls  Bchon  darauf  hin- 
gewiesen,  dass  die  Formel  sich  namentlich 
in  Oberitalien,  Mailand  u.  8.  f.  findet.  In- 
dessen  trifft  man  sie  auch  in  Rom  (s.  de 
Rossi  a.  a.  0.)  und  anderen  Orten  Mittel- 
italiens,  wie  die  von  FabreUi  583  f.  ge- 
sammelten  Beispiele  zeigen. 

MarUgny  betrachtet  die  in  Gallien  be- 
sonders  nachgewiesenen  Formeln :  PRO  DI- 
LECTIONE  POSVERVNT  {Le  Blant  1 366), 
VmCVLO  •  CARITATIS  •  ET  •  8TVDI0  • 
RELIGIONIS  •  TITVLVM  •  POSVERVNT 
(eb.  341,  377,  386,  400,  405,  414),  PRO 
CARITATE  (eb.  415),  PRO  AMORE,  PRO 
PIETATE  (schon  302  in  Rom;  de  Rossi  I, 
n.  28)  als  gleichwerthig  mit  PRO  VOTO. 
Indess  sieht  Jeder,  dass  der  Gedanke  ein 
ganz  anderer,  entschieden  christlicher  ist. 
Mehr  entsprechen  dem  C.  V.  die  von  Fa- 
hretti  a.  a.  0.  beigebrachten ,  allerdings 
heidnischen  Steinen  angehorenden  Fonneln: 
EVGAMO  . . .  MATER  |  QVOD  •  DEBVIT 
I  FILIVS  •  MATRI,  und  besonders:  .  .  . 
FILIO  •  PnSSIMO  I  PATER  •  INFELIX 
I  AEQVIVS  •  ENDi  •  FVERAT  |  VOS  • 
HOC  •  MIHI  •  FECISSE  |  ET  •  SIBI.    keaus. 

CONYEIfTICULUM,  im  Grande  identisch 
mit  concilium  und  conciliabulum,  bezeichnet 
bei  Lactam.  V  11,  Amoh.  IV  152  (90,  ed. 
Hamb.  1610)  das  Kirchengebaude  (vgl.  d. 
A.  Basilika),  spater  {Cod.  Theod.  lib.  XVI, 
tit.  V  de  haeret.  leg.  10 :  conventiculis  suis 
haereticae  superstitioms  turba  propulsetur; 
ib.  lib.  XVI,  tit.  IV,  leg.  4)  hauptsachlich 
die  Winkelversammlungen  der  Haretiker. 
Vgl.  Bingham  I  126. 

COimSNTUS,  COETUS  AFTELUCINI. 

'  Wie  fiberhaupt  das  ganze  kirchliche  Offioium 
seinem  Wesen  nach  in  die  alteste,  ja  in  die 
apostolische  Zeit  hinaufreicht,  so  insbesondere 
das  nachtliche  Stundengebet  (oMcium  ma- 
tutinum).  Dass  die  Christen  noch  im  Dun- 
kel  der  Nacht,  vor  Anbruch  des  Tages,  zu 
gottesdienstlichen  Zwecken  zusammenkamen, 
war  der  Hauptgrund  zu  einer  der  wirksam- 
sten  Verleumdungen  gegen  sie,  zu  der  An- 
klage  auf  Blutschande  und  ahnliche  Aus- 
schweif ungen ,  welche  die  Apologeten  be- 
stflndig  von  ihnen  abwehren,  und  welche 
bereits  Tacitus  und  Sueton  zu  der  Behaup- 
tung  veranlassten ,  man  habe  es  hier  mit 
einer  gefahrlichen ,  schadlichen,  menschen- 
feindlichen  und  allgemein  verhassten  Secte 
zu  thun.   Plinius  d.  J.  (1.  10,  ep.  97)  konnte 


indess  bei  seiner  Untersuchung  der  Saehe 
nichts  herausfinden  als  die  ThfUbsache,  dass 
sie  state  die,  also  wol  nicht  regelmSsaig 
jeden  Tag,  vielleicht  auch  soil  es  heissen, 
am  Sonntage,  ante  lucem  zusammenkont- 
men,  auf  Christus  als  auf  ihren  Gott  ein 
Lied  singen  und  sich  zu  allem  Guten  ver- 
pflichten,  dann  wieder  auseinander  gehen 
und  abermals  zum  Genusse  einer  unschol- 
digen  Speise  sich  versammeln.  Auf  sein 
Decret  hin  aber  batten  sie  das  unterlassen. 
Ohne  in  die  vielen,  zum  TheU  unhaltbaren 
Vermuthungen  uber  den  Sinn  dieser  Stelle 
(vgl.  Kliefoih  Lit.  Abh.  IV  276  ff.;  Hamak 
Gemeindegottesdienst  229;  LQft  Liturg.  1, 
81  f.)  einzugehen,  ist  soviel  jedenfiiUls  das 
Wahrscheinlichere ,  dass  diese  coetus  ante- 
lncani, wie  sie  TertuUian  (Apol.  2)  mit  Be- 
rufung  auf  diesen  Brief  nennt  (und  nacb 
ihm  Hieronymus,  wogegen  Ambrosius,  fibrt- 
gens,  wie  es  scheint,  nur  mit  Bezug  auf 
Privatgebete,  von  antelucanae  horae  redet; 
De  virg.  L  III  4,  19)  nicht  die  Feier  der 
Liturgie  selber  waren,  sondern  andere  Ver- 
sammlungen  zu  Gesang  und  religiosen  Le- 
sungen,  vielleicht  auch  Vortragen,  also  Ge- 
betsversammlungen.  Die  Zeiten  der  Ve^ 
folgungen  aber  scheinen,  wenigstens  often, 
auch  die  Feier  der  Liturgie  und  der  (Tom- 
munion  in  diese  antelucani  coetus  gedrangt 
zu  haben  (Terttdl.  Cor.  3  und  vielleicht 
ad  uxor.  II  4?),  wie  mSglicher  Weise 
auch  der  Ausdrack  des  Plinius  andentet 
Immerhin  aber  war  das  nur  Ausnahme, 
durch  die  Noth  veranlasst,  und  sicherUch 
muss  zwischen  diesen  coetus  antelucani  und 
der  Liturgie  immer  ein  Unterschied  gemadit 
werden,  wenn  auch  manchmal  beide  der  Zeit 
nach  zusammen  abgehalten  werden  mussten. 
Daher  sie  denn  auch  spater,  wo  die  Litur- 
gie sich  wieder  an  den  hellen  Tag  hervor 
wagen  durfte,  wie  ursprtinglich  beibehalten 
blieben.  Sie  finden  sich  bei  den  Vatera  oft 
erwahnt,  z.  B.  von  Basilius  Ep.  243,  3  (III 
374)  als  6}jLvt|)8iai  voxTTjptvot,  oder  Ep.  46,  2 
(TIT  136)  als  v6xt«c  icc^wxiojiivat ,  welchffli 
alle  Glaubi^n  beiwohnten.  Freilich  ist  bei 
manchen  dieser  Stellen  nicht  ganz  gewiss, 
ob  sie  auf  diese  coetus  antelucani  oder  auf 
die  Vigilien  sich  beziehen.  Besonders  drang 
Chrysostomus  auf  fieissigen  Besuch  dieser 
coetus  und  nahm  manche  Veranderungoi 
an  der  innern  Einrichtung  derselben  vor. 
Insbesondere  feierte  er  sie  mit  grossem  Eifer, 
seitdem  die  Arianer  in  Constantinopel  dureh 
die  pomphafte  Einrichtung  derselben  grossen 
Anhang  fanden  (Pallad.  vit.;  Chrys.  Soar. 
VI  8 ;  Soz.  Vm  8).  Ueber  die  Einrichtung 
derselben  finden  wir  in  den  apoetolischen 
Constitutionen  Aufschluss  (VIII 34—39 ;  VII 
47,  48;  n  59,  wozu  die  Nota  53  von  Co- 
teUer).  Es  waren  auch  die  Katechumenen 
in  dieselben  zugelassen  und  erfolgte  hier- 
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bei  ihre  Entlassung  in  der  ngmlichen  Weise 
wie  beim  feierlichen  Gottesdienste  (s.  Bing^ 
ham  Y  Bid  a.  d.  A.  Katechumenen  n.  6). 
Litteratur:  Bingham  Y  315— SiS  (dh. 
Xm,  c.  10,  11);  Marthte  HI,  1.  IV,  c.  7; 
Sdvaggio  L  11,  p.  1,  c.  9,  §  10;  CoteUer 
Ij.  L;  Probst  Lehre  u.  Gebet  in  den  ersten 
drei  Jahrh.  344—353.  wsiss. 

COPUTAE,  8.  Foesoren. 

COKBONA  ECCL.,  g.  Klerus. 

COBOIfA.  Die  aus  Bhimen  oder  Blattern 
zu  einem  geechlossenen  Reifen  zusammen- 
gef&gteii  Krfinze,  coronae,  dienten  den  Alien 
zunaichst  als  heiterer  Schmuck  beim  Becher 
nach  der  Tafel.  Angeblich  wand  man  sie 
orsprtlnglioh  um  die  Stime,  um  durch  eine 
den  Blumenbeigelegte  Kraft  dieberauschende 
Wirknng  des  Weines  zu  brechen ;  bald  aber 
ward  das  Yertheilen  der  ErSnze  das  Zei- 
ehen,  sich  nach  der  coena  ausgelassenen 
G^lagen  hinzngeben.  Ans  dem  Abscheu  der 
Christen  gegen  solche  Schwelgereien  erklart 
es  sich,  dass  wir  auf  den  Darstellungen 
ihrer  Mahlzeiten  die  (Hste  nie  bekr^t 
sehen ;  hdchstens  trugen  sie  Ejranze  um  den 
Hals,  einen  Schmuck,  der  nicht  nothwendig 
Gelage  Tomussetzte.  ,Et  sparsis  utimur  (flo- 
ribus)^  sagt  Minucius  Felix,  ,et  sertis  colla 
complectimur.  Quod  caput  non  coronamus, 
ignoscite/ 

Weiterhin  fanden  die  Kranze  vielfach  im 
religiSsen  Quite  ihre  Verwendung.  So  tru- 
gen die  arralischen  Brdder  bei  il^n  Festen 
als  Abzeichen  einen  Kranz  von  Aehren  um 
die  Stime  (vgl.  Marqiiardt  Heiligth.  408); 
ebenso  zogen  die  romischen  Frauen  zu  dem 
verehrten  Heihgthum  der  Diana  in  Aricia  mit 
bekranztem  Haupte  (DdUinger  Heidenth.  u. 
Judenth.  503).  -—  Bei  den  Christen  kommen 
Kranze  im  gottesdienstlichen  Gebrauche  nicht 
▼or.  Allerdingslasst  Tr«emon(Fabiola236) 
den  Jung^uen  bei  ihrer  Weihung  einen 
Kranz  auf  das  Haupt  setzen;  allein  unter 
der  (JTE^avT)  der  Jungfrauen  verstand  man 
nicht  einen  Kranz,  sondem  eine  Kopfbinde, 
und  daher  nennt  Cyrill  von  Jerusalem  (Ca- 
tech.  XII  33)  die  Jungfrauen  (Jte^avofifisvai 
(vgl.  Garrucci  Vetri  135).  —  Ebenso  ver- 
mieden  die  Christen  die  heidnische  Sitte, 
den  Todten  Kranze  zu  weihen  (Becker  Gal- 
lus  ni  381).  ,Non  adnectimus  aresoentem 
coronam,'  sagt  Mtnudus  Felix,  ,sed  a  Deo 
aetemis  floribus  viyidam  sustinemus.^  Die 
bekrinzten  weiblichen  Kopfe,  die  man  wie- 
derholt  auf  Katakombenbildem  findet,  sind 
sammtlich  einfache  Decorationsstiicke. 

Eine  ganz  besondere  Bedeutung  hatte  der 
Kranz  bei  den  Heiden  als  Zeichen  des  Trium- 
phes  fiber  einen  bezwungenen  aussem  Feind 
und  als  Lohn  des  Sieges  in  den  Wettkam- 
pfen.    Aus  der  leidenschaftlichen  Vorliebe, 


welche  die  Romer  fQr  die  Spiele,  besonders 
fOr  die  Wettrennen  und  die  Gladiatoren- 
kampfe  batten,  erkl&rt  sich  die  Menge  der 
Statuen  und  Sculpturen,  welche  uns  Wagen- 
lenker  und  Heiden  der  Arena  mit  ihrem 
Siegeskranze  in  der  Hand  darstellen.  Dem 
Beginne  der  ludi  Romani  und  anderer  cir- 
censischer  Spiele  gin^  eine  pompa  vorher, 
die  Ton  dem  pr^dnrenden  Magistrat  — 
praefectus  ludi,  dr(ioyoHzri^,  TOfAvouiidfpxoc  — 
eroffhet  wurde.  Er  erschien  dabei  in  der 
Tracht  der  Triumphatoren ,  den  Elfenbein- 
scepter  in  der  Hand,  wahrend  ein  Sklave 
einen  Kranz  von  goldenen  Eichenblfittem, 
mit  Edelsteinen  besetzt,  dber  seinem  Haupte 
hielt  (Marquardt  Gottesdienst  499).  Im  ca- 
pitolinischen  Agon  der  Dichtkunst  war  der 
Kaiser  selber  der  Yorsitzende,  und  der  aus 
Oel-  und  Eichenzweigen  geflochtene  Kranz 
(mista  quercus  oliva),  den  der  Herrscher 
mit  eigener  Hand  dem  Sieger  aufs  Haupt 
setzte,  war  das  hochste  Ziel  des  Ehrgeizes 
fQr  die  Dichter;  die  Erinnerung  daran  er- 
hielt  sich  durch  das  ganze  MA.  {Fried- 
laender  U  348).  Soviel  zum  Yerstandniss 
der  Darstellungen  auf  christlichen  Monu- 
menten  und  der  Sprache  der  Yater. 

Es  ist  bekannt,  wie  besonders  der  hi.  Pau- 
lus  und  die  Apokalypse  in  jenen  heidnischen 
Kampfspielen  ein  Symbol  des  geistigen  Wett- 
kampfes  um  die  Siegeskrone  der  Seligkeit 
erblickten.  Yiele  laufen,  Einer  gewinnt  den 
Preis;  die  K&mpfer  im  Agon  mflhen  sich 
um  yergangliche ,  wir  um  unvergangliche 
Kranze;  nur  wer  regelrecht  gekfimpft,  wird 
gekront.  Der  Apostel  lobt  die  Galater,  well 
sie  bene  currebant,  und  sagt  von  sich  sel- 
ber, er  habe  den  guten  Kampf  gekampft, 
den  Lauf  vollendet,  so  sei  ihm  die  Krone 
hinterlegt,  die  der  qfcDvo^ltrjc  in  seiner  Ge- 
rechtigkeit  ihm  nicht  vorenthalten  werde  etc. 
In  einer  Zeit  nun  aber,  wo  das  Ringen  ein 
so  gewaltiges,  der  Gegner  ein  so  furcht- 
barer  war,  wo  der  Wettlauf  des  Lebens  an 
den  christlichen  Athleten  die  hdchsten  An- 
forderungen  stellte,  da  musste  gerade  die 
Hinweisung  auf  den  Siegespreis  die  kraf- 
tigste  Ermunterung  und  Starkung  fdr  die 
Glaubigen  bilden;  zugleich  gab  es  zur  Be- 
zeichnung  derjenigen,  welche  im  edelsten 
Ringen  des  blutigen  Martyriums  der 
Ruhm  der  Kirche  geworden  waren,  kein 
passenderes  Symbol  als  das  der  Arena  ent- 
nommene:  der  Siegeskranz,  verbunden  mit 
der  Pahne.  In  diesem  Bilde  bewegt  sich 
denn  auch  wirklich  fortwahrend  die  Sprache 
der  Yater,  wenn  sie  von  den  Blutze^en 
reden:  bonum  agonem  subituri  estis  (Tert, 
De  spectac.  c.  3);  agon  coelestis  exhibitus, 
ut  Dei  servus  in  agonis  promissi  certamine 
coronatus  est  {Cypr.  De  spectac.  c.  2).  Et 
bene  pro  mentis  gaudet  sibi  praemia  reddi, 
tecum,  Paule,  tenens  calcata  morte  coro- 
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nam,  heisst  es  aof  der  alten  Orabschrift 
der  Martyiin  Zosima  (Bull.  1865,  47),  und 
in  den  Yersen  iiber  dem  Portal  der  Eirche 
der  hi.  Felicitas:  tempera  victricis  florea 
serta  ligant  (Bull.  1863,  43).  Damit  stinmit 
Clberein  die  geradezu  zahUose  Menge  Yon 
bildlichen  Darstelluugen  des  Kranzes  auf 
Grabsteinen  und  re^idsen  Gegenstanden 
aller  Art,  wo  bald  durch  eine  einfache  C, 
bald  durch  eine  grossere  oder  geringere 
Mannigfaltigkeit  weiterer  Symbole  die  eine 
Grundidee  zur  Anschauung  gebracht  ist. 
Versuchen  wir  in  Folgendem,  uns  wenig- 
stens  die  Hauptgruppen  dieeer  Darstelluu- 
gen Yorzufiihren,  indem  wir  eine  allgemeine 
Bemerkung  vorausschicken.  Es  lag  in  der 
Natur  der  Sache,  dass  in  den  Jahrhunder- 
ten  der  Yerfolgung  der  Schmerz  und  die 
Qualen  der  Martyrer  bei  den  Vatem  wie 
bei  den  Eiinstlem  durchaus  zuriicktraten 
hinter  der  Schilderung  des  Lohnes.  In  der 
nachconstantinischen  Zeit  begannen  die  Dich- 
ter  auch  die  Leiden  der  Blutzeugen  zu  schil- 
dem;  allein,  wieLessingbemerkt,  derEunst- 
ler  hat  engere  Grenzen,  als  der  Dichter. 
Freilich  finden  ¥rir  in  sehr  einzelnen  Fallen 
auch  die  bildliche  Darstellung  von  Marter- 
scenen ;  allein  die  dabei  mit  unyerkennbarer 
Absichtlichkeit  betonte  Belohnung  in  der 
himmlischen  Herrlichkeit  beweist,  wie  die 
Eunst  mit  richtigem  Tacte  die  alte  Tradi- 
tion festgehalten  hat. 

War  der  Sieg  errungen,  so  trat  der  gliick- 
Uche  Eampfer  vor  den  diifaivod^TTjc,  der  per- 
sonlich  oder  durch  seinen  Stellyertreter  zu- 
gleich  der  praefectus  ludi  und  der  Eampf- 
richter  war,  um  aus  seiner  Hand  das  bra- 
vium,  den  Siegespreis,  zu  erlangen.  Yon 
diesem  Eampfrichter  ist  bei  den  Y&tem 
sehr  haufig  die  Rede.  Tertullian  ruft  den 
Martyrem  zu :  bonum  agonem  subituri  estis, 
in  quo  agonothetes  Deus  viyus  est,  xystar- 
ches  Spiritus  sanctus,  coronae  aetemitatis 
brabium  . . .  Epistates  Tester  Christus  lesus 
(De  spectac.  m).  Nach  Clemens  Alexandr. 
ist  Gott  stets  der  dYcovo^^Tirjc ,  PpaptoTijc  6 
M^  Ocou,  dtotal  8k  o(  £^78X01.  Die  hi.  Per- 
petua  hatte  vor  ihrem  Martyrium  eine  Yi- 
sion,  wo  sie  sich  als  Ringer  im  Amphithea- 
ter schaute.  Yor  dem  Beginne  des  Eam- 
pfes  erscheint  eine  iibematiirUche  Gestalt 
im  Festgewande,  den  Stab  in  der  Hand, 
und  verkiindet  die  Bedingungen.  Als  sie 
den  Gegner  bezwungen  hat,  tritt  sie,  be- 
gleitet  Yon  ihren  adiutores  et  favitores  (^t- 
(jxdfTai),  vor  den  Eampfrichter,  der  ihr  die 
Palme  reicht  mit  den  Worten:  fiha,  pax 
tecum  {Ruinart  Acta  I,  §  10).  So  nahe  es 
nun  Uegt,  dass  auch  die  Eiinstler  den  ^^' 
vo&lTir)c  dargestellt  haben,  so  scheint  dieser 
Punkt  Yon  den  Archaologen  doch  bisher 
Yiel  zu  wenig  beachtet  worden  zu  sein.  Gar- 
rued  bringt  in  seinen  Yetri  TaY.  XXXIY  7, 


8  zwei  heidnische  Glasschalen  mit  Darstel- 
lung Yon  Faustkampfem,  hinter  denen  gans 
unzweifelhaft  der  Eampfrichter  erscheint, 
kenntUch  durch  den  Palmzweig,  den  er  in 
der  erhobenen  Hand  halt.  Dennoch  erklart 
Garrucci  (186)  ihn  fttr  den  dXe(imf|c,  der 
die  Ringkampfer  salbte.  Eines  der  fur  un- 
semG^genstand  merkw&*dig8ten  christlichen 
Monumente  ist  eine  Medaille,  welche  auf  der 
einen  Seite  das  Martyrium  des  hi.  Lauren- 
tius  darstellt,  auf  der  andem  Seite  das  uber 
seinem  Grabe  errichtete  Heiligthum  (Bull. 
1869,  33,  taY.  V).  Der  Heihge  liegt  auf  dem 
Roste,  unter  dem  die  Flanmen  emporztln- 
geln;  ein  Henker  halt  ihn  an  den  Ftissen  fast 
Eben  hat  sich  die  Seele  Yom  Eorper  gelost 
und  schwebt  als  Orante  empor,  um  aus  einer 
Yom  Himmel  her  erscheinenden  Hand  den 
Eranz  des  Sieges  zu  empfangen.  Neben 
der  Marterscene  sitzt  auf  einem  erhohten 
Throne  ein  Mann  mit  einem  Eranze  in  den 
Haaren  und  einem  Scepter  in  der  Hand, 
und  neben  ihm  steht  auf  derselben  Ebrho- 
hung  ein  anderer  Mann.  De  Rossi  erklart 
die  sitzende  Figur  fiir  den  Eaiser  (33): 
sollte  es  nicht  vielmehr  Gott  als  der  ^o»- 
vo&£tt)c  sein,    die   danebenstehende  Figur 

aber,   bei  der  das gezeichnet    ist, 

Christus  als  der  4irt<TTdETT)c,  der  dem  Marty- 
rer im  Eampfe  zur  Seite  steht,  und  der 
zugleich  als  der  ^^utt)c,  kenntlich  durch 
das  A  und  Q,  ihm  Yom  Himmel  her  die 
Siegeskrone  darreicht?  Das  Yon  Garrucci 
(Storia  TaY.  68)  aus  dem  Coemeterium  Tra- 
sonis  gebrachte  Bild  des  Gladiators  und  der 
beiden  kranzetragenden  Wagenlenker  lasse 
ich  bei  Seite,  trotzdem  er  gegen  de  Rossi 
(Bull.  1867,  84)  den  christlichen  Ursprung 
dieses  Bildes  Yertheidigt;  auf  einem  andem 
G^malde  desselben  Coemeterium  aber  (TaY. 
69)  ist  die  mannliche  Figur  mit  dem  Stabe 
in  der  Hand  wiederum  unzweifelhaft  der 
dYa>vo&eTY)c,  der  neben  ihm  Stehende  mit 
der  Bfichse  der  Xystarches,  Yon  welchem 
Tertullian  redet,  w&hrend  die  beiden  da- 
neben  gemalten  Er&nze  das  bravium  oder 
den  Siegespreis  sinnbilden,  den  der  Yerstor- 
bene  im  w  ettkampfe  des  Lebens  errungen 
hat.  Ein  bekanntes  Bild  der  Himmelffuirt 
des  Elias  im  Coemeterium  der  Domitilla 
(Gart-ucci  Storia,  TaY.  31)  stellt  den  Pro- 
pheten  nach  Art  der  Wettfahrer  auf  Yier- 
sp&nnigem  Wagen  dar;  Yor  ihm  steht  eine 
mannliche  Figur,  mit  einem  Eranze  um  das 
Haupt.  Ghtrrucci  deutet  sie  auf  den  Fluss- 
gott  des  Jordan;  allein  da  die  Flussgotter 
hegend  neben  ihren  Umen  dargesteUt  zu 
werden  pflegen,  so  dfirfte  auch  hier  rich- 
tiger  an  den  Eampfrichter  gedacht  wer- 
den. Das  Gleiche  gilt  Yon  anderen  Dar- 
stelluugen, in  denen  man  den  Eaiser,  pro 
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tribunali  sitzend  oder  stehend,  hat  erkennen 
wollen. 

Wahrend  die  bisher  besprochenen  Bilder 
UBS  den  Herm  oder  seinen  himmliBchen 
Vater  unter  dem  Bflde  des  diTfoivodeTTjc  vor- 
fOhren,  erscheint  auf  einer  reichen  Reihe 
anderer  Darstellungen  der  Heiland  selber 
oder  die  Hand  des  himmlischen  Vaters  aus 
der  Wolke  ak  der  Spender  des  Sieges- 
kranzes.  So  sehen  wir  Christus  auf  einem 
Gtemalde  im  Coemeterium  Pontiani  in  hal- 
ber  Figur,  wie  er  den  beiden  Martyrem 
Abdon  und  Sennen  Kronen  auf  das  Haupt 
setzt ;  im  Coemeterium  des  hi.  Sebastian  ad 
catacombas  empfangt  der  Heilige  Ton  dem 
in  der  gleichen  Weise  dargestellten  Hei- 
lande  die  Krone  aus  seinen  Handen.  Die- 
selbe  Scene  ist  eine  der  beliebtesten  Dar- 
stellungen auf  den  Glasschalen,  wo  der  Hei- 
land fiber  den  Hauptem  der  beiden  Apostel- 
flirsten  oder  anderer  Heiligen  Kronen  zu 
halten  pflegt.  In  der  Katakombe  des  hi. 
lanuarius  in  Neapel  halt  eine  aus  den  Wol- 
ken  erscheinende  Hand  den  Kranz  iiber  dem 
Kopfe  einer  Orante,  neben  der  rechts  und 
links  Palmzweige  hervorspriessen  (Garrucci 
Storia  Tay.  99);  dieselbe  Darstellung  kehrt 
in  den  Mosaiken  der  BasiUken  fast  als  re- 
gelmassiger  Abschluss  der  ganzen  Compo- 
sition wieder ;  so  in  der  Darstellung  der  hi. 
Euphemia  bei  Ciampini  Vett.  Mon.  II,  tav. 
35  (s.  beistehende  Fig.  111). 


Flff.  111.    HI.  EnphemiA,  Mosaik  in  Barexuia. 

Um  noch  einige  Besonderheiten  zu  be- 

merken,  so  sehen  wir  auf  einer  Glasschale 

.  {Garrucci  Vetri  XXH  1)  die  hi.  Agnes  als 

Orante  zwischen  zwei  Tauben,   welche  ihr 

einen  Kranz  darreichen,  den  Kranz  der  Jung- 


frUulichkeit  und  den  des  Martyriums,  nach 
den  Worten  des  Prudentiua  (Peristeph. 
XIY  7):  duplex  corona  est  praestita  mar- 
tyri:  intactum  ab  omni  crimine  virnnat, 
mortis  deinde  gloria  liberae.  Die  Taube 
als  Spenderin  des  Krauzes  kommt  auch  wie- 
derholt  auf  den  Graffiten  der  Grabsteine 
Yor;  es  ist  urspriinglich  die  Taube  Noe's 
mit  dem  Oelzweig,  fiir  den  dann  nicht  sel- 
ten  durch  Yerbindung  mit  der  Idee  des 
Kampfes  der  Palmzweig  oder  die  Sieges- 
krone  trat.  Die  Erklarung,  worin  denn  der 
Lohn  des  Christen  nach  dem  glficklichen 
Erdenlaufe  bestehe,  ist  ausgesprochen  auf 
einem  Grabsteine,  der  uns  zwischen  Krone 
und  Palme  den  Leuchtthurm  als  das  Ziel 
der  irdischen  Seefahrt  zeigt,  jenen  Leucht- 
thurm, der  auf  einem  andem  Grabsteine 
die  Inschrift  dopa-ca  tragt,  anlehnend  an 
das  Wort  des  Apostels:  kein  Auge  hat  es 
gesehen,  was  Gott  denen  bereitet  hat,  die 
ihm  hienieden  dienen.  Eine  sehr  interessante 
Zusammenstellung  einzelner  Bilder  und  Fi- 
guren  zu  einer  gemeinsamen  Idee  findet 
sich  auf  einem  bleiemen  Schopfgefass,  das 
zu  Tunis  in  Africa  gefunden  wurde.  Dort 
stehen  neben  einander  Christus  als  der  gute 
Hirt,  ein  Gladiator,  der  triumphirend  eine 
Corona  emporhalt,  eine  gefliigelte  Victoria 
mit  Kranz  und  Palmzweig,  und  eine  Orante ; 
das  Ganze  ist  durch  zwei  Palmbaume  ein- 
gefasst.  Selbst  die  wilden  Thiere  fehlen 
nicht,  iiber  welche  der  Gladiator  gesiegt 
hat,  wahrend  die  vierfache  Quelle,  aus  der 
Hirsche  trinken,  die  Seligkeit  des  Siegers 
im  Himmel  andeutet,  die  in  der  beigefiig- 
ten  Inschrift  mit  den  Worten  ausgesprochen 
ist:  ANTAHaT£TAa)PM£T£Y#OCrNHC, 
schopfet  Wasser  in  Frohlocken  (Bull.  1867, 
77  ff.). 

Neben  den  genannten  Darstellungen  ent- 
wickelte  sich  unter  dem  Einflusse  der  jo- 
hanneischen  Vision  die  bildliche  Betonung 
jener  andem  Idee,  dass  der  Sieg,  de^  der 
Christ  erringt,  wesentlich  das  Work  der 
Gnade  ist,  und  dass  daher  die  Krone  nicht 
sowol  seinem  Ringen,  als  dem  Beistande 
von  oben  gebdhrt.  So  schliesst  sich  an  die 
apokalyptische  Darstellung  in  S.  Paul,  wo 
die  Tierundzwanzig  Aeltesten  ihre  Kronen 
dem  Lamm  darbringen,  eine  Reihe  ver- 
wandter  Bilder  an,  auf  welchen  die  Heili- 
gen, kostbare,  perlenbesetzte  coronae  in 
den  Handen  und  begleitet  von  anderen 
Heiligen,  besonders  von  den  Apostelftirsten 
als  ihren  adiutores  et  favitores,  Tor  den 
himmlischen  <iY<«>voftl'nf)c  hintreten,  um  den 
einzig  durch  seine  Hiilfe  errungenen  Sie- 
gespreis  ihm  ihrerseits  darzubringen.  Der- 
artige  Bilder  finden  wir  sowol  in  den  Ge- 
malden  der  Katakomben,  als  ganz  beson- 
ders in  den  alten  Mosaiken  zu  Rom,  Ra- 
venna und  anderwarts.     Sehr  merkwUrdig 
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iflt  die  Daratellung  aof  einem  Sarkophag  des 
lateranensischen  Museums,  wo  die  Seligen 
(ihnlich  wie  aof  dem  Grabmal  des  Bassus) 
dnrch  Lammer  dargestellt  sind,  welche  ihre 
Kr&nze  im  Munde  tragen  and  Ton  rechts 
and  links  auf  zwei  Manner  zueilen,  die  sie 
liebkosend  empfangen,  um  sie  in  die  Thore 
des  himmlischen  Faradieses  einznf&hren. 

Unser  Vorbild  in  dem  grossen  Wettkampf 
des  Lebens  ist  der  Erloser,  der  leidend  und 
sterbend  den  Triumph  fiber  seinen  Wider- 
sacher,  die  SOnde,  errungen  hat.  Dem  ent- 
sprechend  sehen  wir  ai5  mehreren  Sarko- 
phagen  des  lateranensischen  Museums  Sce- 
nen  aus  der  Passion  mit  einem  Siegeskranze 
darUber,  in  der  Mitte  der  Bilderreihe  aber 
erscheint  das  Monogramm  Christi,  Ton  einer 
0.  umschlungen,  fiber  dem  Ej*euze.  In  ahn- 
licher  Weise  finden  wir  auch  sonst  den 
Namenszug  des  Herm  mit  einem  oder  mit 
mehreren  Eranzen  (Garrucci  Storia,  Tay. 
105  B)  geschmiickt,  und  so  erscheint  vor 
alien  auf  den  Triumphbogen  der  Basiliken 
das  bekranzte  Kreuz,  wie  es  uns  Paulin 
von  Nola  von  seiner  Eirche  berichtet:  ar- 
dua  floriferae  crux  cingitur  orbe  coronae. 
—  Damit  schliesst  der  in  seltener  Mannig- 
faltigkeit,  Fulle  und  Tiefe  entwickelte  BU- 
derkreis,  der  in  immer  neuen  Blfiten  um 
das  paulinische  Gleichniss  vom  Wettkampf 
einen  Eranz  der  lieblichsten  und  anziehend- 
sten  Darstellungen  geschlungen  hat.  Ueber 
die  anderweitigen  Bedeutungen  des  Wortes 
0.  siehe  unter  Eucharistie,  Leuchter  und 
Tonsur.  de  waal. 

COBONATI  hiessen  schon  die  heidnischen 
Priester;  v^l.  Finnic^  III  4,  7,  14;  Innoc.  I 
Ep.  ad  episc.  a  Synod.  Tolet.  const.  Der 
Name  ging  wol  schwerUch  unmittelbar  auf 
die  chnstlichen  GeistUchen  iiber,  diese  wer- 
den  C.  wegen  der  Tonsur  genannt  worden 
sein ;  Cod,  Theod,  De  episc.  et  der.  XVI  2, 
38.  Belege  aus  dem  MA.  hat  Ducange  i.  y. 
gesammelt.  Ueber  Quattuor  Coronati  s.  d.  A. 

COKPORALE^  s.  Gewander,  liturgische. 

CBEPITACTLTM^    s.   Glockensurrogate. 

CBDIEir^  s.  Yerbrechen. 

CSINITI  FRATBES.  In  Mesopotamien 
und  wol  auch  anderwarts  gab  es  Monche, 
welche  sich  Haar  und  Bart  lang  wachsen 
liessen.  Epiphanius  Haer.  LXXX,  n.  6 
tadelt  diese  Sitte,  ebenso  in  der  scharfsten 
Weise  Hieron.  E^).  22  ad  Eustoch.  c.  12; 
Augustin,  De  op.  monach.  c.  31  scheint  diese 
Elasse  von  Anachoreten,  die  er  als  criniti 
fratres  bezeichnet,  etwas  milder  zu  beurtei- 
len:  vereor  in  hoc  vitio  plura  dicere  propter 
quosdam  criniios  fratres  quorum  praeter 
hoc  multa  et  paene  omnia  veneramur.  Ygl. 
d.  A.  Tonsur. 


CBUCICOLAE.  Das  Ereoz,  der  Opfe^ 
altar,  auf  dem  Christus  sein  Leben  hmgab, 
wurde  von  den  Christen  immer  in  h<9ieii 
Ehren  gehalten.  Desswegen  sprechen  ae 
mit  hdchster  Achtung  von  dem  Krauze  (l  Kor. 
1,  18  u.  24;  Gal.  6,  14;  Ckrysost.  Horn.  65 
in  Matth.;  Augusim,  Sena.  XII  de  sanct; 
loan.  Damase.  De  orthod.  fide  IV,  c.  17; 
De  imag.  or.  3) ;  sie  bezeichneten  sich  (TerL 
De  coron.  milit.  c.  3 ;  Cyrill.  Hieros.  CatedL 
IV,  c.  14;  Xm,  c.  36;  Cypr.  De  orat  Dom. 
c.  9 ;  Ephraem.  Serm.  in  pret.  et  vivif.  cnic 
c.  3)  und  ihre  Gerathe  mit  dem  Erraze 
(Terttdl.  Ad  uxor,  n,  c.  5;  Chrysost.  Horn, 
ad  pop.  Antioch.  c.  40;  aieronym.  Ep.  ad 
Eustoch.  c.  37;  Epiph.  Haer.  XXX,  c.  5); 
sie  hatten  Ereuzbilder  {TertuU.  ApoL  c  16; 
Chrysost.  Orat.  quod  Chr.  sit  Deus  c.  5; 
vgl.  Perret  Catacombes  IV,  pL  16). 

Wegen  dieser  Yerehrung  des  Ereuzes 
wurden  die  Christen  von  den  Heiden  ,Ereaz- 
anbeter*,  C.  (MnMc.  Fd.  Octav.  c  9),  reli- 
giosi  crucis  {TertuU.  Apol.  c.  16)  g^uumt; 
zum  Hohne  auf  die  Ereuzanbeter  wurde  das 
bekannte  Spottcrucifix,  einGrafifit  in  den 
Eaiserpalasten,  geschaffen  {F.  Becker  Das 
Spottcrucifix  d.  rom.  Eaiserpal. ;  Kraua  Das 
Spottcrucifix  Yom  Palatin ;  s.  d.  A.)  und  pro- 
ducirte  ein  jGdischer  Taugenichts  zu  Carthago 
ein  ahnliches  Bild  mit  Eselsohren  und  Esels- 
hufen  {TeHull  Ad  nat.  I,  c.  14;  Apol.  16). 
Gegen  den  Yorwurf  der  Ereuzanbetung  ver- 
theidigen  ihre  Glaubensgenossen  sowol  Mi- 
nucius  Felix  als  TertuUian  an  den  ange- 
ffihrten  Stellen.  Ersterer  antwortet  einfadi 
,wir  beten  durchaus  nicht  das  Ereuz  an  . . 
wie  ihr  eure  holzemen  G^tzen  anbetet^ 
letzterer  repUcirt  mit  beissender  Ironie 
,wenn  ihr  meint,  dass  wir  gdttliche  Ehren 
dem  Ereuz  erwiesen,  so  seid  ihr  unsere 
Genossen.  Wenn  gegen  ein  Holz  Religions- 
gebrauche  vorgenonmien  werden,  so  lie^ 
nichts  an  der  aussem  Erscheinung,  da  ja 
die  Malerei  dasselbe  ist,  und  auch  niohts 
an  der  Gestalt,  da  eben  dasselbe  der  Eor- 
per  eines  Gottes  ist.  Und  doch,  wie  wenig 
unterscheidet  sich  von  einem  Ereuzholze 
die  Pallas  von  Attica  und  die  Ceres  Ton 
Pharos,  welche  sich  unter  einem  rohen 
Pfahle  und  gestaltlosen  Holze,  nicht  in  Men- 
schenfigur,  darbieten.^ 

Noch  zur  Zeit  des  hi.  Athanasim  (Orat. 
c.  gent.  c.  2)  hatten  die  Christen  Ursache, 
sich  darfiber  zu  beschweren,  dass  ,die  Hei- 
den sie  beschimpften  und  yerspotteten\  weil 
sie  das  Ereuz  verehrten.  ict^z. 

CBUCIFIXy  s.  Ereuzigung,  Darstellung 
derselben. 

CUBICULABIUS  AU€(.9  Eammerherr  dee 
Eaisers,  eine  Stellung,  in  welcher  wir  yiele 
Christen  finden:   so   der  Prafect  der  Cubi- 
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calani^  an  welchen  der  Brief  dee  B.  Theo- 
n88  Ton  Alexandrien  (Galland.  Bibl.  YI  69 ; 
RmOh  Beliqq.  sacr.  HI  439)  gerichtet  ist  und 
der  am  Hofe  Diooletiaiis  angestellt  war ;  in 
derselben  Zeit  soil  der  Mai;t]rrer  Gorgonius 
die  Wfbrde  ernes  C.  bekleidet  und  als  sol- 
eher  die  unmittelbare  Umgebnng  des  Eai- 
8618  der  ehristlichen  Religion  gewonnen  haben 
(Tgl  Bus.  H.  e.  Vni  6).  Hyacinthus,  der 
onter  Traian  dem  Hungertode  in  Caesarea 
in  Ka^adooien  ansgesetzt  wurdOf  soil  C. 
dieses  Kaisers  gewesen  sein  (Martyrol.  Rom. 
3.  Joli).  Einen  C.  dee  E.  Commodus,  Na- 
meiis  Prosenes,  Freigelassenen  der  KE. 
Marc  Aurel  und  L.  Varus,  erwahnt  eine 
Inschrift  bei  de  Rossi  Inscr.  I  9  (A  CYBI- 
CVLO  AYG.).  Bekannt  ist  dann,  dass  die 
hhL  Nereus  und  Achilleus  die  Cubicularii 
der  &ltem  hL  Domitilla  gewesen  sind  (de 
Bossi  Bull.  1865,  22;  Kraus  R.  S.  2.  Aufl. 
S.  76,  522).  Auch  christliche  Frauen  tref- 
fen  wirbei  Ftbrstinnen  in  derselben  Stellung. 
Eine  CVBICVLARIA  REGIN  AE  kommt  auf 
einem  Steine  aus  S.  Paolo  (vom  J.  420?) 
Tor  (de  Rossi  Inscr.  I,  n.  612,  p.  262). 

IL  Cubicularius  erscheint  als  gleichbe- 
deatend  mit  Custos  martyrum  (s.  d.  A.)  und 
Mansionarius  (s.  d.  A.).  In  den  ersten  drei 
Jahrhunderten  waren  die  Fossoren  die  na- 
tfirlichen  Cubicularii  der  Eatakomben  (de 
Bmi  R.  S.  ni  532).  SpHter,  als  das  In- 
stitut  der  Fossoren  verschwand,  wurden 
eigene  Cubicularii  emannt,  wie  uns  das 
Papstbuch  von  Leo  d.  Gr.  mittheilt  (§  8: 
m  eonstituit  et  addidit  supra  sepulcra  apo- 
stolomm  ex  clero  Romano  custodes,  qui  di- 
cuntur  cubicularii).  Borgia  Vatic,  confess. 
LIY  f.  ist  indessen  der  Ansicht,  dass  schon 
lange  Zeit  vor  Leo  eigene  Custodes  sepul- 
ehronun  beetanden,  wie  deren  Ton  Athana" 
sius  und  Sozomenus,  yon  letzterm  gelegent- 
lich  der  Einnahme  Roms  durch  Alarich  410, 
er?r£h]it  werden.  Suarez^  in  s.  handschr. 
Abb.  De  cubiculariis  et  cubiculis  (Cod.  Yat. 
9136,  65—67),  leitet  dann  diese  Cubicularii 
Ton  den  Custoden  der  Graber  ab,  welche 
in  der  altesten  Zeit  die  Liberti  der  Todten 
waren,  eine  Ansicht,  der  sich  de  Rossi  R. 
S.  m  531  anzuschliessen  geneigt  ist.  Leo 
d.  Gr.  h&tte  dann  die  Custoden  durch  Er- 
nennung  zu  Cubicularii  nur  in  eine  hohere 
Stelhmg,  analog  derjenigen  der  Cubicularii 
am  Hofe,  versetzt.  Spater  wurde  die  Be- 
zdohnung  dann  auf  die  iibrigen  Eirchen 
amgedelmt.  De  Rossi  a.  a.  0.  citirt  die 
Grabschrift  eines  lORatines  CVB  TT  .  .  . 
[cMeularius  littUt)  in  S.  Lorenzo  f.  1.  m.  Cu- 
bicularii Yon  8.  Paolo  f.  1.  m.  erscheinen  533 
Oder  544  (de  Rossi  Inscr.  I,  n.  1087,  wie  von 
S.  Peter  (cubicularius  heati  Petri;  Margarini 
Inscr.  bas.  s.  Pauli  n.  781).  kraus. 

CUBICULUM.     Im   heidnischen   Sprach- 

iMl-EneyUopidie. 


gebrauche  hiess  C.  ein  Zimmer  mit  Sopha 
Oder  Bett,  sodann  jedes  Wohn-  oder  Schlaf- 
zimmer,  weil  die  Romer  bei  Besuch,  Stu- 
dium,  ^esta  u.  s.  w.  die  liegende  Stellung 
Torzogen;  aus  demselben  Grunde  hiess  so 
auch  die  Lege  des  Eaisers  im  Amphitheater 
(Rich  Ulustr.  Worterb.  d.  rom.  Alterth.,  V. 
Cubiculum).  Im  ehristlichen  Sprachge- 
brauch  bezeichnet  dieses  Wort  1)  eine  Grab- 
kammer,  eine  Bedeutung,  welche  es  im  heid- 
nischen zwar  zuweilen  (gegen  Marchi  100), 
aber  doch  nur  sehr  selten  (de  Rossi  R.  S. 
I  86,  dazu  R.  S.  IH  39,  474)  hat.  So  fand 
Bosio  auf  einem  Steine,  der  als  Architrav 
einer  Grabkammer  gedient  hatte,  die  In- 
schrift: CVBICVLVM  DOMITIANL  Eben- 
80  finden  sich  die  Inschriften:  CVBICVLVS 
FAL  GAYDENTK  ARGENTARI  (Mar- 
tigny  V.  Cubicula);  CVBICVLVM  AVRE- 
LIAE  •  MARTINAE  .  .  .  (de  Rossi  Inscr. 
I  45  Tom  J.  336 ;  die  Inschrift  scheint  nicht 
auf  dem  Eingang  des  C,  sondem  auf  einem 
Grabe  angebracht  gewesen  zu  sein).  Zur 
Bezeichnung  dieser  Grabkammem  kommen 
auch  die  Ausdriicke  Hypogaeum  und  wahr- 
scheinlich  Sepulcrum  Tor  (de  Rossi  Bull. 
1874,  17).  [Ein  Unterschied  scheint  in- 
dessen doch  gemacht  worden  zu  sein.  Heid- 
nische  Grabanlagen  sind  zuweilen  in  zwei 
Stockwerke  getheilt:  die  untere  Eammer, 
hypogaeutn,  diente  zum  Begrabniss,  bez. 
zur  Beisetzung  der  Asche;  die  obere  zum 
Besuche  des  Grabes  und  zur  Abhaltung  der 
Todtenfeier.  Die  Inschrift  von  Puzzuoh  (de 
Petra  Giom.  degli  scavi  di  Pompei  1869, 
I  242;  de  Rossi  R.  S.  Ill  474)  spricht  von 
dieser  obem  Eammer  in  den  AusdrtLcken 
CVBICVLVM  SVPERIOREM  AD  CON- 
FREQVENTANDAM  MEMORLAH  QVIE- 
SCENTIVM  und  erkiart  damit  das  CVBI- 
CVLVM MEMORIAE  einer  von  FahreUi 
(p.  103,  240)  verofltentlichten  andem  In- 
schrift. E.]  —  Die  Form  des  C.  war  sehr 
verschieden :  es  finden  sich  runde,  halbrunde, 
drei-,  vier-,  fttnf-,  sechs-,  achteckige.  Ein- 
zelne  sind  so  correct  und  elegant  hergestellt, 
dass  man  sie  noch  dem  2.  Jahrh.  zutheilen 
muss ;  so  das  bei  Marchi  Tav.  XVII  (s.  un- 
sere  Fig.  112),  welches  rund  ist  und  eine 
spharisdi  gewolbte  Decke  hat,  die  auf  einem 
von  sechs  vorspringendenPfeilem  getragenen 
Architrav  ruht.  Auch  an  Grdsse  sind  sie  sehr 
verschieden;  es  finden  sich  solche,  die  bis  zu 
70  Loculi  enthalten.  Zuweilen  waren  sie 
durch  ein  Luminare  (s.  d.  A.),  sei  es  ein  ur- 
sprOngliches,  sei  es,  ^e  h&ufiger  der  Fall,  ein 
nachConstantinangelegtes,  erleuchtet,  meist 
aber  nur  durch  Lampen,  die  bald  vom  Ge- 
wolbe  herabhingen,  wie  man  deren  einzelne 
noch  an  Ort  und  Stelle  fand  (Bottari  I  17), 
bald  auf  marmomen,  freistehenden  Saulen, 
bald  auf  aus  der  Wand  hervorragendenPfei- 
lem  oder  auf  marmomen  oder  thonemen 
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Fig.  112.    Rnndes  Cabioolam  (Mar  oh  I  Tat.  XYIIi)- 

Consolen  standen ;  die  Hohlung  fur  das  Oel- 
gefass  findet  sich  noch  an  yielen  dieser 
Trager  {de  Rossi  R.  S.  I  283).  —  Die  Zahl 
der  Cubicula  ist  sehr  gross;  in  dem  ersten 
Theil  des  Coemeterium  S.  Agnetis  zahlte 
Marchi  (102;  cfr.  ib.  Tav.  IX)  deren  mehr 
als  60.  Ygl.  auch  den  Plan  des  Coemete- 
rium S.  C^Usti  bei  de  Rossi  R.  S.  I,  Tav. 
XXXV— XL;  n,  Tav.  LIX— LXH  und  bei 
Kraus  R.  S.  Taf.  XIU.  —  Wie  aberhaupt 
die  Christen  Gemeinsamkeit  des  Begrab- 
nisses  erstrebten,  so  auch  in  der  grossen 
Gemeinschaft  der  Eirche  die  einzehien  Fa- 
milien.  Die  Cubicula  waren  regelmassig  Fa- 
milienbegrabnisse,  aber  nur  fOr  die  christ- 
lichen  MitgUeder,  wie  dies  die  Inschriften 
bezeugen.  So  richtete  Severus,  der  Diakon 
des  P.  Marcellinus  (295—304),  im  Coeme- 
terium S.  Callisti  ein  CVBIC  VLVM  D  VPLEX 
em  SIBI  ET  SVIS  (de  Rossi  Inscr.  I,  prol. 
p.  CXV;  R.  S.  in  46  f.),  und  wie  das  SVIS 
zu  verstehen  sei,  zeigt  die  noch  altere  In- 
schrift  des  Coemeterium  Domitillae:  M  •  AN- 
TONIVS  •  RESTVTVS  •  FECIT  •  HYPO- 
GAEVM  •  SIBI  •  ET  •  SVIS  •  FIDENTI- 
BVS  •  m  •  DOMINO  (de  Rossi  R.  S.  1 109, 
wo  auch  femere  Beweisstellen  aus  den  Va- 
tem  angefCQirt  werden).  Um  die  Familien- 
glieder  in  dem  C.  beizusetzen,  wurden  bei 
mangelndem  Raum  die  Loculi  auch  in  den 
gemalten  Wandflachenangebracht,  woven  die 
Coemeterien  viele,  im  Interesse  der  altesten 
christlichen  Eunst  bedauerliche  Beispiele 
zeigen ;  gentlgte  auch  dies  nicht,  so  wurden 
deren  Leichen  in  der  Nahe  des  C.  begra- 
ben  und  durch  die  Inschriften  die  Zugeho- 
rigkeit  zu  demselben  hervorgehoben,  z.  B. : 


LOCA  AD  PERTINENTES  AD  CVBICV- 
LVM  GERMVLANI  (MarcM  101). 

2)  Bei  dem  grossen  Verlangen,  in  der 
Nahe  der  Martyrer  zu  ruhen  (de  Rossi  R. 
S.  I  109;  BuU.  1863,  2—6;  1875,  22—32), 
wahlte  man  fOr  diese  Familienbegrabnisse 
mit  besonderer  VorUebe  einen  Raum,  in 
welchem  ein  Martyrer  beigesetzt  war;  man 
findet  darum  in  den  Cubicula  sehr  haufig  ein 
Arcosolium  mit  einem  solchen  Martyrergrab, 
welches  namentlich  an  den  Jahrestagen  zur 
Darbringung  des  hi.  Messopfers  diente.  Die 
oben  erwahnte  Inschrift  des  C.  des  Diakons 
Severus  war  auf  der  Transenna  eines  Aroo- 
soliums  angebracht  und  erwahnt  der  Aroo- 
solia  und  des  Luminare: 

C  VBICVLVM  DVPLEX  CVM  ARCISOLHS 

ET  LVMINARE 
IVSSV  P(a)P(ae)  SVI  MARCELLINI  DIA- 

CONVS  ISTE 
SEVERVS  FECIT  MANSIONEM  IN  PACE 

QVIETAM 
SIBI  SVISQVE  MEMOR  QVO  MEMBRA 

DVLCIA  SOMNO 
PER  LONGVM  TEMPVS  FACTORI  ET 

rVDICI  SERVET  .  .  . 
Solche  Cubicula  batten  also  zugleich  den 
Charakter  von  E  a  p  e  1 1  e  n,  welcher  bei  man- 
chen  derselben  in  den  Vordergrund  trat.  Um 
in  diesem  Falle  einer  grossem  Anzahl  von 
Glaubigen  die  Beiwohnung  der  hi.  Geheim- 
nisse  zu  ermoglichen,  wurden  oft  zwei,  drei 
oder  vier  Cubicula  mit  einander  in  Verbin- 
dung  gebracht.  In  diesem  Sinne  spricht 
de  Rossi  R.  S.  HI  425  von  CubicoU  tnplid, 
quadruplici.  Derartige  zum  GK)tte8dienste 
der  Gemeinde  bestimmten  Cubicula  erhiel- 
ten,  wie  noch  zu  ersehen,  demgemasse  Aus- 
stattung  mit  bischoflichem  Thron,  Sitzen 
ffir  das  Presbyterium  und  Banken  fUr  die 
Glaubigen  (Kraus  R.  S.  36  f.). 

3)  Cubicula  heissen  auch  die  in  Verbin- 
dung  mit  den  Basiliken  stehenden  Oratprien 
oder  Eapellen,  welche  ebenfalls  als  Begrab- 
nissstatten  dienten.  Paulin.  NoL  (Ep. XXXTT 
al.  XTI  ad  Sever.)  erwahnt  sie  und  giebt 
auch  ihre  Bestimmung  an:  cubicula  intra 
portions  quatema  longis  basilicae  lateribus 
inserta,  secretis  orantium  vel  in  lege  Do- 
mini meditantium,  praeterea  memoriis  reli- 
giosorum  ac  familiarium  acoommodatns  ao 
pacis  aetemae  requiem  locos  prodent  Omne 
cubiculum  binis  per  liminum  frontes  versi- 
bus  praenotatur.  Die  aus  dem  Anfang  des 
7.  Jahrh.  stammende  Notitia  ecclesiaram 
(de  Rossi  R.  S.  I  138;  BuU.  1864,  41—44) 
erwahnt  ein  parvum  cubiculum  extra  eccle- 
siam  des  hi.  Laurentius  in  agro  Verano; 
es  gab  deren  auch  an  der  vaticanischen 
Basilika  (Lib.  pontif .  in  Sergio :  hie  tectum 
et  cubicula,  quae  circumquaque  eiusdem 
basiUcae  sunt  .  .  .  studiosius  innovavit  ac 
repaiavit).  hsuskb. 
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CUCULLUS^  CUCUlll  (die  weibl.  Form 
bes.  bei  Eircheny&tern  gebr&uchlich,  8.  Be- 
lege  bei  Ducange  i.  v.),  ein  3ekleidung8- 
stack  fOr  den  Eopf ,  welches  der  Scholiast 
za  luvenal  als  galemm  foscum  et  horridum 
ardeliunculum,  quales  sunt  latrnnculomm, 
definirt.  Noctumi  cucuUi  erw&hnt  luvenal 
Sat  VI  (vgl.  Sidm.  Apoll.  Ep.  VH  16). 
Hieron.  Ep.  22  ad  Eostoch.  tadelt  es,  dass 
manche  Mdnche  sich  solcher  CucuUi  bedien- 
ten  (sunt  qui  ciliciis  vestiuntur  et  cucuUis 
fabrefactis,  ut  ad  infantiam  redeant,  imi- 
tantur  noctuas  et  bubones),  meint  aber  da- 
mit  gewiss  etwas  Anderes  als  die  M5nchs- 
kapnze,  welche  wir  schon  bei  Cassian.  De 
habit,  monachi  I  4  so  beschrieben  finden: 
cucullis  perparris  usque  ad  cenricis  hume- 
Torumque  demissi  confinia,  quibus  tantum 
capita  contegant,  indesinenter  diebus  utun- 
tur  ac  noctibus.  Ebend.  Add.  1.  c.  2  wird 
das  Mass  angegeben:  ut  mensura  cucullae 
duobus  consistat  cubitis.  Mittelalterliche 
Belege  bei  Ducange. 

CUCUMELLUM •  Unter  den  von  Paulus, 
B,  von  Cirta,  in  der  Verfolgune  dem  Cu- 
rator Felix  iibergebenen  kirchlichen  Ge- 
rathen  liest  man  von  einem  Cucumelluvn 
argenteum  (G^ta  purg.  Caeciliani  bei  Optai. 
Mil.  ed.  Bupin  266).  Dasselbe  Wort  be- 
gegnet  uns  bei  Petr.  Diac.  Chron.  Casin. 
lY  90  (cucumellum  librarum  sex).  Als  Di- 
minutiy  von  Cucuma  (ftlr  welches  die  Be- 
lege bei  Ducange)  diirfte  es  dieselbe  Be- 
deutung  haben,  die  eines  Topfes  oder  Ge- 
schirrs  zum  W&rmen  des  Wassers  u.  dgl. 

CUCUKBITA^  s.  Jonas. 

CULTUS  (von  colore)  ist  im  classischen 
Alterthum  die  Hbliche  Bezeichnung  Mr  eine 
besondere  Sorgfalt  und  Pflege,  mag  diese 
sich  auf  Personen  oder  Sachen  beziehen. 
Es  wwrd  gebraucht  von  der  Pflege  der  Land- 
wirthschaft  und  Viehzucht,  wie  von  der 
Sorgfalt  fiir  Erziehung  der  Kinder  und  von 
der  Art  und  Weise  der  gesammten  Lebens- 
einrichtnng,  so  dass  auch  wir  unser  ,Cul- 
tur*  mit  C.  iibersetzen  dfirfen.  Doch  vor- 
zogsweise  haben  wir  bei  diesem  Worte  an 
den  C.  deorum,  an  die  Verehrung  der  Gtott- 
heit  zu  denken,  so  dass  wir  mit  demselben 
die  besondere  Art  und  Weise  des  Gottes- 
dienstes  in  den  verschiedenen  ReUgionsge- 
sellschaften  bezeichnen,  wesshalb  ,C.^  in 
Yerbindung  mit  dem  entsprechenden  Ad- 
jectivum  geradezu  auch  Mr  Religions^bui^ 
gesetzt  werden  kann,  wie  Thorn.  Aq.  C. 
gent,  ni  119  sagt:  Dei  cultus  reUgio  no- 
minatur.  Wol  ist  der  C.  nicht  die  gesammte 
Religion,  aber  er  ist  ein  so  wesentUcher  Be- 
standtheil  derselben,  dass  kein  C.  ohne  Re- 
ligion und  keine  Religion  ohne  C.  gedacht 
werden  kann.    Und  wenn  der  Mensch  noth- 


wendig  religios  ist  und  zum  Gottesbewusst- 
sein  kommen  muss,  so  ist  ihm  auch  der  C. 
oder  die  G^ttesverehrung  nothwendig,  und 
zwar  so  sehr,  dass  der  Mensch  sich  ihr 
nicht  entziehen  kann,  wenn  er  auch  den 
unnat^Uchen  WiUen  dazu  hatte.  ,In  die- 
ser  Beziehung  ist  es  an  sich  gleichgfUtig, 
wie  der  Mensch  im  Besondem  sich  G^tt 
vorstellt,  ob  er  die  wahre  Idee  besitzt,  oder 
ihn  mit  einem  Fetisch  verwechselt,  oder 
gar  ihn  schlechthin  zu  leugnen  sucht.  Auch 
der  abgeschlossenste  Atheist  und  der  ver- 
wegenste  Antitheist,  die  an  die  Stelle  G^t- 
tes  ein  Nichts  oder  ein  sonstiges  Etwas 
setzen  mochten,  thun  dadurch  diesem  Nichts 
oder  Etwas  gdttUche  Ehre  an,  und  in  un- 
bewachten  AugenbUcken,  wo  die  gesunde 
Natur  in  unwillk&*hchen  Zuckungen  sich 
regt,  sind  sie  nicht  im  Stande,  den  Ausruf  : 
mein  GottI  zurfickzuhalten^  (Stiefdhagen 
Theol.  d.  Heidenth.  92). 

Ist  der  C.  ein  wesentUcher  Bestandtheil 
der  Religion,  so  leuchtet  von  selbst  ein, 
dass  die  Bescha£Penheit  des  C.  wesentUch 
mitbedingt  ist  durch  die  verschiedenen  Auf- 
fassungen  iiber  das  Wesen  der  Gottheit. 
Je  niedriger  und  sinnlicher  das  gottliche 
Wesen  gedacht  wird,  desto  ausserhcher  und 
inhaltloser  wird  auch  die  demselben  zu  er- 
weisende  Yerehrung  sein  mUssen,  wahrend 
einer  geistiffen  und  dbersinnlichen  Gottheit 
auch  eine  ideen-  und  geistvolle  Yerehrung 
erwiesen  werden  muss.  Einem  Fetisch  z.  B. 
wird  man  Ehre  anthun,  indem  man  ihn  mit 
Oel  und  Fett  bestreicht,  im  Wasser  ihn 
badet,  in  feierlichen  Processionen  ihn  her- 
umtr%t  und  allerlei  Spriinge  und  Tanze 
vor  ihm  aufftLhrt.  Einer  Thiergottheit  wird 
wol  am  besten  gedient  durch  besondere 
Pflege  mit  guter  Nahrung  und  durch  Ab- 
haltung  alios  dessen,  was  ihr  Schmerz  und 
Unbehagen  verursachen  konnte.  Einer 
menschlich  gedachten  Gottheit  wird  man 
menschUche  Ehre  erweisen.  Aber  der  Be- 
griff  der  Ehre  ist  bei  den  einzelnen  Yolkem 
und  an  verschiedenen  Orten  verschieden, 
und  so  wird  sich  auch  der  C.  verschiedent- 
lich  gestalten. 

Mag  aber  der  C.  wie  nur  immer  be- 
schaffen  sein,  bei  keinem  Yolke  wird  man 
denselben  vermissen,  Clberall  wird  sich  ein 
solcher  finden,  weil  es  eben  auch  kein  volUg 
religionsloses  Yolk  giebt,  wie  schon  die  Al- 
ton bemerkten.  Was  aber  bei  alien  Yol- 
kem und  Menschen  sich  findet,  das  muss 
der  Menschennatur  selbst  wesentUch  zu- 
kommen.  Nun  ist  die  menschUche  Natur, 
wenn  ich  so  sagen  soil,  ein  Doppelwesen, 
indem  sie  einen  sinnUchen  und  fibersinn- 
Uchen,  einen  aussem  und  innem,  einen  k5r- 
perUchen  und  geistigen  Factor  in  sich  be- 
greift  und  zur  Einheit  zusammenschUesst. 
Dieser  Doppelnatur  des  Menschen  muss  auch 
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die  Beschaffenheit  des  0.  entsprechen.  Nun 
aber  drangt  es  den  Menschen  mit  innerer 
Nothwend^keit,  das  innere  Leben  ausser- 
lich  zu  offenbaren  nnd  die  niedere  Na- 
tur  in  die  hdhere  geistige  Gtemeinschaft 
aufzunehmen ;  und  eben  darum  muss  auch 
die  innere  religiose  Gesinnung  und  ehr- 
furchtsYolle  Seelenstimmung  der  Gottheit 
gegeniiber  ausserlich  sich  kundgeben  und 
in  sichtbaren  Handlungen  sich  offenbaren. 
In  dieser  aussem  GDttesyerehrung  oder  in 
der  sichtbaren  Darstellung  der  innem  Ge- 
sinnung gegen  die  Gottheit  besteht  aber 
der  0.  Mit  Recht  konnte  darum  Stiefd' 
haaen  a.  a.  0.  96  f.  schreiben:  ,der  C.  an 
sich  ist  nichts  Anderes,  als  die  Darstellung 
des  dogmatischen  Glaubensinhaltes  in  ausse- 
rer  Handlung  oder  in  sinnlicher  Eundgebung. 
Dem  strengen  Begriffe  nach  gehoren  zwar 
zu  dem  0.  auch  die  rein  inneren  Regungen 
des  GemtLthes  und  alle  Ergiessungen  der 
Seele,  die  nicht  lautbar  werden,  sondem  in 
der  blossen  Innerlichkeit  verlaufen.  Im 
engem  Sinne  dagegen  wird  zu  dem  C.  nur 
das  gerechnet,  was  in  die  Sinne  fallt.  Dieser 
0.  ist  in  seinem  Ursprung  aus  einer  genau 
bestimmten  Idee  heryorgegangen  und  er 
hat  immer  nur  den  Zweck,  eine  bestimmte 
Idee  ausserlich  darzustellen.^  Wir  konnen 
desshalb  aus  dem  C.  eines  Yolkes  auch  den 
dogmatischen  Gehalt  seiner  Religion  er- 
mitteln. 

Wenn  aber  der  C.  die  Darstellung  der 
dem  Menschen  nothwendig  sich  aufdr^gen- 
den  Ideen  dber  die  Gt)ttheit  ist,  so  muss 
in  alien  Culten,  mogen  sie  im  Uebrigen 
noch  so  verschieden  sein,  etwas  sich  finden, 
das  alien  gemeinsam  und  wesentlich  ist. 
Dieses  Gemeinsame  zu  finden,  dfirfte  nicht 
sehr  schwierig  sein,  wenn  ¥rir  bedenken, 
dass  der  Mensch  sich  ftberall  gebrechlich 
und  bedurftig  fiihlt  und  allein  von  der 
Gottheit  AbhtLlfe  und  UnterstUtzung  erwar- 
tet,  die  er  sich  desshalb  geneigt  zu  machen 
sucht  durch  Anflehung  im  Gebet  und  durch 
Opfer.  Die  Gater,  die  der  Mensch  geniesst, 
betrachtet  er  als  Wohlthaten  Gottes,  fQr 
die  er  ihm  dankbar  sein  muss.  Ueberall 
fOhlen  die  Menschen,  dass  sie  nach  Yerlust 
des  goldenen  Zeitalters  unter  dem  Fluche 
der  Gt)ttheit  leben,  und  sehnen  sich  nach 
Befreiung  und  Erldsung  davon  und  naoh 
Wiederherstellung  des  Bundes  mit  Gott. 
Ueberall  suchen  die  Menschen  die  Schran- 
ken  ihres  Wissens  zu  durchbrechen  und 
ihre  Erkenntnisse  zu  erweitem  durch  Be- 
fragung  der  Gutter. 

Als  besondere  Formen  des  0.  im  Allge- 
meinen  durfen  wir  darum  unbedenklich  be- 
zeichnen  folgende  Tier:  Gebet,  Opfer,  Ora- 
kel  oder  Befragung  der  Gottheit  und  Glau- 
ben  an  ihre  (Menbarungen  und  Heiligung 
der  Seele  durch  verschiedene  Weihungen, 


Segnungen  und  Mysterien.  Die  Geeohidite 
der  Religionen  bezeugt  uns  auoh  ttberaU 
das  Yorhandensein  dieser  Cultusformen,  und 
eine  gesunde  Reli^onsphilosophie  beweist 
deren  BegrGndetsem  in  der  menschliohen 
Natur  und  in  dem  Yerh&ltnisse,  in  welchem 
der  Mensch  Gott  gegeniiber  sich  befindet 
—  Zur  Litteratur  nenne  ich  besonders  Bol- 
linger Heidenthum  und  Judenthum;  Sepp 
Das  Heidenthum  und  deesen  Bedeutung  fOr 
das  Christenthum ;  Yor  Allen  aber  Stiefd- 
hagen  Theologie  d.  Heidenth.        dippiu 

CUPELLA.  Erne  von  Marchi  114  mi<r 
getheilte  Inschrift  des  Museo  Earcheriano 
^ebt  den  Text: 

EGO  SECYNDA  FECI  CYPELLA  BONE 
MIMORIAE  FILIEM  MEEM  SECYN 
DINEM  QYE  RECESSIT  IN  FIDEM 
GYM  FRATREM  SYM  LAYREN 
TIYM  IN  PACE  RECESSERYND. 

Damach  erklaren  Marchi  und  ihm  fol- 
gend  Mariigny  C.  =  loculus  (hier  Kinder- 
grab  in  den  Eatakomben).  Indessen  ist  C. 
(=  cupula)  das  Diminutiv  von  cupa;  dies 
wie  cupula^  cupla,  bedeutet  aber  in  der 
profanen  Epigraphik  nicht  loculus,  sondem 
einen  Terracotta-Sarg  oder  ein  auf- 
gemauertes  Grab  (vgl.  (rrftrfcr  485  *  = 
Ordli  4550;  Fabretti  I  15  =  Orcttt  2697; 
Renier  n.  3373,  3584,  3619,  4640,  3094; 
Henzen  Ann.  dell*  Ist.  1864,  17,  26;  Renier 
n.  3172  giebt  ein  Beispiel  der  Abkilrzung 
cupla;  ein  unedirter  Stein  des  Mus.  Yati- 
cano  hat  CYPA  STRYCTILIS,  de  Rossi 
R.  S.  Ill  417,  A.  5),  welchen  Sinn  auch 
das  C.  bei  Marchi  haben  muss.  Eine  von 
de  Rossi  bei  Marchi  a.  a.  0.  veroffentiichte 
heidnische  Inschrift  lehrt  uns,  dass  die  Auf- 
mauerung  mit  Massa  geschah  (MASSAM 
CALCAYIT  CYPAM  aSdIFICAYIT)  ;  ein 
so  aufgemauertes  Grab  hiess  aedificata, 
structilis,  im  Gegensatz  zu  fictUis  (aus 
Then).  Vgl.  de  Rossi  R.  S.  m  418.    kbi^us. 

CURATOR^  s.  Yormund. 

CURIAE  TRADL  Ein  Gesetz  des  Ho- 
norius  (Cod,  Theodos.  lib.  XYI,  tit.  n,  leg. 
39  de  episc.)  und  ein  anderes  des  Iu8ti$nan 
(Novell.  CXXni  14)  iibergiebt  pflichtver- 
gessene,  von  ihrem  Bischof  verurteilte  G^ist- 
Uche  der  Curia,  d.  i.  der  st&dtischen  Yer- 
waltung  ihres  Ortes,  in  deren  Dienst  sie 
von  nun  ab  zu  stehen  haben.  Da  die  Cu- 
rialen  aber  wegen  ihrer  Obliegenheiten  nicht 
geweiht  werden  konnten,  wurde  den  unter 
sie  aufgenommenen,  abgesetzten  Elerikem 
damit  jede  Aussicht  auf  eine  Rehabilitation 
genommen.    Ygl.  Bingham  YIII  20  f. 

CUBIALES  (PouXsuxaO  und  Decurionen 
sollten  wegen  der  ihnen  obliegenden  bOr- 
gerlichen  Yerpflichtungen  nicht  zu  Priestem 
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imd  Diakonen  geweiht  werden  (Cane.  lUyr, 
bei  Theodoret.  TV  9;  Innoc.  7  Ep.  IV  111, 
XXm  6).  B.  Neo  von  CP.  wurde  entsetzt, 
well  er  Curialen  ordinirt  hatte  (Sozom.  IV 
24).  Aus  demselben  Gnmde  soUten  sie  nicht 
Monche  werden  (Cod.  Theodos.  lib.  XII,  tit. 
de  decurionibns,  leg.  63;  ygl.  Bingham  II 
147,  ni  41).  Schon  seit  Constantin  waren 
die  Oeistlichen  von  den  Geschaften  der  Cu- 
rialen eximirt:  Eus.  H.  e.  X  7;  vgl.  Aug. 
Ep.  68;  Coll.  Carth.  Die.  HI,  c.  216,  220. 
Vgl.  Cod.  Theodos.  u.  lustin.  lib.  XVI,  tit. 
n  de  episc.  1  u.  2,  was  Theodoa.  lib.  XVI, 
tit.  n,  leg.  7  ancli  auf  die  niederen  Kleri- 
ker  ausgedehnt  wird.    Bingham  II  253  f. 

CUBSOBES.  Schon  in  den  Schriften  der 
apostolischen  Vater  stossen  wir  auf  die  Sitte, 
dass  zur  Vermittlung  gegenseitiger  Mitthei- 
lungen  der  einzelnen  Eirchengemeinden  Bo- 
ten,  Gesandte  benHtzt  wurden.  Dieses  Ge- 
schaft  Abemahm  bisweilen  der  Elerus  selbst, 
wenn  es  sich  urn  benachbarte  Eirchen  han- 
delte  (Ignat.  Mart.  Ep.  ad  Philadelph.  n. 
10),  Oder  es  wurden  hierzu  von  dem  Bischof, 
seinem  Elerus  oder  der  Gemeinde  selbst 
eigene  Boten  oder  Gesandte  fiir  einzelne 
Falle  gewahlt.  Ignatius  nennt  einen  sol- 
chen  Boten  in  Ep.  ad  Polycarp.  n.  7  ,^^ 
6pO(AOC'  und  in  Ep.  ad  Smym.  n.  11  ,deoirpea- 
PoTi)v»  (deoicpejpeoTiQv) ,  divinus  cursor  und 
divinus  oder  sacer  legatus.  Auch  Polycarp. 
Ep.  ad  Philipp.  n.  13  schreibt  von  einem 
solchen  Legaten  (Sv  i:i^^to  irpaffpeuaovra). 
Wahrend  der  Verfolgungszeit  bedienten  sich 
die  Bischofe  oder  ihre  Stellvertreter  der 
cur  sores  oder  de68pofjLot  innerhalb  ihrer 
Eirchengemeinden,  urn,  da  ein  regelmassig 
fixirter  Gottesdienst  nicht  abgehalten  wer- 
den konnte,  den  Glaubigen  Ort,  Tag  und 
Stnnde  der  gottesdienstlichen  Versammlun- 
gen  anzusagen.  In  dieser  Eigenschaft  er- 
scheinen  die  C.  auch  unter  den  Namen  prae- 
cones,  intemuntiif  monitores,  vigUiae.  Siehe 
Baron.  Annal.  ad  a.  58,  n.  102;  HUdebrand 
Enchir.  de  sacr.  publ.  eccles.  primit.  c.  3; 
Krm  Christl.  Alterthumsk.  H  144.  Diese 
kirchlichen  0.  mussten  der  Natur  der  Sache 
nach  Vertrauenspersonen  ihrer  geistUchen 
Vorgesetzten  sein  und  ihr  Dienst  kann  im- 
mer  als  ein  wichtiger  angesehen  werden, 
ohne  dass  sie  desswegen  mehr  als  unter- 
geordnete  Laiendiener  des  Elerus  waren. 
Baronius  Annal.  ad  a.  44,  n.  88,  89  will 
auf  Grand  der  obenerwahnten  ignatiani- 
schen  Briefe  den  C.  ein  kirchliches  Officium 
vindichren,  aber  nach  dem  Zusammenhang 
der  betreffenden  Stellen  gewiss  mit  Unrecht. 
Vgl.  CoUlerius  SS.  Patr.  apost.  0pp.  vol.  H 
93  in  not.  ad  v.  Oe6dpojtoc.  Ebensowenig 
seheint  die  weitere  Meinung  richtig  zu  sein, 
wonach  die  0.  und  Ostiarii  ursprtLni^lich 
identisch  gewesen  seien,  denn  der  genau 


abgegrenzte  Wirkungskreis  der  letzteren 
war  mit  den  Dienstleistungen  der  C.  nicht 
leicht  vereinbar  und  leitet,  wie  AugusH 
Denkw.  XI  238  bemerkt,  seinen  Ursprung 
nicht  von  der  Verfolgung,  sondern  vielmekr 
von  der  Arcan-Disciplin  ab.  krOll. 

CUBSUS  ECCLESIASTICUS^  zunachst 
die  Ordnung  des  Officium  divinum,  so  Cone. 
Calchut.  c.  7  (ut  omnes  ecclesiae  publicae 
canonicis  horis  cursum  suum  cum  reverentia 
habeant  u.  a.);  dann  die  schriftlich  abge- 
fasstQ  Anleitung  zur  Abhaltung  dieses  Cifi- 
cium.  Eine  solche  Anleitung  verfasste  Ore- 
gor  von  Tours  (Hist.  X,  c.  idt. :  de  cursibus 
eccl.  unum  librum  condidi),  sie  ist  indessen 
verloren  gegangen.  Germanus  und  Lu- 
pus soUen  dann  den  Cursus  Gallorum  nach 
England  gebracht  haben  (Usser.  De  primord. 
eccl.  185).  Vgl.  MabUlon  De  cursu  Galli- 
can.  420;  Bingham  V  15  f. 

CUBSUS  PUBLICUS,  s.  Post. 

CUSTOS,  vgl.  die  Art.  Aedituus  und 
Mansionarius.  Die  Custodes  Martyrum  sind 
eine  besondere  Elasse  von  Custoden,  welche 
seit  dem  Anfang  des  4.  Jahrh.  eingesetzt 
zu  sein  scheinen;  in  der  Zeit  der  Verfol- 
gung versahen  die  Fossoren  die  custodia 
in  den  Eatakomben;  das  Amt  des  Fossors 
und  Topophylax  wird  zusammen  erwahnt 
in  einer  griechischen  Inschrift  des  2. — 3. 
Jahrh.,  de  Rossi  R.  S.  m.431  f.  Das 
Papstbuch  lasst  die  Custodes  martyrum  als 
eigene  hierarchische  Stufe  durch  P.  Silve- 
ster I  aufstellen  und  selbst  den  Subdiako- 
nen  iiberordnen:  constituit  ut  si  quis  desi- 
deraret  in  ecclesia  militare,  .  .  .  ut  esset 
prius  ostiarius,  deinde  lector  ot  postea  ex- 
orcista  per  tempera  quae  episcopus  statuerit ; . 
deinde  acolythus  annis  quinque,  subdiaconus 
annis  quinque,  custos  martyrum  annis  quin- 
que, presbyter  annis  tribus  etc.,  et  sic  ad 
ordinem  episcopatus  ascendere.  Es  erhellt 
aus  dieser  Notiz,  dass  man  die  Einsetzung 
der  Custodes  martyrum  wenigstens  in  alter 
Zeit  dem  P.  Silvester  zuschrieb,  und  dass 
ohne  Zweifel  Diakonen  zu  dieser  Stel- 
lung  gewahlt  wurden. 

Als  identisch  mit  den  Custodes  martyrum 
m^sen  wir  die  Martyrarii  ansehen;  ein 
Martyrarius  Prosefius  kommt  bei  Gregor. 
Tur.  Mirac.  II  46  vor  —  und  ebenso  die 
CubicularU  (s.  d.  A.),  wie  Leo  d.  Gr.  einen 
solchen  fiir  das  Grab  der  ApostelfOrsten 
aufstellte.  Vgl.  Cone.  Aurel.  II  13;  Greg. 
Tur.  Hist.  IV  11.  Diese  Martyrarii  batten 
auch  ReUquien  und  Phylakterien  zu  be- 
wahren:  Leo  Ost.  H  34.  In  der  Vita  s. 
Zosimi  Ep.  Syracus.  c.  6  erscheinen  die 
Custodes  loculorum  als  identisch  mit  den 
Ostiarii.  Dmen  waren  auch  die  Eirchen- 
schltlssel  Hberantwortet:  Petr.  Diae.  Chron. 
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Casin.  lY  53.  Sie  wohnten  neben  der 
Eirche  (Auct.  mirac.  s.  Mauri  abb.  c.  10: 
clericus  quidam  nomine  Manfredus  qui  ob 
custodiam  in  contiguo  basilicae  ipsius  do- 
muncula  dormire  [=  xadeo^etv,  morari]  erat 

SOlitUS).  KRAUS. 

CYCLUS  AlOrt,  8.  Kalender  und  Zeit- 
recbnung. 

CTPRESSE.  Dass  dieser  Baum  schon  in 
Yorchristlicher  Zeit  Sinnbild  des  Todes  und 
der  Todestrauer  gewesen,  ist  aus  zahlreichen 
Stellen  romischer  Dichter,  aus  Horaz,  Ver- 
Kil,  Ovid,  Claudian,  bekannt.  Die  Hauser 
der  Verjrtorbenen  wurden  mit  Cypressen- 
zweigen  umstellt.  Serv.  zu  AeneicL  III  64 ; 
PUn.  N.  H.  XVI  10.  Warum,  sagt  uns 
Festiis:  cypressi  mortuorum  domibus  pone- 
bantur  ideo  quia  buius  generis  excisa  arbor 
non  renascitur,  sicut  e  mortuo  iam  nibil 
sperandum,  quam  ob  causam  in  tutela  Di- 
tis  patris  esse  putatur.  Eein  Zweifel,  dass 
diese  so  volkstbiimliche  Symbolik  aucb  bei 


den  Christen  fort- 
lebte.  Amhrosius 
In  Ps.  118  fiihrt 
die  immergrune 
C.  als  BUd  der 
in  der  Gnade  be- 
festigten  Seele 
aus.  Aehnlicb 
findet  Gregor  M. 
In  Cant.  1,  16, 
dass  das  der  Faul- 
niss  widerste- 
hende  Holz  der 
C.  und  der  Coder  die  Auserwahlten  sym- 
bolisire.  Gleichwol  erscheint  die  C.  nur 
sehr  selten  auf  christlichen  GrabdenkmS- 
lern.  So  einmal  bei  Aringhi  ed.  Par.  11 
340  =  Mamachi  I  408.  Ein  anderes- 
mal,  wie  ich  glaube,  auf  einem  Steine 
aus  Valency.  Vgl.  Bosio  647;  Aringhi  a. 
a.  0.;  Mamachi  III  65;  MUnter  Sinnbilder 

I    29.  KRAUS. 

CTPBISCHE  LITUBC^EE^   s.  Liturgieen. 


Fig.  118.    CypresM. 


D. 


DlMONEN^  s.  Teufel. 
AAIMONiZOMENOI,  s.  Energumenen. 
DAIBO  bei  den  Syrem  (Ir*?),  Dairon 
i^j   die   Bezeichnung 

far  Eloster,  von  diHr,  dem  Wohnen  in 
den  Zelten  der  Nomaden.  CasteUi  Lex. 
Syr.  I  189. 

DALMATICA^  s.  Kleidung,  liturgiscbe. 

DAMASUS^  s.  die  Art.  Eatakomben  und 
Inschriften  (Damasische  Ealligraphie). 

DANIEL.    I.   D.  todtet   die   zu  Ba- 
bylon als  Schutzgottbeit  verebrte 

Schlange. 
I  Diese     Darstel- 
f  lung  findet  sich 
auf      mehreren 

Sarkopbagen, 

und    zwar    auf 

einem     des     3. 

Jahrh.  zu  Rom 

(Aringhi  R.    S. 

I  289,  s.  beiste- 

hende  Fig.  114), 

einem  zuYerona 

(Maffei  Verona 

aiustr.  m  54), 

I  vier   zu  Aries: 

'  Le  Blant  Sarc. 

Fig.  114.  D«ai«L  d' Aries  11,   13, 


21,  42,  sowie  auf  einem  Qt)ldgla8e  {Gar- 
rued  Vetri  Tay.  m  13).  Der  Prophet, 
mit  Tunica  und  Pallium  bekleidet,  reicht 
auf  einigen  jener  Denkmaler  der  Schlange 
die  Speise,  an  der  sie  berstete  (Dan.  14, 
26);  auf  einem  Sarkophage  zu  Aries  hat 
er  die  Hand  zum  Himmel  erhoben,  wah- 
rend  die  Schlange  zu  FUssen  des  Altars 
liegt,  so  dass  hier,  wie  Martigny  (v.  Da- 
niel) meint,  die  Anrufung  Gottes  vor  der 
That,  Oder,  was  wahrscheinlicher  scheint, 
die  Danksagung  nach  deren  Vollbringung 
dargestellt  erscheint.  Auf  dem  romischen 
Sarkophage  ringelt  die  Schlange  sich  lun 
eine  Palme,  und  es  scheint  dem  Eiinstler 
als  Motiv  eine  ahnUche  Darstellung  auf 
einer  Miinze  des  Commodus  vorgeschwebt 
zu  haben;  auf  dem  zu  Verona  kommt  die 
Schlange  aus  einem  Tempel,  auf  dem  Gold- 
glase  aus  einer  Felsenhohle  hervor.  D,  er- 
scheint hier  als  Vorbild  des  Erlosers,  wel- 
cher  in  die  Welt  gekommen  ist,  um  den 
durch  jene  Schlange  vorgebildeten  hollisohen 
Drachen  zu  besiegen  und  den  Gotzendienst 
zu  zerstoren  (Isai.  27,  1 ;  Eol.  2,  15).  Dass 
das  Alterthum  diese  Scene  in  diesem  sym- 
bolischen  Sinne  auffasste,  zeigt  am  klarsten 
jenes  Goldglas  bei  G^arrwcci  (Vetri  Tav.  HI"), 
auf  welchem  D.  auf  den  mit  einem  Stabe, 
dem  Sinnbild  der  gottlichen  Macht  (s.  Stab), 
neben  ihm  stehenden  Erldser  hindeutet. 

n.  D.  in  der  Lowengrube  wurde  das 
ganze  christliche  Alterthum  hindurch  haufig 
dargesteUt.   Wir  finden  diese  Scene  in  einem 
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Frescoffemalde  des  1.  Jahrh.  im  Coemete- 
rium  der  Domitilla  (de  Rossi  Bull.'  1865, 
•  42),  auf  einem  noch  nicht  Tero£Pentlichten, 
an  die  classische  Eimstperiode  erinnernden 
altchnstlichen  Elfenbeingefasse,  ehemals  in 
derSammlung  H.  Garthe  zu  Koln,  auf  einer 
GlasBchfissel  der  Sanunlung  Disch  zu  Eoln 
(de  Rossi  Bull  1864,  89),  auf  einem  unedirten 
Ck)ldgla8-Fragmente  derselben  Sanunlung, 
auf  welchem  man  neben  D.  einen  Jiingling, 
wol  den  Erloser,  erblickt,  welcher  die  Hand 
auf  das  Haupt  des  einen  Lowen  legt ;  auf 
einem  Sarkophag  im  Lateran  (de  Rossi  Bull. 
1865,  69);  bei  Aringhi  R.  S.  auf  den  Bar- 
kophagen  I  277,  331,  333,  423,  613,  623; 
n  159,  401 ;  dem  be^annten  Sarkophag  von 
S.  Paolo  im  Lateran  (Kraus  R.  S.  Taf.  VII) ; 
auf  einem  Sarkophagrelief  des  Kircheriano 
imd  einem  Graffitto  eb.  (s.  Schultze  Arch. 
Stud.  260, 274);  und  in  denGemalden^rin^W 
I  543,  547,  567,  571;  U  67,  101,  105,  109, 
115,  189, 271, 275, 281, 329;  vgl. beistehende 
Fig.  115  nach  dem  Sarkophag  des  lunius 


primit.  Tav.  XLVII  a,  b,  c);  auf  einem  Bas- 
relief  in  Siidfrankreich  (Cahier  Characterist. 
des  Saints,  Paris  1867,  507);  in  Gemalden 
des  Coemeterium  des  hi.  Callistus  (de  Rossi 
R.  S.  m  354  u.  Tav.  XIX,  XX) ;  in  einem 
Gemalde  aus  dem  Ende  des  3.  oder  dem 
Anfang  des  4.  Jahrh.  in  der  Arenaria  zwi- 
schen  den  Coemeterien  Thrasonis  und  lor- 
danorum  (de  Rossi  Bull.  1873,  Tav.  I,  II, 
XI);  auf  einem  Sarkophage  zu  Brescia 
(Odorici  Ant.  crist.  di  Brescia,  Tav.  XII  3) ; 
auf  einem  Bronzemedaillon  im  Museum  Al- 
bani  (Venuti  Antiq.  numism.  musei  Albani 
II  119) ;  auf  demzu  Podgoritza  gefundenen 
Goldglase  (de  Rossi  Bnll  1874,  1,  Tav.  XI; 
auf  Gurtelschnallen  der  merowingischen  Zeit 
(de  Rossi  Bull  1867,24;  1873,  138;  s.  Fig. 
116  nach  einem  Exemplar  der  Mm.  F^vre 
in  Md^on ,  abgeb.  bei  de  Surigny  und  Mar- 
tigny),  [Endlich  auf  drei  Sarkophagen  von 
Aries,  LeBlant  Sarc.  d' Aries  3,  16,  35,  und 
auf  einer  Reihe  von  Gurtelschnallen,  Flatten 
und  Grabsteinen  in  englischen  und  schotti- 


Flff.  116.    Daniel. 

Bassus;  auf  einer  jetzt  in  London  befind- 
lichen  E51ner  Glasschiissel  (Jahrb.  d.  Yer. 
d.  Alterthumafr.  i.  Rh.  XLII,  Taf.  V);  auf 
einem  Sarkophage  zu  Ravenna  (Ciampini 
Vet.  mon.  11  7,  Tab.  Ill) ;  auf  einem  Bronze- 
medaillon im  Vatican,  auf  welchem  D.  knieend 
dargestellt  ist  (BoUari  II  26);  auf  einem 
zu  Dj6mila  in  Africa  gefundenen  Relief 
(Rev.  arch6ol.  VI  an.  196;  Cahier  Carac- 
t^rist.  des  Saints  141),  auf  welchem  der 
Prophet ,  wie  auf  dem  Elfenbeingefass  der 
Sanunlung  H.  Garthe,  mit  einer  pbjrygischen 
Mfitze,  einem  Mantel  und  asiatischen  Bein- 
kleidem  (dvo{up(c),  dem  den  orientalischen 
Personen,  z.  B.  den  hi.  drei  Eonigen,  regel- 
lOASsig  gegebenen  Eostiim,  bekleidet  ist; 
auf  einem  Goldglase  bei  Garrucci  Vetri 
Tav.  m  12  und  bei  Buonarruoti  Osserv. 
Tav.  n  2 ;  auf  einem  Sarkophage  (Buanar. 
1.  c.  1);  auf  einem  Bronzemedaillon  (ibid. 
Tav.  I  1  und  bei  Ciampini  De  sacr.  aedif. 
226);  auf  einem  Mosaikbilde  im  Coemete- 
rium  des  hi.  Hermes  (Marchi  Arti   crist. 


Fig,  116.    DftnleL 

schen  Sammlungen,  welche  Anderson  (Notices 
of  the  Survival  of  pagan  Customs  in  Chri- 
stian Curial,  in  Proceedings  of  the  Society  of 
Antiquaries  of  Scotland,  Edinb.)  beschrieben 
und  abgebildet  hat.  E.]  Nach  Eusebius  (Vit. 
Const.  IV  39)  liess  Eaiser  Constantin  eine 
vergoldete  Bronzestatue  Daniels  zwischen  den 
Lowen  auf  dem  Forum  zu  Constantinopel  er- 
richten.  Ob  ein  Gemalde  Daniels  in  den  Ea- 
takomben  zu  Alexandrien  (deRossiBuXl,  1865, 
60)  dieselbe  Scene  darstellt,  lasst  sich  nicht 
mehr  erkennen.  D.  ist  stete  [mit  Ausnahme 
des  Sarkophags  zu  Lucq  in  B6arn,  Le  Blant 
Aries  Xm.  Rev.  arch.  1880,  Sept.  E.]  mit 
kreuzweise  zum  Gebete  ausgestreckten  Ar- 
men  [vgl.  Gre^,  Naz,  Or.  XXIV  11:  x^iptSv 
ixTdtffei  Tol)C  drjpac  vixT^ffovra.  E.] ,  meist  ste- 
hend,  nur  selten  knieend  (Bottari  II  26),  dar- 
gestellt. Regelmassig  finden  sich  statt  der  sie- 
ben  Lowen  fDan.  14,  31)  nur  zwei,  auf  der 
Eohier  Glasschfissel  (Jahrb.  d.  Ver.  v.  Alter- 
thumsfr.  i.  Rh.  XLII,  Taf.  V)  vier.  Wenn  im 
5.  Jahrh.  Dracontius  (De  Deo  III  183  schreibt : 
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Saeva  Danielem  rabies  atque  ira  leonum 
non  tetigisse  pium,   oui   destinat  insuper 

escam 
magna  Dei  pietas  ieinno  utroque  leone, 

80  ist  in  dieser  Abweichung  des  Dichters 
Ton  dem  Texte  der  hi.  Schrift  wol  ein  Be- 
weis  zu  finden,  wie  allgemein  diese  bild- 
lichen  Darstellungen  der  z  w  e  i  Lowen  wa- 
ren.  Der  Prophet  erscheint  meistens  ganz 
unbekleidet,  bekleidet  nur  auf  dem  Q-emalde 
im  Coemeteriura  der  Domitilla,  dem  Elfen- 
beingefass  der  Sammlung  H.  Garthe  zu 
Eoln,  dem  Goldglase  Ton  Podgoritza,  dem 
Basrelief  von  Djemila,  dem  Bronzemedaillon 
hn  Vatican  (Bottari  II  26),  der  der  eben 
erwahnten  Eolner  Glasschiissel,  dem  Sarko- 
phag  bei  Ciamjpini  Vet.  mon.  Ill  7,  Tab. 
Ill;  mit  einer  Schfirze  iiber  der  Schulter, 
welche  auch  die  Blosse  bedeokt,  in  Gemal- 
den  des  6.  Jahrh.  bei  Aringhi  R.  S.  I  571, 
II  271,  275,  281;  auf  einem  Sarkophage 
ebend.  U  401,  mit  einem  Lendentuch,  ahn- 
lich,  wie  der  Heiland  am  Kreuze,  umgiirtet. 
Haufig  erblickt  man   neben  D.   den   Pro- 

Sheten  Habakuk,  der  ihm  Speise  bringt 
Dan.  14,  32—35),  meistens  in  dem  Augen- 
blicke,  wo  er  diese  Speise,  gewohnlich  Brod, 
in  einem  Falle  ein  Henkelgefass,  ohne  Zwei- 
fel  zur  Bezeichnung  des  Pulmentum,  wel- 
ches er  ausser  dem  Brode  brachte  (Dan. 
14,  32),  ihm  darreicht  (Aringhi  R.  S.  I  423, 
613,  625;  II  159,  401;  de  Rossi  BixM.  1865, 
69) ;  auf  dem  Elfenbeingefasse  in  der  Samm- 
lung H.  Garthe  hat  ihn  der  Engel  bei  den 
Haaren  gefasst  (Dan.  14,  35).  Zuweilen 
erscheinen  ausser  Habakuk  noch  eine  oder 
zwei  andere  Personen  (Aringhi  R.  S.  I  277, 
613,  623;  II  159;  de  Rossi  Bull  1865,  69), 
die,  weil  bartig,  oder  nach  ihrer  Stellung 
nicht  als  Engel  aufgefasst  werden  konnen, 
welche  vielmehr  den  Erloser,  dessen  Vorbild 
und  Schiitzling  D.  war,  und  den  hi.  Geist, 
den  Erleuchter  der  Propheten,  darstellen 
sollen.  [?  K.  ?]  Den  Nachweis  s.  bei  de  Rossi 
Bull.  1865,  71.  Ein  besonders  schones  Bei- 
spiel  bietet  der  lateranensische  Sarkophag 
(de  Rossi  1.  c.  69),  wo  der  Erloser  die  Hand 
gerade  so  auf  das  Haupt  Habakuks,  wie  in 
der  obem  Reihe  auf  das  Haupt  Eva's  ge- 
legt  hat,  und  der  hi.  Geist  dieselbe  Stel- 
lung wie  in  der  Darstellung  der  Schopfung 
des  ersten  Eltempaares  einnimmt.  Zwar 
ist  in  der  hi.  Schrift  (Dan.  14,  35)  die 
Uebertragung  Habakuks  dem  ,Engel  des 
Herm^  zugeschrieben,  aber  es  ist  bekannt, 
wie  haufig  die  hi.  Vater  nicht  nur  die  im 
A.  Test,  berichteten  Theophanieen,  sondem 
auch  mehrere  feierliche  Ebrscheinungen  des 
Engels  des  Herm  im  A.  Test,  dem  person- 
lichen  Worte  Gottes  zuschreiben  (Petav, 
Dogm.  theol.  de  trin.  lib.  HI,  c.  2  mit  hb. 
I,  c.  3,  §  2).  Diese  Deutung  ist  auch  durch 
bildliche  Darstellungen  direct  bezeugt,   in- 


Flg.  117.   Habakuk. 


dem  in  dem  Sarkophage  zu  Brescia  Haba- 
kuk Ton  der  aus  den  Wolken  ragenden 
Hand  (s.  Hand),  dem  bekannten  ShmbiM 
des  Eingreifens  Gottes,  an  den  Haaren  ge- 
halten  wird  (Odo- 
rid  Antiq.  crist.  di 
Brescia,  Tav.  XH 
3;  vgl.  Le  Blant 
M6m.  des  antiq.  de 
France  XXXV  77; 
s.  beistehende  Fig. 
117).  Auch  die 
segnende  Hand- 
bewegung  der  mit 
dem  Pallium  be- 
kleideten  Figur 
(Aringhi  R.  S.  I 
623)  weist  klar  auf 
diese  Deutung  hin. 

Die  symbolische 

Bedeutung  der 
Darstellung      Da- 
niels   in    der    L5- 
wengrube  war  eine 
mehrfache. 

1)  Das  haufige  Vorkommen  dieser  Scene 
auf  den  Sarkophagen  und  in  den  Gemalden 
der  Coemeterien  weist  schon  darauf  bin, 
dass  man  in  ihr  ein  Sinnbild  der  Auferste- 
hung  fand.  So  ist  es  auch  in  einer  Stelle 
der  apostolischen  Constitutionen,  welche  zu- 
gleich  die  haufig  mit  dieser  Scene  in  Ver- 
bindung  gebrachten  bildUchen  Darstellun^n 
erwahnt,  ausgesprochen :  6  xal  A(£Capov  Jva- 
(JTi^dac  TETl^ai^fiepov  ...  6  t6v  'Icovov  diet  Tptfiw 
7]aepu>v  Ctovra  xal  dTiaOTj  iSaqoqfutv  i%  rr^Q  xot- 
Xtac  TOO  X1QT0UC,  xal  tooc  xpeic  icatSac  hi  xa- 
)i.(vou  BopuXoDviac,  xal  t6v  Aovi^  Ix  aT6{MCTOC 
>y£^Q)v,  o6x  dTTOpiQjei  SuvdfpLeuK  xal  %Lac  ^ 
Ifetpai  (ConstU,  apost.  V  10).  Vielleicht  ist 
mit  Riicksicht  auf  diese  Bedeutung  der  Pro- 
phet bei  Aringhi  R.  S.  II  109  in  einem 
sarkophagahnlichen  Behaltniss  stehend  dar- 
gestellt. 

2)  Sie  war  eine  Erinnerung,  dass  Goit, 
welcher  D.  in  der  Lowengrube  bewahrte 
und  erhielt,  auch  machtig  genug  sei,  in 
alien  Verfolgungen  und  Trubsalen  des  Le- 
bens,  besonders  in  dem  Martyrium,  welches 
hochistens  den  Leib  zerstoren  konnte,  sei- 
nen  Getreuen  beizustehen.  Nam  cum  Dei 
sint  omnia,  habenti  Deum  nihil  deerit,  a 
Deus  ipse  non  desit.  Sic  Danieli  in  laca 
leonum  iussu  regis  incluso,  prandium  divi- 
nitus  procuratur  et  inter  feras  esurientes  et 
pascentes  homo  Dei  pascitur  .  .  .  Atque  o 
humanae  malitiae  detestanda  crudelitas !  Fe- 
rae parcunt  .  .  .  et  homines  insidiantur  et 
saeviant  (Cypr.  De  orat.  dom.  n.  XXI; 
vgl.  Palmer  An  introduction  42). 

3)  Die  besondere  Starkung  in  den  Lei- 
den und  das  Unterpfand  der  glorreichen 
Auferstehung  ist  die  hi.  Eucharistie:  Ton 
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dieser  war  ein  Sinnbild  die  D.  durch  Ha- 
bakuk  gebrachte  Nahrong.  Wir  finden  dem- 
gemass  die  Ton  diesem  dargereichten  Brode, 
Shnlich  wie  die  eucharistischen  Brode  In 
den  sacramentalischen  Darstellungen  in  dem 
Coemeterium  des  hi.  Callistus  (de  Rossi  R. 
S.  n,  Tav.  XV  2),  mehrfach  mit  der  crux 
decnssata  bezeichnet  (Aringhi  R.  S.  I  423, 
613,  U  169;  de  Rossi  BuU.  1863,  69),  auf 
dem  Sarkophag  zu  Brescia  (Odorici  Antiq. 
crist.  di  Brescia;,  Tav.  XII  3)  sogar  das 
Symbol  des  'Ix^c  beigefiigt  (vgl.  auch  das 
kleine  Denkmal  zu  Mi  an  nay,  bei  LeBlant 
Sarc.  d' Aries  11  und  dess.  Notices  sur  quel- 
ques  representations  antiques  de  Daniel  dans 
la  fosse  aux  lions,  in  den  M6m.  de  la  Soc. 
des  antiquaires  de  France,  t.  XXXV),  an- 
derwarts  die  eucharistischen  Vorbilder  der 
Brodvermehrung  oder  der  Verwandlung  des 
Wassers  in  Wein,  oder  beide  {Aringhi  R.  S. 
I  423,  613,  623,  II  101;  de  RossiBnW,  1865, 
69)  mit  dem  Bilde  Daniels  in  der  L5wengrubo 
zosammengestellt.  Die  im  4.  und  zu  Anfang 
des  5.  Jalurh.  noch  bestehende  Arcandisci- 
plin  musste  solche  symbolische  Darstellungen 
der  hi.  Sacramente  und  insbesondere  der 
Eucharistie  fordem,  welche  auch  fiir  die 
noch  nicht  Getauften  einen  erbaulichen  und 
belehrenden  Sinn  hatte,  wenn  auch  die 
voile  Bedeutung  nur  den  Getauften  er- 
schlossen  war  (vgl.  de  Rossi  R.  S.  U  355). 

4)  Durch  die  kreuzformige  Ausbreitung 
der  Arme  ist  D.  [in  spaterer  Zeit.  K.]  eine 
symbolische  Darstellung  des  Erlosers  am 
Ereuze;  denn  da  die  directe  Darstellung 
des  Leidens  Jesu  Christi  in  den  ersten  Jahr- 
hunderten  nicht  fur  zweckdienlich  erachtet 
wurde,  so  erinnerte  man  an  dasselbe  durch 
Allegorieen  und  Symbole,  unter  denen  D. 
besonders  erwahnt  ¥rird  {Andreas  Cret, 
archiep.  Hierosol.  De  exalt,  s.  crucis  bei 
Gretser  De  cruce  col.  1198;  cfr.  ibid.  col. 
1348). 

5)  Nach  Aringhi  R.  S.  H  504,  n.  4  und 
Martigny  Diet.  v.  Daniel  ist  die  Speisung 
Daniels  durch  Habakuk  auch  ein  Symbol 
der  durch  die  Fiirbitten  der  Glaubigen  er- 
leichterten  Seelen  im  Fegfeuer;  ein  Nach- 
weis,  dass  diese  Deutung  auch  im  christ- 
lichen  Alterthum  bestanden  habe,  ist 
von  keinem  der  beiden  genannten  Schrift- 
steller  beigebracht.  hbuser. 

m.  Zu  den  erwahnten  Darstellungen  tritt 
noch  D.  als  Richter  dber  Susanna, 
auf  einem  Sarkophag  in  Aries  {Le  Blant 
Sarcoph.  d' Aries  14,  pi.  VIII  und  Bottari 
Tav.  LXXXVIII)  una  vielleicht  auf  einem 
Sarkophag  in  Narbonne  {Toumal  Catal.  du 
mus^  de  N.  1864,  n.  522;  vgl.  Le  Blant 
a.  a.  O.  15,  Anm.  2.  kraus. 

DAYID.  D.  mit  der  Schleuder  fand 
nch  nach  dem  Zeugnisse  AringMs  (R.  S. 


n  490)  mehrfach  in  den  Gemalden  der 
Coemeterien.  Gegenwartig  kennt  man  nur 
noch  eines  dieser  Bilder,  und  zwar  in  einem 
schdnen  Deckengemalde  des  Coemeterium 
des  hi.  Callistus  {Aringhi  R.  S.  I  547 ;  Bot- 
tari Tav.  LXIH;   s.   Fig.   118).    D.,  mit 


Fig.  118.    Darid. 

kurzer  gegurteter  Tunica  bekleidet,  schwingt 
mit  dem  rechten  Arm  die  Schleuder  mit 
dem  fur  Goliath  bestimmten  Steine,  und 
halt  in  der  Linken  die  vier  anderen,  im 
Giessbache  aufgelesenen  Steine  (I  Eon.  17, 
40).  D.  ist  dem  christlichen  Alterthum  ein 
Vorbild  Christi  (David,  desiderabilis ,  sive 
fortis  manu  Christus,  5.  Mdit  Clavis  Spicil. 
Solesm.  in  305),  sein  Sieg  iiber  GoUath  ein 
Vorbild  des  Sieges  unseres  gottlichen  Er- 
losers iiber  Satan.  Seine  Schleuder  erklart 
der  hi.  CyriU  von  Alexandrien  (In  loan.  8, 
17)  als  einen  Typus  des  Kreuzes  Christi. 
In  demselben  Sinne  deutet  der  hi.  Augustin 
dieses  Ereigniss:  David  manu  fortis.  In 
figura  Christi  David,  sicut  Gt)lias  in  figura 
diaboli:  et  quod  David  prostravit  GoUam, 
Christus  est,  qui  occidit  diabolum,  quid  est 
autem  Christus,  qui  occidit  diabolum?  Hu- 
militas  occidit  superbiam  {Augtist  Enarr.  I 
in  Ps.  33,  n.  4).  Nach  dem  hi.  Gregor  d. 
Gr,  erblickte  man  in  diesem  Ereignisse  auch 
ein  Bild  des  Eampfes  der  schwachen,  waf- 
fenlosen,  aber  stets  siegreichen  Kirche :  quid 
per  fundam,  nisi  sancta  ecclesia  figuratur? 
Funda  namque  dum  in  gyrum  mittitur,  sic- 
ut de  ilia  lapides  exeunt,  quibus  adversa- 
riorum  pectora  feriantur.  Ita  sancta  eccle- 
sia, dum  volubilitate  temporum  per  tribu- 
lationum  circuitum  dicitur,  fortes  ex  ilia 
viri  prodeunt,  quibus  quasi  lapidibus  ictibus 
iniquorum  corda  tunduntur.  Endlich  er- 
blickte man  in  D.,  der  ohne  Waffen  in 
den  Kampf  gegen  den  gewaltthatigen  und 
machtigen  Gegner  ging,  ein  Bild  des  Chri- 
sten, besonders  des  Martyrers,  der  eben- 
falls  expeditissime  ...  ad  proelium  proce- 
dere  cupiebat  fortis  non  in  se,  sed  in  Do- 
mino, armatus  nou  tam  ferro  quam  fide 
{Aug.  Serm.  32  in  Ps.  143).  So  wendet  der- 
selbe  hi.  Eirchenlehrer  den  Kampf  Davids 
auf  jeden  Cbristen  an.    In  David  Christus  : 
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sed  ...  in  Christo  caput  et  corpus.  Non 
ergo  sic  audiatis  aliquid  ex  persona  Christi, 
quasi  ad  vos  non  pertineret,  qui  estis  mem- 
bra Christi  {August,  Enarr.  in  Ps.  143). 
(Eine  andere  Darstellung  desselben  Gegen- 
standes  aus  dem  Mosaikfussboden  der  Kirche 
des  hi.  Michael  zu  Pavia,  ohne  Zweifel  aus 
spaterer  Zeit,  findet  sich  bei  Ciampini  Vet. 
mon.  II,  Tab.  2  abgebildet:  bei  Goliath 
steht  der  leonimsche  Vers:  sum  ferus  et 
fortis  cupiens  dare  vulnera  mortis ;  bei  D. : 
sternitur  elatus,  stat  mitis  ad  alta  levatus.) 

HEUSER. 

[Ausser  der  oben  angefuhrten  Coemete- 
rialdarstellung  findet  sich  D.  mit  Goliath 
auf  der  schonen  Casette  der  Bibliothek  zu 
Brescia  {Odorici  Mon.  crist.  di  Brescia,  Tav. 
VI";  Le  Blant  Sarc.  d'Arles  XX)  und  auf 
zwei  jetzt  nicht  mehr  controlirbaren  Denk- 
malem,  einem  Grab  zu  Toulouse  und  einem 
andem  zu  Rheims;  Tgl.  die  Nachweise  bei 
Le  Blant  a.  a.  0.  VIH,  Anm.  8.    K.] 

DEAMBULATORIUM  kommt  im  Alter- 
thum  bei  CapUoUnus  in  GK)rdiano  c.  3  vor ; 
Yon  den  die  Eirchen  umgebenden  Hallen 
und  Gangen  wird  der  Ausdruck  erst  im  MA. 
gebraucht  (D.  ecclesiarum,  Vita  s.  Geraldi 
abb.  Grandis-Silyae  n.  12  und  D.  claustro- 
rum  bei  Guibert.  Abb.  de  combustione  mon. 
Gemblac.  a.  1137).  Doch  bestand  die  Sache 
seit  dem  4.  Jahrh.  wenigstens.  Euseb,  Vit. 
Const,  m  37  beschreibt  die  Sttxal  (rcoa(  zu 
Seiten  der  constantinischen  Grabkirche  in 
Jerusalem,  und  Greg.  Naz,  Orat.  19  spricht 
von  OToal  Sidt^poi  bei  der  von  seinem  Va- 
ter  erbauten  Kirche.  Grossere  Kirchenan- 
lagen,  wie  die  Hagia  Sophia,  entbehrten 
derselben  selbstverstkndhch  nicht  (vgl  Pro- 
cop.  De  aedif.  18,  V  6 ;  Ducange  CP.  Christ, 
in  16,  17.  Das  Synonymum  Deambulacrum 
ist  dem  christlichen  Aiterthum  fremd. 

DECANI  waren  in  den  Klostem  des  Mor- 
genlandes  tLber  je  zehn  Mdnche  gesetzt,  um 
deren  Arbeit  zu  iiberwachen  und  die  Ab- 
lieferung  derselben  an  den  Oeconomus  zu 
besorgen.  Vgl.  Bingham  III  63.  Decani 
hiessen  dann  auch  (Bingham  11  44  f.)  die 
Fossoren  oder  Copiatae  seit  dem  5.  Jahrh. 
in  Constantinopel  (Cod.  lust.,  Gesetze  des 
Theodosius  d.  Gr.,  des  Honorius ;  v^l.  Coll. 
Const,  eccl.  in  Bibl.  lur.  can.  1243).  An- 
geblich  soil  Constantin  diese  D.  eingesetzt 
und  ihre  Zahl  ursprQnglich  1000  betragen 
haben,  spater  wurde  sie  auf  950  herabge- 
setzt,  bis  sie  K.  Anastasius  wieder  er- 
hShte  (lust.  Nov.  XLII,  c.  LEX).  Sie  hat- 
ten  die  Armen  unentgeltlich  zu  begraben. 
Wesshalb  sie  D.  hiessen,  ist  ungewiss,  wol 
nach  Analogic  der  Decani  palatii,  einer  Art 
militfirischer  Ordonnanz  des  Ecusers,  die 
sowol  von  Chrys,  Horn.  XIII  in  Hebr.  p.  | 


1849,  als  im  Cod.  Theodos.  und  lusHn.  er- 
wahnt  werden.  Die  Bezeichnung  D.  fOr 
die  Vorsteher  eines  kirchhchen  Disfcrictes 
(=  Archipresbyter  bez.  Archidiakonen)  ge- 
hort  dem  MA.  an. 

DECiNICA^  s.  Gefangnisse. 

DECKEN^  s.  Vela,  Vorhange. 

DECURIONEN.  Naeh  Analogie  von  Rom, 
als  der  Hauptstadt,  fQhrte  auch  der  Senat 
der  Municipalstadte  den  Namen  Curia  und 
bestand  aus  100  Mitgliedem,  in  10  Elassen 
zu  je  10  eingetheilt,  daher  der  Name  De- 
curiones.  Die  Mitgliedschaft  berechtigte  zur 
Theilnahme  an  der  stadtischen  Verwaltung 
des  betrefltenden  Municipium  oder  der  Co- 
lonia  und  verlieh  einige  Privilegien  und 
Ehrenrechte.  Allein  nach  und  nach  flber- 
wogen  die  Verpflichtungen  bei  diesen  Aem- 
tern  die  Vorteile  voUstandig,  und  im  3.  Jahrh. 
fingen  sie  an,  fCLr  die  Inhaber  eine  druckende 
Last  zu  werden.  Denn  den  D.  lag  neben 
der  (natiirlich  unentgeltlichen)  Verwaltung 
der  stadtischen  Angelegenheiten  auch  die 
Vollziehung  der  richterlichen  Urteile  ob, 
Anwesenheit  bei  Gerichtsverhandlungen  der 
B^ger  des  Municipium,  Beitreibung  der 
Naturallieferungen  (exactio  annonarum), 
Transport  derselben,  Erhebung  der  G^fSlle, 
Aufsicht  tLber  das  Fuhr-  und  Postwesen  dee 
Staates,  fiber  die  G^treidemagazine,  Berg- 
werke  und  die  Stellung  der  Neubauten.  Die 
Curialamter  waren  erblich,  doch  konnten 
neue  Mitglieder  herangezogen  werden,  wenn 
die  vorhandenen  nicht  ausreichten.  ESeriker 
brauchten  keine  Curialen  zu  werden,  und 
schon  in  der  vorconstantinischen  Zeit  hatte 
sich  unter  den  Christen  die  Gewohnheit  gebil- 
det,  sie  frei  zu  machen,  was  leicht  geschehen 
konnte,  wenn  Andere  fQr  sie  eintraten.  Un- 
ter den  christlichen  Eaisem  wurden  die  B3e- 
riker  gesetzlich  davon  befreit.  Vgl.  Q-otho- 
fredus  zu  Cod.  Theod.  XII  1  und  die  Art. 
Immunitaten  und  Curialen.         kellver. 

DEDICATIO  —  die  feierliche  Weibung 
der  Tempel,  Altare,  Eapellen,  Haine,  Bil- 
der  und  Steine,  um  sie  ausschliesslich  einem 
religiosen  Gebrauche  zuzuwenden  —  war 
schon  beinahe  aUen  heidnischen  Vdlkem 
des  Alterthums  bekannt.  Gleichsam  eben- 
derselben  Stimme  eines  Naturgesetzes  fol- 
gend  gab  Jakob  dem  Steine,  an  welchem 
er  die  Erscheinung  der  Himmelsleiter  hatte, 
eine  religiose  Weihe  (Gen.  28,  18).  Bekannt 
sind  femer  aus  der  Geschichte  des  israeli- 
tischen  Volkes  die  Einweihung  des  Zeltes 
und  Altares  (Num.  7,  1  ff.),  sowie  die  mehr- 
fachen  Tempelweihen  (III  Eon.  8;  I  Esdr. 
6,  16  ff.).  Aus  dem  Gesagten  diSrfen  wir 
mit  vollem  Recht  den  Schluss  Ziehen,  dass 
auch  die  ersten  Christen  ihre  gottesdienst- 
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lictien  Yersammluiigsorte  feierlich  werden 
emgeweiht  haben,  wenn  una  auch  aus  den 
ersten  drei  Jahrhmnderten  sichere  positive 
Zeugnisse  hieraber  fehlen.  Nur  die  Acta 
martyr.  SS.  Tryphon.  et  Respic.  bei  Rumart 
n.  6  geben  eine  hierher  beztigliche  kurze 
Andeutung  in  den  Schiussworten ;  ,convene- 
runt  religiosi  Tiri  et  sacerdotes  Domini  et 
dedicaverunt  martyrium  (=  ecdesiam)  illo- 
rum  cum  omni  honore  atque  disciplina  re- 
yerentiae  participaverunt  mysteriom  redem- 
ptioms  nostrae,  commendantes  animas  suas 
sanctiB  beatoram  martyrum  patrociniis/  Der 
Ritus  der  D.  ecclesiae  hatte  sich  kurz  nach 
dem  Ende  der  Verfolgungszeit  schwerlich 
so  schnell  und  grossartig  entwickeln  kon- 
nen,  wenn  nicht  der,  obgleich  noch  so  ein- 
fach  in  Uebung  gewesene  Cultus  der  Yor- 
zeit  hiezu  bekamite  Directiyen  gegeben  hatte, 
wesshalb  aach  Ambroaius  Ep.  22  ad  Mar- 
cellin.  die  kirchliche  Einweinang  der  Got- 
teshaoser  ,ex  antiquissima  et  ubique  recepta 
consuetudme^  herleitet.  Der  Einweihungs- 
act  konnte  in  den  ersten  Jahrhunderten 
nnter  dem  Dmcke  der  Verfolgung  selbst- 
yerstandlich  nur  ein  sehr  einfacher  gewesen 
sein.  Nach  Sueian.  In  Tit.  c.  7  gehorte 
zu  den  solenmitates  dedicationis  eines  o£Pent- 
tichen  Gebaudes  die  Yomahme  derjenigen 
Handlungen,  wofQr  jenes  selbst  bestimmt 
war,  und  so  mochten  auch  die  altesten  Cul- 
tnsstatten  wahrend  der  Christenyerfolgung 
durch  Abhaltung  eines  Gottesdienstes  in 
seinen  damaligen  primitiyen  Formen  ihre 
religiose  Weihe  erhalten  haben.  Nach  Ba- 
ranius  in  Not.  ad  Martyrpl.  26.  lul.  und  in 
Annal.  eccl.  ad  ann.  112  habe  dabei  die  An- 
wendung  des  Kreuzzeichens  einen  henror- 
ragenden  Theil  des  Ritus  ausgemacht.  Ygl. 
Bona  Rer.  liturg.  1.  11,  c.  19.  Seit  der 
Zeit  Constantins  d.  Gr.  nahm  die  D.  eccle- 
siarum  (ipcatvia  xoiv  iTxaivCcov  irocviQTopic)  in 
Folge  des  Kirchenfriedens  eine  erweiterte 
feierlichere  Gestaltung  an.  Die  Einweihun- 
gen  fanden  unter  grossem  Zudrange  der 
Glaubi^en  yon  Nah  und  Fern  statt,  und 
die  Feier  wurde  durch  die  Anwesenheit 
mehrerer  Bischofe  und  yieler  anderer  Geist- 
lichen  yerherlicht.  Euseb.  H.  e.  X  3  und 
Yit.  Const.  lY  43.  Bisweilen  wurden  ge- 
legentlich  der  Eircheneinweihungen  Syno- 
den  abgehalten,  so  in  Jerusalem  (335)  und 
Antiochien  (341 ,  daher  ,die  Synode  in  en- 
caeniis^  genannt).  Eus,  H.  e.  X  4  und  Yit. 
Const.  lY  43  u.  45;  Socrat.  H.  e.  I  28;  U  7; 
Sozom.  H.  e.  11  26;  Theodor.  H.  e.  I  31. 
Zu  den  FeierHchkeiten  gehorten  Anreden  und 
Predigten  der  Bischofe  an  das  Yolk,  woyon 
ein^  Beispiele  uns  iiberliefert  wurden ,  so 
die  Kede  des  EuseUus  bei  der  Einweihung  der 
prachtyollen  Eirche  yon  Tyrus  (315),  Em, 
H.  e.  X  4 ;  dann  die  Reden  yon  Gaudentius 
Serm.  17  und  AnU>rosiu8  Serm.  89.    Zur 


Zeit  Constantins  war  es  Sitte,  dass  jeder 
der  anwesenden  Bisch5fe  eine  Rede  hielt 
(Euseb.  1.  c.  X  3).  Nach  Eus^nus  IL  cc.  ent- 
hielten  die  Reden  das  Lob  und  die  Yer- 
herrlichung  Gottes,  Lob  und  Danksagung 
gegeniiber  den  Fundatoren  der  Eirche,  na- 
mentlich  den  Eaisem,  das  Lob  der  Marty- 
rer,  deren  Reliquien  in  den  Eirchen  ruhten, 
oder  es  wurden  rein  dogmatische  und  biblisch- 
exegetische  Yortrage  gehalten.  Es  ist  be- 
merkenswerth,  dass  auch  bei  der  D.  heid- 
nischer  Tempel  die  Reden  eine  so  henror- 
ragende  RoUe  spielten,  dass  nach  Varro 
die  Fana  der  Heiden  ihren  Namen  dayon 
erhalten  haben  sollten^  ,quod  pontifices  in 
sacrando  fati  sunt^  (templum  effari).  Ausser 
den  Reden  war  nach  Eusebius  bei  der  Eir- 
cheneinweihung  Psalmengesang  gebrauch- 
lich,  das  unblutige  Opfer  des  N.  B.  wurde 
gefeiert  und  den  Glaubigen  die  hi.  Com- 
munion gereicht.  Nach  demselben  Gewahrs- 
manne  waren  mit  der  D.  ecclesiae  auch 
offentliche  Gebete  yerbunden  far  den  ge- 
meinschaftlichen  Frieden,  fflr  die  Eirche 
Gottes,  fiir  den  Eaiser  und  dessen  Sohne. 
Eine  Stelle  bei  Ambrosias  Hortat.  ad  yirg. 
in  fine  lasst  yermuthen,  dass  auch  Gebete 
ffir  die  Gemeinde,  innerhalb  welcher  eine 
E[irche  geweiht  wurde,  yerrichtet  worden 
sind.  Die  Einweihung  der  Eirchen  wurde 
bisweilen  durch  monumentale  Inschnften 
yerherrlicht;  so  lautet  eine  yon  Blanchmi 
in  seiner  Ausgabe  yon  Anastasius  Biblioth. 
Yitae  Rom.  pontif.  reproducirte  Inschnft: 
T.  I.  X.  N.  EGO  DAMASI 
YS.  YRB  ROME  EPS  AN 
C  DOMY  COSECRAYI 
.  .  .  N.  R.  Q.  S.  M.  S.  PA.  S.  PE. 
d.  h.  nach  Blanchini^s  Erklarung:  titulus 
in  Christi  nomine.  Ego  Damasius  urbis  Ro- 
mae  episcopus  banc  domum  consecrayi  . . . 
N.  R.  Q.  S.  M.  S.  Paul.  S.  Petr.  Eine  wei- 
tere  Interpretation  konnte  Blanchini  nicht 
geben.  Auf  der  Riickseite  dieser  Tafel  fin- 
den  sich  die  Worte: 

Hie  r^YIESCIT  CAPYT 
SCI  CRESCENTINL  M. 
ET  RELIQYIE.  S.  SYPANT. 
Die  Richtigkeit  obiger  Interpretation,  sowie 
die  Meinung,  dass  beide  Inschriften  gleich- 
zeitig  entstanden  seien,  wurde  Hbrigens  we- 
gen  des  Gebrauches  des  Wortes  ,Sanctus\ 
erst  spaterer  Zeit  angehdrig,  bestritten.  Je- 
denfalls  aber  werden  wir  durch  die  zweite 
Inschrift  auf  das  Alter  des  Gebrauches  auf- 
merksam  gemacht,  die  Eirchen  iiber  den 
Grabem  der  Martyrer  zu  erbauen  oder  doch 
deren  Reliquien  in  den  neuerbauten  Eir- 
chen zu  hinterlegen.  Schon  im  4.  Jahrh. 
will  Ambrosius  Ep.  22  ad  Marcell.  eine  Ba- 
silika  nur  dann  weihen,  wenn  er  Reliquien 
dazu  aufgefunden  hat.  Auch  Oregorius  I 
kennt  diesen  Gebrauch  und  desgleichen  die 
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Anwendung  des  Weihwassers  bei  der  Eir- 
chenweihe  (Ep.  1.  XIV  17;  XI  76).  Von 
der  Salbung  der  Altare  spricht  Augustinus 
Serm.  255,  and  die  doppelte  Einzeichnung 
des  Alphabets  findet  sich  bereits  in  dem 
Sacramentarium  Gregorianutn,  Auch  die 
Kreoze  an  den  Eirchenwanden  mit  Leach- 
tern  and  daraaf  brennenden  Kerzen  sind 
dem  christlichen  Alterthum  nicht  anbekannt. 
Vgl.  Pelliccia  De  Christ,  eccl.  .  .  .  politia  I 
168.  —  Die  D.  ecclesiae  war  ein  ausschliess- 
lichesRecht  derBischofe,  ja  selbst  der  blosse 
Baa  einer  Kirche  darfte  ohne  bischofliche 
Erlaabniss  and  Einhaltung  gewisser  vorbe- 
reitender  Ceremonien,  ohne  Gebete  and 
Aafrichtang  eines  ^reazes  an  dem  Platze 
der  zu  baaenden  Kirche  nicht  in  Angriff 
genommen  werden  (Cone,  Bracar,  I,  c.  37 ; 
Cone.  Britan,  c.  23;  Cone,  Chaleed.  c.  4). 
—  Der  Minister  ordinarius  war  der  Bischof 
der  Diocese,  and  nar  bei  Erledigang  eines 
bischoflichen  Stahles  konnte  der  Bischof 
einer  Nachbardiocese  zur  Function  beige- 
zogen  werden  (Sidon,  Apoll,  1.  IV,  ep.  15). 
Vor  der  kirchlichen  Einweihang  durfte  kein 
Gebaade  zam  Gottesdienste  beniitzt  werden; 
daher  der  Eifer,  mit  dem  sich  Athanasias, 
der  nothgedrangen  in  der  grossen  Kirche 
za  Alexandrien  am  Ostertage  die  hi.  Eucha- 
ristie  feierte,  ehe  sie  formlich  zam  Gottes- 
dienste eingeweiht  war,  den  Arianern  ge- 
geniiber  zu  rechtfertigen  bemQht  ist  (Atha- 
na$,  Apol.  I  ad  Constantin.).  —  Was  den 
Einweihungs  t  a  g  betrifFt,  so  war  in  den 
ersten  Jahrhunderten  kein  bestimmter  Wo- 
chentag  vorgeschrieben ;  von  der  Kirche  zu 
Jerusalem,  auf  Befehl  Constantins  feierlich 
eingeweiht,  wissen  wir  aus  den  Berechnun- 
gen  von  Pagi  (Critic,  in  Baron,  ad  a.  335), 
dass  ihre  Einweihung  an  einem  Sonnabend 
stattgefunden  hat.  In  einem  Concil  von 
Auxerre  (688)  jedoch  wurde  der  Sonntag 
als  der  passendste  Tag  fQr  die  D.  ecclesiae 
vorgeschrieben.  Die  jahrliche  Gedachtniss- 
feier  des  Einweihungstages  einer  Kirche 
(dies  anniversarius  dedicationis)  wurde  we- 
nigstens  schon  in  der  oben  erwahnten  Kirche 
zu  Jerusalem  vom  Anfang  her  begangen 
{Sozom,  ffist.  eccl.  II  26;  Siceph,  VIII  50). 
Durch  den  Act  der  Einweihung  wurde  jede 
Kirche  zunachst  Gott  dem  Herm  gewidmet. 
Dieser  Gebrauch  war  so  allgemein,  dass 
AugusHnus  Contr.  Maximin.  1.  I  die  Gott- 
heit  des  hi.  Geistes  u.  A.  dadurch  beweist, 
weil  dem  hi.  Geiste  Kirchen  geweiht  seien. 
Wiewol  iibrigens  derselbe  Kurchenvater  in 
mehreren  Schriften,  z.  B.  Contr.  Faast.  1. 
XX,  c.  21;  De  vera  relig.  c.  55;  De  civ. 
Dei  1.  XXII,  0.  10,  immer  ausdrficklich  be- 
tont,  dass  die  christlichen  Kirchen  nar  Gott 
and  nicht  den  Heiligen  geweiht  werden,  so 
fCLhrt  er  doch  Serm.  63  de  divers,  den  Fall 
an,  dass  in  Carthago  eine  Earohe  nach  dem 


hi.  Cyprian  mensa  Cypriani  g  e  n  a  n  n  t  wnrde, 
zum  Andenken  an  sein  Martyrium,  welches 
er  an  ebendemselben  Platze  voUendet  hatie. 
Dieser  Grund  frommen  Gedachtnisses  blieb 
auch  anderwarts  und  fQr  alle  Zeiten  mass- 
gebend,  so  oft  Kirchen  der  Name  eines 
Heiligen  beigelegt  wurde,  wodurch  zugleich 
die  einzelnen  Kirchen  leichter  von  einander 
unterschieden  werden  konnten.  Ebensowenig 
hielt  man  die  Gott  schuldige  Ehre  verletzt, 
wenn  einzelnen  Kirchen  die  Namen  der  Er- 
bauer  und  Stifter  gegeben  warden.  In  diesem 
Sinne  gab  es  zu  Carthago  Kirchen  des  ,Faa- 
stus\  des  ,Florentius^  und  des  ,Leontias^  (Sir- 
mond.  Not  in  August,  serm.  37  in  tom.  X 
753),  in  Rom  und  Antiochien  Kirchen  des 
,Constantin^  und  des  ,Iustinian^  etc.  Auch 
geschichtUche  Thatsachen  Uehen  bisweil^i 
den  Namen  den  Kirchen.  lerusalem  hatte 
eine  Kirche  mit  dem  Namen  ,Crax'  oder 
,AnastasiB\  weil  sie  auf  dem  Platze  des  Lei- 
dens  und  der  Auferstehung  des  Herm  erbaat 
war;  in  Carthago  stand  eine  ,Basilica  re- 
stituta^  so  genannt,  weil  sie,  in  den  Besitz 
der  Arianer  gekommen,  diesen  wieder  ab- 
genommen  wurde.  Den  Namen  der  ,Late- 
rankirche'  zu  Rom  filhrt  Hieronymus  Ep. 
30  epitaph.  Fabiolae  auf  den  von  Nero  er- 
mordeten  Consul  Plantius  Lateranus  zorfick, 
dessen  Erbpalast  auf  demselben  Platze  ge- 
standen  war.  —  Dass  fiir  D.  schon  firiihe 
der  Name  Conseeratio  iiblich  war,  bestatigt 
die  oben  angefiihrte  Inschrift  des  P.  Da- 
masus,  wie  sein  Zeitgenosse  PauUnus  in 
Ep.  32.  krCll. 

[Marines  epigraphische  Sammlung  bei 
A.  Mai  Nov.  PP.  Bibl.  V  bietet  eine  Reihe 
von  Dedications-  bez.  Consecrationsinschrif- 
ten:  n.  41,  zu  Ehren  bestimmter  Heiligen, 
n.  45  (mittelalterl.,  a.  924),  83*-*,  84^  ff. 
Dedicationsinschriften  mit  Angaben  iiber  die 
friihere  Geschichte  des  Gebaudes  88  \  89*, 
94*,  104',  107*,  158 »,  ♦;  mit  Notiz  einer 
Schenkung  95  ^  Ded.  eines  Baptisterium 
(6.  Jahrh.)  170'.  Andere  bei  Hiibner  Inscr. 
Brit.  n.  175,  198 ;  dera.  Inscr.  Hisp.  n.  80, 
85,  89,  111,  99,  181,  50,  115,  155,  175, 
172.    K.] 

DEDYCTIO^  s.  Eheschliessung. 

DEFENSOR  (advocatus,  Sxdtxoc,  duvSixoc). 
Das  romische  Kaiserthum  kannte  defensores 
senatus,  urbium,  pauperum,  rerum  publi- 
carum  (s.  Collegiorum).  Diesen  letzteren 
scheinen  die  Defensores  ecclesiarom  nadi- 
gebildet  za  sein.  Erwahnt  werden  dieael- 
ben  z.  B.  Cone.  Chaleed.  451,  e.  2,  25,  26, 
wo  sie  von  dem  Klerus  and  dem  olxov6fioc 
verschieden  erscheinen;  Oelas.  Epist.  IX^ 
c.  2  (am  492—96);  Maxent.  Respons.  ad 
Hormisd.  Ueber  die  Frage,  ob  diese  De- 
fensores  ursprOnglich  Geistliche  oder  Laien 
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waren^  gingen  die  Ansichten  yon  Petayius, 
Gothofredus ,  Morinus  auseinander.  Ygl. 
Bingham  II  62.  Die  Synode  yon  Carthago 
407  beschloss,  den  Kaiser  anzugehen:  ut 
dent  facultatem  defensores  constituendi  scho- 
lasticos,  qui  in  acta  sunt  yel  in  munere  de- 
fennonis  caosarom,  ut  more  sacerdotum 
proyinciae  iidem  iped,  qui  defensionem  ecde- 
siarum  susceperunt,  habeant  facultatem  pro 
negotiis  ecclesiarum  quoties  neeessitas  fla- 
gitayerit,  yel  ad  obsiBtendum  obrepentibus 
yel  ad  necessaria  suggerenda  ingredi  iudi- 
eom  seoreiarii  (Cod.  Canon,  eccl.  Afric.  c. 
97;  ygL  Cone.  MOev.  IL,  c.  16;  Cone.  Afr. 
424,  c.  64),  ein  Yerlangen,  welchem  Ho- 
norius  durch  das  Qeaetz  Cod.  Theodos.  lib. 
XVI,  y.  n  de  episc.  leg.  38  entsprach.  — 
Ob  das  IxSixoc  der  Griechen  =  icpoardETTic 
(Epiphan.  Haeres.  LXXTI,  n.  10)  zu  setzen 
ist,  steht  dahin.  Ygl.  Bingham  a.  a.  O.  In 
der  Eirche  zu  Constantinopel  gab  es  yier 
ixxXijatexSotot:  1)  Yertheidiger  des  Klerus 
in  Cnminalsachen  (irporcexSixoi) ;  2)  desglei- 
chen  in  CHyilsachen;  3)  der  ftxd.  xou  p^^xa- 
Toc,  auch  icpfOTOirocirac;  4)  der  ixd.  x^c  ix- 
xXipiac.  Letzterer  gab  es  spater  zehn,  sie 
soUten  nach  lustiman.  Edict.  Xm  u.  Noyell. 
LYI  u.  LIX,  1  die  Eirche  gegen  Reiche 
und  Gewalthaber  schiLtzen  —  eine  Stellung, 
die  gegenuber  der  absoluten  Staatsgewdt 
freilich  iUusorisch  blieb.  Dass  diese  ixStxot 
Laien  waren,  sagt  der  Cod,  Theodos.  an 
manchen  Stellen,  doch  gab  es  auch  Kleriker 
unter  ihnen,  wie  Cone.  Constantin.  536, 
act.  2  beweist.  In  Rom  erscheinen  die  De- 
fensores  Romanae  ecclesiae  als  ein  geregel- 
tes  Institut  seit  Innocenz  I  (402—417;  ygl. 
Ep.  XII  ad  Constant.)  und  Zosimus  (Epist. 
I  8).  Sie  batten  die  Interessen  der  Eirche 
im  Allgemeinen  zu  yertheidigen ,  die  fQr 
die  Armen  bestimmten  Almosen  zu  yerwal- 
ten,  die  auswarti^n  Besitzungen  und  In- 
teressen des  Patnmonii  Petri  in  Acht  zu 
nehmen  {Greg.  M.).  Es  gab  deren  nach 
dem  Or  do  Rom.  sieben,  deren  erster  den 
Titel  Primiceriua  defensorum  oder  Primus 
defensor  (ebend.)  fOhrte.  Im  Allgemeinen 
waren  auch  sie  Laien,  obffleich  nach  Greg. 
M.  auch  Eleriker  unter  mnen  yorkommen. 
Nach  dem  G^sagten  deckte  sich  ihre  Tha- 
tigkeit  stellenweise  mit  der  des  Oeeonomi4s 
und  des  Canedlarius  (s.  d.  A.).  Unzweifel- 
haft  hangt  das  mittelalterliche  Institut  der 
Adyocatie  (Yogtei)  mit  dem  hier  beriihrten 
znsammen,  obgleich  es  seiner  Natur  nach 
yielfachyon  demselbenyerschiedenist.  Ygl. 
aueh  Bheimoald  Eirchl.  Arch.  501.     kraus. 

DEGRADATION  war  in-  der  alten  Eirche 
(und  bis  gegen  Ende  des  12.  Jahrh.)  mit 
Deposition  identisch.  Beide  Ausdr^cke  wur- 
den  als  Synonyma  gebraucht  {Cone.  Elibe- 
rit.  a.  306,  c.  20;  Cone.  Arelat.  n,  a.  452, 


c.  14;  Cone.  Agaih.  a.  506,  c.  49,  50;  Cone. 
Aurelian.  a.  538,  c.  8,  23)  und  bezeichne- 
ten  die  Amtsentsetzung  eines  Gteistlichen. 
Die  Strafe  findet  sich  schon  in  den  altesten 
Zeiten  (Clem.  Rom.  Ep.  I  ad  Corinth,  c.  44; 
TertuU.  De  bapt.  c.  17;  Ct^r.  Ep.  XLIX 
ad  Cornel.;  Ep.  LXY  ad  Rogat.)  und  be- 
stand  in  der  durchgangigen  Ehitkleidung 
yon  Amt  und  WUrde.  Abgesetzte  Bischofe 
yerloren  sSmmtHche  Rechte  des  Ordo  und 
der  Jurisdiction  (Cypr.  Ep.  LXYIII;  Soer. 
H.  e.  I,  c.  9),  die  Presbyter,  Diakonen  und 
Minoristen  wenigstens  die  erstem  (Cone. 
Ancyr.  a.  314,  c.  1,  2;  ^o^ttia  Ad  Amphi- 
loch.  c.  27,  69)  und  die  Entziehung  der 
ausseren  Ehrenrechte  und  Auszeichnungen, 
welche  mit  der  amtlichen  Stellung  yerbunden 
waren,  yerstand  sich  bei  hoheren  und  nie- 
deren  Elerikem  so  sehr  yon  selbst,  dass  die 
Ausdrficke:  t9jv  ttfi^jv  xal  th  d£((i>fia  dicopoXXscv, 
di7ro7U)iivou90at  x^c  Upoxtx^c  i£iac,  ab  honore 
deponi,  subire  periculumpropriihonoris  (Cone. 
Sardic.  c.  20;  Trullan.  c.  81;  Cone.  Agath. 
c.  49;  Oelas.  I  Ep.  ad  episc.  Lucan.  c.  5) 
etc.  schlechtweg  die  yolle  Strafe  der  Amts- 
entsetzung bezeichneten ,  und  dass  ander- 
seits  (im  Falle  einer  mildem  Behandlung) 
ausdrCicklich  bemerkt  werden  musste,  die- 
ses oder  jenes  Ehrenrecht  soUe  dem  Depo- 
nirten  ungeschmalert  yerbleiben  (Soerat.  1. 
c;  Basilius  c.  27).  Zur  Entziehung  yon 
Amt  und  WiLrde  kam  in  nat^Ucher  Folge- 
richtigkeit  auch  der  Yerlust  der  EinkfLtifte 
(Cypr.  Ep.  XXYin  ad  cler.;  Cone.  Aurd. 
in,  a.  538.  c.  11),  und  nur  ausnahmsweise, 
wenn  besondere  Grunde  daf&r  yorli^n, 
z.  B.  bei  ganzlicher  Armuth,  wurde  die  Yer- 
abreichung  massiger  Sustentationsmittel  ge- 
stattet  (Greg.  M.  Epist.  1.  HI,  ep.  55;  1.  Y, 
ep.  52). 

Die  D.,  weit  entfernt,  eine  bloss  yorfiber- 
gehende  Massregel  zu  sein,  entzog  Amt 
und  Wiirde  fur  immer,  die  Stelle,  welche 
der  Gtestrafte  eingenommen,  war  erledigt, 
und  letzterer  erhielt  einen  Nachf olger  (Cypr. 
Ep.  LXYHI;  Euseb.  H.  e.  L  YI,  c.  43; 
Cone.  Sardic.  a.  343,  c.  4;  Greg.  M.  Ep. 
1.  n,  ep.  16);  der  Degradirte  wurde  zu- 
gleich  unfahig,  je  wieder  ein  Eirchenamt 
zu  erlangen  (Cypr.  Ep. LH,  LXIY,  LXYHI; 
Eusd>.  1.  c. ;  BasU.  c.  3 ;  Greg.  M.  Ep.  1.  lY, 
ep.  26 ;  1.  V,  ep.  3,  7),  und  wenn  auch  die 
mildere  Ansicht,  welche  unter  besonderen 
Yerh^tnissen  die  Wiederanstellung  f iir  zu- 
lassig  hielt,  bisweilen  zahlreiche  Yertreter 
hatte  (Cypr.  Ep.  LXIY),  so  kamen  eigent- 
liche  Restitutionen  doch  ausserst  selten  yor. 
Dieselben  wurden  nie  im  Interesse  des  Be- 
straften,  sondem  nur  aus  Rficksichten  des 
dffentlichen  Wohles  zugelassen  —  dann  nam- 
lich,  wenn  Eleriker,  die  zur  Haresie  oder 
zum  Schisma  abgefallen  waren,  hoffen  Uessen, 
sie  werden,  falls  man  ihnen  die  Wiederan- 
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stellang  gewahre,  nicht  nur  selbst  mit  der 
Eirche  sich  versohnen,  sondem  auch  ihre 
AnMnger  zur  Einheit  zurQokfQhren  (Comd, 
ad  Cypr.  ep.  XL VI;  Cone,  Nicaen,  c.  8; 
Socr.  H.  e.  1.  I,  c.  9;  Cone.  Garthag.  VI, 
a.  401,  c.  2).  Von  solchen  AusnahmsBllen 
abgesehen  wurden  die  Deponirten  nicht  nur 
nicht  restituirt,  sondem  aus  den  Reihen  des 
EleroB  ftir  immer  verstossen,  unter  die  Laien 
zurtickversetzt,  kiinf tighin  lediglich  als  Laien 
angesehen  und  behanaelt  —  o>c  Xatx6c  xot- 
v<ove(T(i>,  <bc  Xa'tx^c  6ex&^«>  (Can.  apost.  c.  15, 
62),  ut  laicos  communicet  {Cypr.  Ep.  LII, 
LXVin),  inter  laicos  communionem  acci- 
piat  {Greg.  M.  Ep.  1.  V,  ep.  3,  7),  laica  tan- 
tum  tribuatur  ei  communio  {Innoc.  I  Ep. 
XVn  ad  episc.  Maced.  c.  4)  etc.  Dies  ist 
im  Sinne  des  christlichen  Alterthums  der 
BegrifF  der  reductio  ad  communionem  lai- 
cam  (vgl.  meine  Schrift  Die  Deposition  und 
Degradation  56  ff.) ;  aber  oft  blieb  die  Eirche 
bei  ihr  nicht  einmal  stehen,  sondem  versetzte 
die  aus  dem  Klerus  Verstossenen,  wenn  das 
Verbrechen  besonders  gross  war,  auch  noch 
unter  die  Ponitenten,  vemrteilte  dieselben 
zur  offentlichen  Busse,  welcher  sie  sich  vor 
versammelter  Gemeinde  zu  unterziehen  hat- 
ten  gleich  dem  Geringsten  der  Laien  {Cypr. 
Ep.  LIX;  Cone.  Eliberit  c.76;  Cone.Sardic. 
c.  1 ;  Can.  apost.  c.  62) ;  in  der  Kegel  lau- 
tete  die  Strkfe  auf  eine  bestimmte  Zeit, 
nach  deren  Ablauf  der  Vemrteilte  wieder 
aufgenommen  werden  solle;  aber  es  finden 
sich  auch  Falle,  in  welchen  deponirte  Ele- 
riker  auf  Lebensdauer  mit  der  offentlichen 
Eurchenbusse  belegt  wurden  {Cone.  Eliberit 
c.  19;  Cone.  Sardic.  c.  2;  Cone.  Roman,  a. 
487,  ep.  ad  uniyers.  episc.  c.  2;  Hard.  U 
833;  Cone.  Herd.  a.  524,  c.  5).  Mitunter 
folgte  der  Absetzung  sogar  d^e  formliche 
Excommunication  {Cone.  Eliberit.  c.  20; 
Can.  apost.  c.  29,  31;  Cone.  Aurel.  I,  a. 
511,  c.  9),  jedoch  gait  die  Cumulation  bei- 
der  Strafen  als  zu  weit  gehend  und  als  ein 
Verstoss  gegen  den  Grundsatz,  dass  das 
gleiche  Vergehen  nicht  doppelt  geahndet 
werden  dflrfe  {Basil,  c.  3;  Can.  apost. 
c.  25). 

Die  Degradirten  schieden  aus  dem  Elerus 
aus  und  traten  unter  die  Laien  zurfick,  un- 
f&hig,  je  wieder  ein  Eirchenamt  zu  erlan- 
gen,  aber  die  bei  der  Ordination  erworbene 
innere  Befahigung,  die  mit  dem  jeweiligen 
Weihegrad  verbundenen  Functionen  gilltig 
auszufiben,  blieb  unberfihrt;  innerlich  una 
gleichsam  potentialiter  war  auch  der  Ab- 
gesetzte  immer  noch  Eleriker,  was  einer- 
seits  aus  dem  Umstande  erhellt,  dass  im 
Falle  einer  Restitution  oder  Wiederanstel- 
lung  niemals  eine  neue  Ordination,  sondem 

"^hstens  eine  einf ache  Handeauflegung  statt- 

i  {Cone.  Nieaen.  c.  8;  Soer.  H.  e.  1.  I, 

;  Cone.  Caesaraugtist.  a.  592,  c.  1);  an- 


derseits  wurden  die  Ton  Degradirten  Tor- 
genommenen  Amtshandlungen  nicht  als  in- 
gilltig  und  wirkungsloB  angesehen,  die  Ge- 
setzgebung  begntlgte  sich  yielmehr,  das 
Eigenmachtige  und  Unberechtigte  eines  sol- 
chen Vorgehens  mit  entsprechenden  Strafen 
zu  belegen  {Can.  apost.  c.  29;  Cone.  An- 
tioeh.  a.  341,  c.  4;  Oreg.  M.  Ep.  1.  IV,  ^. 
40;  L  Xn,  ep.  31).  Bine  weitere  Folge 
der  schon  dem  christlichen  Alterthum  be- 
kannten  (vgl.  Deposition  und  Degradation 
91  ff.)  und  auf  die  Absetzung  angewandten 
Lehre  Tom  character  indelebilis  trat  darin 
zu  Tage,  dass  die  Eirche  die  mit  der  ge- 
nannten  Strafe  belegton  Eleriker  nicht  ganz- 
lich  von  sich  stiess,  unbektimmert  um  derai 
weiteres  Schicksal.  Die  Degradirten  warden 
—  anfangs  bei  besonders  schweren  Ve^ 
gehen  {Cone.  Agath.  a.  506,  c.  50;  Cone. 
Aurel.  in,  a.  538,  c.  7),  spater  AUe  ohne 
Ausnahme  (Crreg.  I  Ep.  1.  I,  ep.  18;  HI, 
ep.  27;  XII,  ep.  31;  XTH,  ep.  45)  —  in 
Klostern  untergebracht ,  um  in  Gemdn- 
schaft  mit  den  Monchen  und  deren  streoge 
Lebensweise  theilend  {Cone.  Narbon,  a.  589, 
c.  6)  Busse  zu  thun  und  die  Besserung  zn 
bewirken.  Mit  Vorliebe  wurden  zu  di^em 
Zwecke  moglichst  arme  Eloster  gewahlt, 
weil  sie  die  bessere  Zucht  und  Disoiplin 
batten;  dieselben  erhielten  aber  aus  dem 
Priyatrermogen  des  ihnen  Zugewiesenen  eine 
entsprechende  Entschadigun^  {Qregor.  M. 
Ep.  1. 1,  ep.  44).  —  Ueber  die  von  den  er- 
sten  christlichen  Eaisem  yorgeschriebene 
Auslieferung  der  Deponirten  an  die  Curien 
ygl.  Deposition  und  Degradation  79  ff. 

Wenn  wir  den  Inhalt  und  Umfang  der 
D.  uns  noch  einmal  yergegenwartigen,  so 
erscheint  dieselbe  als  die  schwerste  Strafe, 
die  einen  Eleriker  als  solchen  treffen  k(mnte; 
sie  wird  Qberall  mit  der  Excommunication 
auf  die  gleiche  Linie  gestellt,  denn  die  Ver- 
gehen, welche  an  Laien  mit  dem  Banne 
bestraft  werden,  haben  bei  Elerikera  die 
Absetzung  im  Gefolge  {Can.  apost.  c  32, 
63,  64,  65,  69,  70,  84);  und  wenn  es  sich 
um  die  successiye  oder  stufenweise  Zi&ehti- 
gung  eines  G^istlichen  handelte,  nahm  die 
D.,  wenige  Falle  ausgenommen  {Cane.  Neo' 
eaesar.  a.  314,  c.  1 ;  Can.  apost.  c.  29),  in 
der  Reihenfolge  als  schwerstes  Zuchtmittel 
inuner  die  letete  Stelle  ein  {Cem.  apost.  c. 
6,  45,  58,  62;  Cone.  Ephes.  a.  431,  act  V; 
Hard.  I  1500). 

Indessen  bediente  sich  die  alte  Eirche 
auch  einer  partiellenD.,  welche  Qberall 
da  in  Anwendung  kam,  wo  nach  den  ge- 
gebenen  Verhaltnissen  die  yolle  Strafe  ab 
zu  weitgehend  sich  darstellte  und  schonende 
Racksichtnahme  geboten  schien.  Diese  theil- 
weise  Deposition  hatte  verschiedene  For- 
men.  Bald  wurden  die  kirchlichen  Functio- 
nen fUr  immer  untersagt,  dagegen  die  kle- 
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rikalenEhrenrechte,  der  bisherige  Amtstitel, 
cbsr  Sitz  im  Presbyterium  etc.,  belassen 
(Cone.  Ancyr.  a.  314,  c.  1,  2 ;  Cone.  Niccten. 
e.  8;  Theodoret.  H.  e.  1.  I,  c.  9;  Basil,  c. 
27,  70;  C<mc  Agath.  a.  506,  c.  1),  bald  nur 
jene  Weiheacte  yerboten,  mit  welchen  das 
begangene  Yerbrechen  in  directem  Wider- 
sprnch  stand,  oder  bei  deren  Yornahme  eine 
Gesetzestibertretung  stattgefonden  hatte, 
walurend  die  iibrigen  Amtsyerrichtungen  un- 
berfihrt  blieben  {Cone,  CaHhag.  IV,  a.  398 ; 
Leo  M,  Ep.  X,  c:  7;  Greg.  M.  Ep.  1.  n, 
ep.  18,  20);  bald  bestand  die  Sfihne  im  Zu- 
ruckrersetzen  um  eine  oder  mehrere  Ordi- 
nationsstufen  —  des  Biscbofs  zum  Presby- 
ter {Cone.  Chaleed.  act.  IV;  Hard.  U  441 
sqq.;  Cone.  Trullan.  c.  20;  ygl.  Deposition 
una  Degradation  120  ff.),  des  Presbyters 
ziun  Diakon,  eines  Majoristen  unter  die 
Minoristen,  und  bei  diesen  wieder  D.  yon 
einer  bohern  auf  die  nachstfolgende  oder 
letzte  Stufe  (Cone.  Neocaemr.  c.  10;  Cone, 
TokUm,  I,  a.  400,  c.  4;  Cone.  Ilerd.  a.  524, 
c  2;  Cone.  Tolet,  HI,  a.  589,  c.  5).  Eine 
andere  Strafform  knfipfte  sicb  an  die  be- 
kaonte  Einricbtang ,  dass  innerbalb  der 
gleichen  Ordinationsstufe  je  derjenige  un- 
ter den  Genossen  den  Vorrang  batte,  wel- 
cher  nacb  der  Zeit  der  Weihe  der  Aeltere 
war  {Leo  M.  Ep.  XIX,  c.  2;  Gelas,  Ep.  V 
ad  qpisc.  Lucan.  c.  11;  Cone.  Braear.  II, 
a.  563,  c.  6;  Greg.  M.  Ep.  1.  EX,  ep.  108); 
der  StraffaUige  musste  unter  den  seinem 
Ordo  angebdrigen  Klerikem  die  letzte  Stelle 
eiimehmen  {Leo  M,  1.  c;  Cone.  TruUan, 
c.  7).  Endlicb  sei  noch  bemerkt,  dass,  wenn 
wir  nns  so  ausdrQcken  dUrfen,  auch  eine 
n  e  g  a  t  i  y  e  Deposition,  welche  die  bisberige 
SteUung  nicbt  alterirte,  aber  die  Hoffhung 
benahm,  jemals  in  eine  hohere  Stufe  au^ 
zQsteigen,  als  Zuchtmittel  yerwendet  wurde, 
imd  zwar  gleichmassig  bei  Biscbofen  {Aug. 
£p.  CCK  ad  Coelest.  n.  8)  wie  bei  ge- 
wohnlichen  Klerikem  {BasU.  c.  69;  Cone. 
Tolet.  I,  c.  1,  8,  8;  Cone.  Taurin.  a.  401, 
c  8;  Cone.  Arausie.  I,  a.  441,  c.  24;  Cone. 
Herd.  a.  524,  c.  1,  5.  eober. 

BELATOBES  wurden  in  der  alten  Eircbe 
diejenigen  Christen  genannt,  welche  in  bos- 
wiUiger  Absicht  den  heidnischen  Obrigkei- 
ten  die  Namen  yon  Mitchristen  denuncirten 
und  so  deren  Leib  und  Leben  den  schreck- 
liehen  Wirkungen  der  Verfolgungsedicte 
proisgaben.  Eine  Spur  solcher  Delatoren 
findet  sich  schon  in  dem  Briefe  des  Plinius 
an  Traian  uber  die  Christen.  Dort  (Ep.  X 
97)  wird  ein  Anklager  der  Christen  als 
Index  bezeichnet :  alii  ab  indiee  nominati  etc. 
Als  Indices  waren  aber  den  romischen  Ju- 
risten  Leute  bekannt,  welche  Mitschuldige 
outer  der  Bedingung  der  Straflosigkeit  fClr 
ifare  eigene  Person  zur  Anzeige  brachten 


(s.  PseudO'Aseonim  in  Cic.  diyinat.  c.  11). 
Es  ist  daher  nicbt  unwahrscheinlich,  dass 
der  yon  Plinius  genannte  Index  ein  Christ 
war  oder  doch  zur  Elasse  der  Apostaten 
gehorte,  wie  die  Angeklagten  selbst  (s. 
meine  Abhandlung  in  der  Oesterr.  Viertel- 
jahrsschr.  f.  kath.  Theol.  1872,  H.  4:  PU- 
nius  d.  J.  und  die  ErstlingsMrche  in  Bithy- 
nien,  S.  574).  Ganz  sichere  Nachricht  fiber 
die  christlichen  D.  giebt  uns  der  73.  Eanon 
der  Synode  zu  Elyira  (3Q5  oder  306) 
mit  den  Worten:  ,delator  si  quis  extiterit 
fidelis,  et  per  delationem  eius  aliquis  fuerit 
proscriptus  yel  interfectus,  placuit  eum  nee 
in  finem  accipere  communionem;  si  leyior 
causa  fuerit,  intra  quinquennium  accipere 
poterit  communionem ;  si  catechumenus  fue- 
rit, post  quinquennii  tempera  admittetur  ad 
baptismum.^  Mit  Bezug  auf  die  dioqletia- 
nische  Verfolgung  hatte  die  Synode  zu 
Aries  im  J.  314  yerfiigt,  dass  die  Eleriker, 
,qui  scripturas  sanctas  tradidisse  dicuntur, 
yel  yasa  dominica  vel  nomina  fratrum  suo- 
rum^j  abgesetzt  werden  sollen  (c.  13).  Wah- 
rend  bier  das  Verbrechen  der  D.  als  tra- 
ditio  nominum  specificirt  ist,  spricht  ganz 
aUgemein  die  gleichzeitige  Synode  zu 
Ancyra  yon  Christen,  welche  ergriffen 
wurden,  yielleicht  yon  ihren  eigenen  Haus- 
angehorigen  (6ir6  oixefoiv)  yerrathen  (c.  3), 
und  yon  solchen  strafbaren  Glaubigen,  welche 
nicht  bloss  selbst  apostasirten,  sondemFeinde 
wurden  (^^ot  h\  jt9)  jx^vov  iic<(JTTjffow ,  diXXot 
xal  l7rocvwTT)ffow)  und  ihre  BrClder  (zum  Ab- 
falle)  zwangen  und  Ursache  waren, 
dass  si-e  gezwungen  wurden  (c.  9; 
Eefde  Conc-Gesch.  I,  2.  Aufl.  188,  211, 
224,  229).  KRtLL. 

DELPHIN.  Der  Glaube  an  die  Aufer- 
stehung  und  das  ewige  selige  Leben  im 
Jenseits  bOdete  den  Hauptimialt  der  alt- 
christlichen  Kunstdarstellungen.  Mit  diesem 
Grabersymbolismus  stand  auch  das  nicht 
selten  yorkommende  Bild  des  D.  (eines  im 
Mittelmeer  sehr  haufigen,  2 — 3  m  langen 
und  ausserst  schnellen  Seesaugethieres,  das 
die  Alten  zu  den  Fischen  rechneten)  in 
enger  Beziehung. 

Nach  heidnischer  Anschauung  trugen  die 
Delphine  die  Seelen  der  Verstorbenen  uber 
den  Styx  nach  den  Inseln  der  Seligen.  Auf 
einem  antiken  Chalcedon  im  Museum  zu 
Florenz  sieht  man  einen  Aschenkrug,  der 
yon  einem  D.  getragen  wird,  und  auf  einer 
stoschischen  Glaspaste  erscheint  Psyche  auf 
einem  Schiffe,  yonDelphinen  gezogen,  welche 
sie  jnit  der  einen  Hand  leitet,  wahrend  sie 
mit  der  andem  das  Steuer  des  Schiffes 
ftlhrt  {Fiper  Mythol.  u.  Symbol.  I  222).  Das 
Bild  des  Dolphins  auf  christlichen  Grabem 
will  daher 

1)  an  die  Bedeutung  erinnem,   die  er 
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auch  auf  heidnischen  Denknullem  hatte, 
nSmlich  Ftlhrer  der  Seele  zu  sein  nach  dem 
Paradiese.  Diese  Bedeutung  ergiebt  sich 
deutlich  aus  den  Bildem  eines  Sarkophages 
in  Aries  (MUUn  Voyage  dans  1.  m.  de  la 
France  536),  auf  welchem  Terscbiedene  und 
durch  Saulen  getrennte  Scenen  aus  der  Lei- 
densgeschichte  Ohristi  dargestellt  sind;  auf 
den  Saulen  sitzen  Tauben,  welche  an  Friich- 
ten  picken;  unten  siebt  man  je  einen  D. 
zu  den  zwei  Seiten  eines  Scbneckenhauses 
(Muscbel).  Bin  mit  ^bnlicben  Darstellungen 
gezierter  und  bei  Millin  a.  a.  O.  abgebildeter 
Sarkopbag  befindet  sich  gleichfalls  zu  Aries. 
Durch  diese  ReliefbUder  ist  der  Gedanke 
ausgesprochen :  wie  die  im  Winter  er- 
starrte  Schnecke  im  Friihlinge  aus  ihrem 
G^h&use  kriecbt,  so  wird  der  Christ  sein 
Grab  verlassen,  er  wird  in  das  Paradies 
eingehen  und  sich  laben  an  den  Friichten 
der  Seligkeit,  und  dies  Alles  durch  die  Ver- 
dienste  des  Leidens  Christi.  Millins  Erkla- 
rung,  durch  den  D.  soUe  symbolisirt  sein, 
dass  ,das  Wort  Gottes  Meere  fiberscbreite^ 
ist  zu  weit  hergeholt  und  passt  in  das  En- 
semble des  symbolischen  Parallelismus  durch- 
aus  nicht.  Schon  Milnter  (Sinnbilder  I  49) 
deutete  richtiger  den  D.  als  Begleiter  der 
Seelen  nach  dem  Elysium.  Da  der  D.  Sym- 
bol der  Erreichung  des  Paradieses,  des  ewi- 
gen  Lichtes  ist  (s.  die  Art.  Haus,  Licht, 
Finstemiss),  so  wurde  er  ofter  auf  Lampen 
abgebildet,  oder  Lampen  und  Leuchter  hat- 
ten  die  Gestalt  von  Delphinen.  Das  Mu- 
seum zu  Wiesbaden  besitzt  eine  Thonlampe, 
auf  welcher  ein  D.  abgebildet  ist  (vgl.  MUnz 
ArchaoL  Bemerk.  Taf.  m*).  Eine  Thon- 
lampe mit  einem  D.  besitzt  auch  (aus  dem 
Nachlasse  Creuzers)  das  Museum  zu  Heidel- 
berg und  eine  desgleichen,  gefunden  bei 
Windisch,  das  Museum  zu  Basel.  Einen 
Eronleuchter  von  Gold  mit  80  Delphinen 
stiftete  in  die  Peterskirche  Kaiser  Constan- 
tin  (Lib.  pontif.  in  SOvestr.);  andere  Eron- 
leuchter mit  Delphinen  sind  wiederholt  im 
Pontificalbuche  aufgezahlt  (vgl.  Schmid  Ohr. 
Altar  137).  Die  Deutung,  welche  Schmid 
von  der  Delphinform  giebt,  ist  zu  gesucht; 
unrichtig  die  von  Jakob  Die  Eunst  im  Dienste 
der  Eirche  90. 

2)  Der  um  einen  Anker  gewundene  D. 
kommt  nicht  bloss,  wie  Martigny  202  an- 
zunehmen  scheint,  auf  christlichen  Monu- 
menten  vor.  Die  grosse  MCbizsammlung  des 
Herm  Dr.  Haberlin  zu  Frankfurt  a.  M. 
weist  eine  echte  Munze  des  Eaisers  Titus 
auf,  deren  Reversseite  einen  Anker  bietet, 
dessen  Hauptbalken  von  einem  D.  umwun- 
den  ist.  Der  Anker  war  schon  den  Heiden 
ein  hi.  Symbol,  wodurch  sich  der  Ausdruck 
ancoram  sacram  solvere  erklart.  Noch  mehr 
war  er  es  den  Christen,  gemass  Hebraerbrief 
6,  19  und  Clemens  Paecbg.  Ill,  c.  106  (vgl. 


MUm  Arch.  Bemerk.  92  und  Kraus  R.  S.  201, 
2.  Aufl.  236).  Anker  und  D.  in  Yerbindung 
sind  Symbole  zur  Darstellung  des  G^edankens 
,Hoffnung  auf  gliickMche  Erreichung  des  Pa- 
radieses^  Unhaltbar  ist  die  Ansicht  Lufp^s 
(Dissert.  I  236),  der  in  dem  auf  einer  Glas- 
paste  um  einen  Anker  gewundenen  Fisch 
Christum  am  Ereuze  sehen  will,  weil  das 
Wort  IX9TC  darunter  stehe.  Auch  die  Er- 
klarung  Polidari^s,  der  mit  Lupi  nicht  ein- 
verstanden  ist,  und  in  dem  Anker  Christum, 
im  D.  den  Christen  symbolisirt  sehen  will, 
ist  nicht  besser  begnindet;  ebensowenig  be- 
weisen  die  weiteren  als  Stfitze  Pohdori's 
angefiihrten  Citate,  die  Martigny  203  bei- 
bringt.  Die  Symbole  obiger  Glaspaste  wol- 
len  sagen :  ,ChriBtus  ist  meine  Hoffnung  auf 
gliickliche  Erreichung  des  Paradieses^ 

Wenn  der  D.  Symbol  der  Erlangung  des 
Paradieses  ist,  so  sind  Delphine  mit  ausge- 
breiteten  Flossen  oder  mit  sonstigen  An- 
zeigen  schneller  Bewegung  Sinnbilder  dee 
Eifers  in  Erstrebung  der  ewigen  HerrHch- 
keit.  Auf  einem  einer  CALDf ERA  im  Coe- 
meterium  des  hi.  Hennas  gesetzten  Epitaph 
ist  ein  D.  in  solcher  Attitude  dargestellt, 
der  eiligst  auf  ein  Monogramm  Christi  za- 
schwimmt  {Lupi  Sev.  epit.  53).  Auf  einem 
andem  Epitaph  im  Eircher'schen  Museum 
(einer  REDEMPTA  gesetzt,  Lupi  a.  a.  O. 
185)  ist  als  Parallelsymbol  auf  der  dem  D. 
gegenfiberstehenden  Seite  eine  aus  einem 
Gefasse  trinkende  Taube  (Sinnbild  der  an 
den  Wonnen  der  Seligkeit  sich  labenden 
Seele)  abgebildet.  Aehnliche  Beispiele  f&hrt 
an  Lupi  a.  a.  O.  63 ;  Passionei  Iscriz.  antiche 
113;  Bosio  59;  Aringhi  I  29,  U  623;  Fa- 
breUi  Inscr.  587,  n.  102. 

3)  Nach  Plinius  Hist.  nat.  IX,  c.  7  sol! 
der  D.  die  Musik  lieben,  auch  gem  die 
Schiffe  begleiten  und  Schiffbriichige  auf  sei- 
nen  RAcken  nehmen  und  ans  IJfer  tragen 
(vgl.  Plinius  1.  c.  IX,  c.  8;  Aelian.  mst 
animal.  II,  c.  6  u.  8;  VI,  c.  15;  XI,  c.  12; 
XII,  c.  6 ;  Aristotd.  Hist,  animal  IX,  c.  35). 
Derselben  naturhistorischen  Anschauung  hul- 
digten  die  Eirchenvater,  z.  B.  Isidor  van 
Sevilla  (Origin.  XII,  c.  6)  und  Gfregor  von 
Nazianz  (Or.  XX,  c.  10).  Der  hi.  Gregor 
von  Nyssa  nennt  im  Anschluss  an  diese 
Anschauungen  In  verba  faciam  hominem 
Orat.  I,  c.  3  den  D.  den  koniglichsten  aller 
Meeresbewohner  (6  deX9(c  hxi  Td>v  vY)XTa>v  6 
PounXixfttTaToc).  Daher  wurde  er  schon  in  der 
antiken  Welt  SinnbUd  der  Freundschaft  (vgl. 
Creuzer  Symbolik  11  602).  Montfaueon  bie- 
tet  (Antiq.  suppl.  Ill  174)  die  Abbildung 
eines  antiken  geschnittenen  Ringsteines,  auf 
welchem  iiber  dem  Bilde  eines  Delphins  steht : 
PIGNVS  AMORIS  HABES.  —  Auch  bei 
den  Christen  war  der  D.  Symbol  der  Liebe, 
besonders  der  christlichen  Gattenliebe.  Bila 
der  Liebe  ist  er  auf  dem  Grabstein  eines 
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AIOANOC  (Jsinghi  n  327),  wo  fiber  dem 
D.  ein  Herz  eingrayirt  ist.  Zwei  Delphine 
nebeneinander  c^er  gegenuber  sind  Sinn- 
bild  der  christlichen  Gktttenliebe.  Auf  dem 
Surkophag  der  BALERIA  LATOBIA  rei- 
ehen  rich  die  beiden  Ehegatten  wie  zum  Ab- 
schiede  die  Hand,  und  als  Parallelsymbol 
rind  zu  beiden  Seiten  der  Grabschiift  Del- 
phine angebracht  (BoUari  I  70  u.  Tav.  XX; 
8.  Fig.  119).    Die  unten  nach  Martigny  202 


in  aqua  permanendo  salvi  somas,  giebt. 
Stephani  stellte  namentlich  die  D.-Darstel- 
lungen  der  profanen  classischen  Kunst  zu- 
sammen.  £s  kann  hierzu  noch  an  eine  Dar- 
stellong  des  Todes  des  Melikertes  ennnert 
werden,  von  welcher  Sepp  A.  A.  Z.  1874, 
Nr.  244  spricht.  Melikertes  ward  mit  sei- 
ner Mutter  Ino  ins  Meer  gestfirzt;  als  See- 
gott  worde  er  auf  Tenedos  verehrt.  Ein 
D.   trug  den  Leichnam    des   Ertrunkenen 


Fig.  11».    Orabtteln  d«r  Baleri*  L«tobi«  (Bott«ri  T«t.  XX) 


bdgefOgte  Abbildung  zeigt  dieselben  Sym- 
bole  airf  einer  Grabschrift  von  353.  Aehn- 
fiche  Bedeutung  haben  die  Delphine  auf 
rinem  Sarkophage  zu  Aix  (Lenoir  Monum. 
de  la  France  5,  pi.  4)  [und  auf  dem  bei 
de  Rossi  Inscr.  christ.  I,  n.  118  und  in  der 


nach  der  Meerenge,  wo  ihm  als  Palamon 
die  isthmischen  Spiele  von  Sisyphus  gestiftet 
wurden  (Pausanias).  Der  D.  ist  in  dem  My- 
thos  gemeint  als  der  Trager  der  Sterb- 
lichen  zu  den  seligen  Inseln.  Ffir 
die  Beziehung  des  Delphins  auf  Christus 
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Fig.  120.    Qr«btt«iii  aos  dem  J.  858  (d«  Bottl  Inscr.  I,  n.  118). 


bristehenden  Fig.  120  abgebildeten  Denk- 
mal]. 

Mitunter  ist  das  Bild  des  Delphins  nur 
rine  Anspielung  auf  den  Namen  des  hinge- 
schiedenen  Delphinus  oder  Delphinius,  mit- 
unter nur  ein  einfaches  Ornament.  So  wird 
es  wol  nor  zu  nehmen  sein,  wenn  Delphine 
in  den  Winkeln  der  Cubiculi  oder  an  den 
Oewolben  der  Eatakomben,  symmetrisch 
wechselnd,  angebracht  sind  (Aringhi  I  555, 
n  303  u.  315).  MtJNz. 

[Es  muss  betr.  des  Delphins  noch  auf  de 
Rossfs  Abh.  in  Bull.  1870,  49  ff.  und  auf 
Stephani  Oomptes  rendus  de  la  commission 
imp^riale  arch6ol.  pour  Tann^e  1864  (St. 
Petersbourg  1865)  204  verwiesen  werden,  wo 
der  Gegenstand  sehr  eingehend  behandelt 
wird.  De  Rossi  sieht,  den  Munz'schen  Aus- 
f&krangen  entgegen,  allerdings  in  dem  D. 
ein  Symbol  Christi,  und  erkennt  in  dem  vor 
etiichen  Jahren  im  Grabe  des  Bischofs  Ade- 
mar  von  AngoulSme  gefundenen  Siegelringe 
mit  dem  prachtvollen  Achat-Onyx  die  alteste 
BarBteUung  des  Delphins  als  Christus,  die 
anf  ons  gekonmien.  Der  Stein  (Bull.  a.  a. 
0.  Tav.  4^)  stellt  einen  um  den  Dreizack 
sich  windenden  D.  dar,  neben  welchem  ein 
jdeiner  Fisch  schwimmt,  eine  Vorstellung, 
in  welcher  de  Rossi  sozusagen  eine  directe 
Anspielung  auf  TertulL  De  bapt.  1:  nos 
pisciculi  secundum  ^x^  nostrum  lesum 
C^hristum  in  aqua  nascimur  nee  alitor  quam 

Real-Knoyklopidie. 


ist  auch  der  geschnittene  Stein  im  Museum 
zu  Spalato  mit  dem  dreifussigen  Tisch,  auf 
welchem  ein  D.,  beizuziehen ;  s.  F.  Schtdtze 
Arch.  Stud.  55,  der  iibrigens  (vgl.  S.  12,  61, 
106)  den  D.  fiberhaupt  nur  als  Ornament 
ohne  symbolischen  Bezug  gelten  lassen  will. 
Ich  mochte  Hm.  Mfinz  nicht  in  seiner  gan- 
zen  Ausdeutung  des  Sujets  folgen,  aber  auch 
nicht  so  weit  gehen  wie  Schultze.    K.] 

AEATOI  lEPOI.  s.  Diptychen. 

DENARISMYS  UNCIAE,  s.  Elerus. 

DEPORTATIO.  Bei  der  Inthronisation 
der  Bischofe  wurden  dieselben  in  Gallien 
(und  wol  auch  anderwarts  ?)  auf  einem  Ses- 
sel  sitzend  von  ihren  Mitbischofen  umher- 
getragen  (Greg,  Turon,  Hist.  Fr.  Ill  2; 
Edd.  Vita  WUfridi  Ebor.  c.  12).  Auch  kam 
es  vor,  dass  die  Bischofe,  wenn  sie  ihre 
Eathedrale  zum  erstenmale  betraten,  auf 
den  Schultem  hervorragender  Personen  ge- 
tragen  wurden  (Martene  De  ant.  eccl.  rit. 
I,  VILL,  10,  §  19),  woran  die  noch  jetzt 
dbliche  D.  des  Papstes  erinnert. 

DEPOSITIO  =  Degradation,  Absetzung, 
s.  d.  A.  Degradation. 

DEPOSITIO,  DEPOSITTS.  Die  Heiden, 
welche  von  der  Auferstehung  der  Leiber 
keine  Idee  batten,  schrieben  auf  ihre  Gra- 
ber:  hie  est,  hie  situs,  composittts,  positm 
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est,  wie  man  aus  alien  epigraphischen  Samm- 
lungon  ersehen  kann.  Die  Christen  dage- 
gen  Termieden  die  Verbrennung  der  Leich- 
name  und  sammelten  die  Ueberreste  der- 
selben  mit  grosser  Sorgfalt,  eben  weil  sie 
die  selige  Auferstehung  des  Fleisches  er- 
warteten  (Bosio  R.  S.  10).  Man  muss  sich 
daher  nicht  wundem,  dass  sie  eine  epigra- 
phische  Formel  erfanden,  welche  ein  Aus- 
druck  ihres  Glaubens  and  ihrer  Hoffnung 
war.  Sie  bedienten  sich  zu  diesem  Zwecke 
des  Wortes  depositus,  deposita,  welches 
nach  dem  classischen  Sprachgebrauch  von 
Sachen  gebraucht  wird,  die  man  fur  eine 
gewisse  Zeit  dem  Schutze  von  irgend  Je- 
manden  anvertraut,  und  mit  depositio  ohne 
weitem  Zusatz  bezeichnete  man  die  Be- 
stattung,  das  Begrabniss.  Diese  Formel  ist 
daher  ausschliesslich  christlich,  indem  ein- 
zelne  sehr  seltene  Ausnahmen  die  allge- 
meine  Kegel  nicht  umstossen,  und  das  blosse 
Yorkommen  derselben  hat  hingereicht,  Grab- 
schriften  fur  christlich  zu  erklaren,  welche 
sonst  kein  christliches  Eennzeichen  an  sich 
trugen  (Cavedoni  Cim.  di  Chiusi).  [Diese 
auch  Ton  Wiseman  (Fabiola)  und  Northcote 
vorgetragene  Ansicht  wird  von  WCaul 
Christ.  Epitaphs  p.  XIY  und  4  bekampft 
und  depositus  als  identisch  mit  defunctus 
gesetzt,  und  zwar  mit  Berufung  auf  den 
Gebrauch  des  Wortes  bei  Ovid,  Trist.  HI 
3,  40;  Ex  Pont,  n  47;  VergU,  Aen.  XH 
395  und  auf  das  Yorkommen  heidnischer 
Inschriften  mit  depositus,  z.  B.  Henzen  n. 
6694;  Orelli  n.  4555.  Ygl.  Morcelli  De 
stilo  epigr.  11  78  f.  und  Loxic.  s.  v.  Die 
von  Maxitnus  (al.  Ambrosius)  in  s.  Rede 
De  depositione  s.  Eusebii  geltend  gemachte 
Erklarung :  depositio  —  non  ilia  utique,  quae 
sepeliendis  in  terra  membrorum  reliquiis 
clericorum  manibus  procuratur ;  sed  ilia  qua 
homo  viilbulis  camalibus  absolutus  liber  ite- 
rum  ad  coelum  terrenum  corpus  exponit  — 
tragt  wol  eine  spatere  AuHiassung  in  die 
Sache  hinein.     E.] 

Der  epigraphische  Stil  der  Christen,  wel- 
cher  in  der  frQhesten  Periode  sich  auf  die 
Angabe  des  Namens  beschrankte,  entwickelte 
sich  gegen  Ende  des  2.  und  zu  Anfang  des 
3.  Jahrh.  weiter  und  begann  mit  dem  Aus- 
druck  recessit,  reddidit,  oft  abgekibrzt  R*, 
auch  den  Todestag  anzugeben.  Die  fortschrei- 
tende  chronologische  und  topographische 
Entwicklung  der  romischen  Eatakomben  und 
die  darauf  beruhende  Gruppirung  der  christ- 
lichen  Inschriften  zeigt  uns,  dass  erst  um 
den  Anfang  des  3.  Jahrh.  die  genannte  For- 
mel vorzukommen  beginnt,  zuerst  griechisch 
als  KATAeESCS,  hierauf  lateinisch  DEPO- 
SITYS,  verkiirzt  DEP-  oder  DP-,  um  dann 
im  Laufe  des  4.  Jahrh.  ganz  allgemein  zu 
werden  (vgl.  de  Rossi  Laser,  chnst.  U.  R. 
Proleg.  CIX  flf.;   R.  S.  I  341;  H  92,  250, 


272;  m  103,  110,  123,  134  u.  s.  w.).  Mit 
den  romischen  Inschriften  stimmen  im  All- 
gemeinen  jene  der  Provinzen  uberdn,  nor 
mit  dem  Unterschied,  dass  dieselben  Eigen- 
thiimlichkeiten  ausserhalb  Roms  etwas  spa- 
ter  auftreten  und  darum  auch  etwas  langer 
sich  erhalten  (Le  Blant  Manuel  d'^pigr. 
chr^t.).  Die  alteste  romische  Insehrift  mit 
sicherm  Datum,  welche  das  Siegel  T){eposiUu) 
tragt,  ist  vom  J.  290  {de  Rossi  Inscar.  chr. 
n.  15).  Jedoch  finden  wir  diese  Fonnel 
schon  auf  dem  in  dem  Coemeterium  des 
hi.  Hermes  befindlichen  Grabe  des  Marty- 
rers  Hyacinth,  dessen  Tod  in  die  Regie- 
rungszeit  des  Eaisers  Yalerianus  (um  das 
J.  258)  fallt,  und  zwar  DP  (Marchi  ArcL 
cimit.  236).  [Das  DEP  kommt  zuerst  in 
romischen  Epitaphien  291,  298,  310  vor; 
de  Rossi  Inscr.  n.  17,  25,  31;  das  ausg«- 
schriebene  DEPOSITIO  in  einer  Insehrift 
aus  Chiusi  von  290;  de  Rossi  Bull.  1865, 
51.  E.]  Selbst  auf  den  Epitaphien  b^- 
vorragender  Personlichkeiten  der  kirchlichen 
Hierarchie  aus  dem  3.  Jahrh.  finden  wir 
diesen  Ausdruck  nicht;  so  fehlt  er  bei  den 
Papsten  Fabian,  Anthems,  Cornelius,  £u- 
tychianus  und  bei  dem  archaischen  Sums 
von  Pavia  (de  Rossi  Bull  1876,  77)  und 
erscheint  erst  (EAT*)  auf  der  Grabschrift 
des  Papstes  Caius  am  Ausgange  des  3.  Jahrh. 
(de  Rossi  R.  S.  I  255,  293;  H  65—72;  m 
114—120,  260—268).  Man  bediente  sich 
dieser  Formel  zur  Bezeichnung  nicht  blon 
des  Begrabnisses  von  Leichnamen,  sondwn 
auch  der  Beisetzung  von  Martyrer-Reliquien. 
Die  beriihmte  africanische  Insehrift  von  Mi- 
leve,  welche  nahe  an  die  diodetianische  Zdt 
zurfickreicht  und  deta  definitiven  Frieden 
der  Eirche  vielleicht  noch  vorangeht,  be- 
zeugt  uns  die  DEPOSITIO  CRYORIS  unbe- 
kannter  Martyrer  —  SANCTORYM  MAR- 
TYRYM  —  PASSI  IN  DIEBYS  TYRIFI- 
CATIONIS  PRESIDE  HORO  (de  Rossi 
BuU.  1875,  162;  1876,  62).  [In  ahnlicher 
Weise  heisst  es  in  einer  Insehrift  von  8e- 
tif  in  Mauretanien  vom  J.  452:  IN  *  HOC 
•  LOCO  •  SANCTO  •  DEPOSI  ||  TAB 
SYNT  •  RELIQYIAE  •  SANCTI  •  LAY 
RENTI  •  MARTIRIS  (de  Rossi  Inscr.  I, 
p.  YI  Prol.,  und  in  der  Insehrift  von  S. 
Christoph  in  Bithynien,  ebenfalls  von  452: 

CTN  m  AneTeen  ta  ee  n  meaia  tot 

MAP  II  TrPlOT  TOT  ATIOT  3CPIC  ||  TOOO- 
POT  u.  8.  f.  EAI  £r£N£TO  H  EATAesClC 
etc.  Duchesne  im  Bull,  de  Corresp.  h4U^ 
nique  (1878)  11  289.  Man  vgl.  noch  hiezu 
BoUand,  Act.  SS.  Inn.  Y  409.     E.] 

Die  Beisetzung  der  Glaubigen  geschah 
selten  am  Todestage.  Yom  hL  Ambrosias 
wird  es  uns  durch  Paulinus  in  seinem  Le- 
ben  gemeldet,  und  der  Biograph  des  hi. 
Fulgentius  von  Ruspe  sagt  uns,  dass  w^n 
besonderer  Umstande  die  Bestattung  nicht 
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am  gleichen  Tage  vorgenommen  werden 
konnte.  Sie  erfolgte  meistens  am  2.,  3., 
zuweilen  auch  am  7.  oder  9.  Tage  nach 
dem  Tode,  nur  selten  spater,  wie  beim 
Kaiser  Theodosius  (MartSne  De  rit.  ant. 
eccL  lib.  in,  c.  XIII).  Die  wenig  zahl- 
reichen  Grabschrif ten ,  welche  neben  dem 
Tage  dee  Todes  auch  denjenigen  der  Bei- 
setzung  enthalten,  bestatigen  diese  Kegel, 
wie  Muratori  (Thes.  1922),  Dimigi  (Crypt. 
Yatic.  113),  VermiglioU  (Iscr.  Perug.  U 
580),  MatnUon  (Euseb.  Rom.  Epist.  26), 
Vittori  (Dissertt.  philolog.  41,  not.)  bei  den 
Terschiedenen,  von  ihnen  angefiihrten  Bei- 
spielen  bemerken. 

Es  ist  die  Bebauptung  aufgestellt  worden, 
der  Ausdruck  Depositio  sei  ausscbliesslich 
far  Bekenner  und  einfacbe  Glaubige  ge- 
brancht  worden,  wie  das  Wort  Natalis  fftr 
die  Martyrer.  Aber  ausser  den  Inscbriften 
deg  hi.  Hyacinth  und  der  mileyitanischen 
Martyrer  spricht  gegen  diese  Annahme  auch 
jene  8telle  des  M.  Ambrosius,  wo  er  mit 
Beziehung  auf  den  Martyrer  Eusebius  von 
Vercelli  sagt :  unde  et  depositionis  ipsa  dies 
Natalis  dicitur  (FioretUini  Martyr.  Hieron. 
42).  Natalis  wurde  vorziiglich  fdr  Martyrer 
und  Bekenner  gebraucht,  welche  (offent- 
liche)  kircbliche  Verehrung  genossen,  um 
ibren  Todes-  oder  Beisetzungstag  oder  auch 
einen  andem  festlichen  Anlass  zu  bezeich- 
nen,  wie  wir  aus  dem  Calendarium  Buche- 
rianam  ersehen,  wo  Natalis  Petri  de  cathe- 
dra verzeichnet  ist  (Bolland,  T.  V.  lun. 
Analecta  in  festa  SS.  Petri  et  Pauli  475). 
Ein  seltenes  Beispiel,  wo  Natalis  fiir  ein- 
fache  Glaubige  gebraucht  wird,  finden  wir 
auf  dem  mit  dem  doppelten  lyuh^  bezeich- 
neten  Epitaph  bei  Vettori  in  seinem  Num- 
mus  aeneus  vet.  Christ.  90.  Im  Uebrigen 
sei  noch  bemerkt,  dass  Natalis  in  seiner 
gewobnlichsten  Bedeutung  den  Todestag 
bezeichnet. 

Die  Angabe  der  Depositio,  welche  bei 
den  Bischofen  und  Martyrem  gleichsam 
eine  Wiederholung  aus  den  Diptychen  und 
litnrgischen  Buchem  war,  hatte  bei  den 
gewdhnlichen  Glaubigen  den  Zweck,  den 
genauen  Jahrestag  in  Erinnerung  zu  brin- 
gen,  um  die  Suffragien  zu  halten:  deposi- 
tionis officia  pia.  TertuUian  schreibt  im 
Boche  De  exhort,  cast. :  pro  uxoris  acceptae 
apndDominum  spiritu  postulas,  pro  ea  ob- 
lationes  annuas  reddis.  Aber  nicht  bloss 
am  Jahrestage  wurde  das  hi.  Opfer  pro 
dormitione  des  Verstorbenen  dargebracht, 
sondem  die  alte  Liturgia  Romana,  heraus- 
gegeben  von  Muratori,  belehrt  uns  (S.  762), 
date  die  hi.  Messe  auch  a  die  depositionis 
am  3.,  7.,  30.  und  am  Jahrestage  gefeiert 
wurde  (de  Bossi  R.  S.  Ill  495  flf.;  Bingham 
Orig.  Christ,  lib.  XXITI;  Selvaggi  Antiq. 
cbnit.   instit.;    Spondanus   Coemet.    sacr.; 


Panvinio  De  rit.  sepel.  mort.  ap.  vet.  Christ. 

U.   S.   W.).  N.    8CAOLI08I. 

[Man  vgl.  ferner  zu  Depositio  Sinnond, 
in  Epitaph.  Ennodii  et  all.,  in  Not.  ad  Epist. 
Ennodii  VI  6  ad  Epigr.  8,  79  etc. ;  Schra- 
der  Mon.  Ital.  91,  6;  Ughelli  It.  sacr.  IV 
596,  V  287,  284;  PapSroch  in  s.  Conat. 
chronol.  hist,  ad  Catal.  Pont.  Rom.,  in  den 
Act.  SS.,  s.  BinUrim  Denkw.  VI,  3,  372  f. 
Dass  noch  im  frQhem  MA.  Depositio  = 
dies  mortis  vorkonmit,  beweist  die  von  Du- 
cange  i.  v.  angezogene  Stelle  aus  Haritdf. 
Chron.  Centul.  IV  21,  wo  fiir  dieselbe  Sache 
in  der  XJeberschrift  dies  depositionis,  im 
Text  der  Urkunde  dies  mortis  erscheint. 
Der  mittelalterliche  Gebrauch  von  Depo- 
sitio speziell  fiir  den  Todestag  des  hi.  Jo- 
hannes Evangelista  (quia  locum  sepulturae 
vivus  intravit  et  ita  seipsum  deposuit,  Du- 
rand.  VII,  c.  1,  n.  19)  reicht  nicht  in  das 
christliche  Alterthum  hinauf.    K.] 

DEPUTATI  kommen  zunachst  in  der  Ar- 
mee  vor  (xatatayde^c ,  dTcov8|XY)Betc) ,  so  ge- 
nannt,  weil  sie  ev  toTc  ^pi^oTc  oo-pcaToXeY^ 
jtevoi  waren.  In  der  griechischen  Eirche 
gab  es  D.,  welche  eine  ohne  Handauflegung 
iibertragene  rein  dienstliche  Verrichtung 
iibten :  sie  batten  bei  Processionen  dem  Bi- 
schof  den  Weg  zu  bahnen  und  wol  auch 
beim  Gottesdienst  die  Officianten  vom  Altar 
zum  Lesepult  u.  s.  f.  zu  begleiten.  Ordo 
M.  Eccl.:  6  8eTc6TaToc  irepncaTuiv  Ip,7rp098f8v 
TOO  dp^tepecoc  xa^opCjet  x^v  Xa6v  dici  -djv 
ffTpaxov.  Das  Amt  erwahnen  auch  Cantacuz. 
I  41;  Codin.  De  offic.  Vgl.  Meurs  und 
Ducange  i.  v. 

DESCENSUS  (bei  Theophanes  xaTapowtc), 
fiir  Confessio  einmal  gebraucht  (Anastas. 
H.  e.  in  Leon.  Isaur.  a.  5),  wol  urspriing- 
lich  identisch  mit  Introitus  ad  martyres 
(s.  d.  A.). 

BESCRIPTIO  LUCRATIONUM,  s.  Klerus. 

DESPERATI,  ein  von  den  Heiden  gegen 
die  ersten  Christen  gebrauchter  Spott-  und 
Schimpfname,  wird  schon  in  dem  Octavius 
des  Minucius  Felix  angedeutet.  Dort  (c.  8) 
heisst  es:  ,quid?  homines  .  .  .  deploratae, 
illicitae  ac  desperatae  factionis  grassari  in 
deos  non  ingemiscendum  est?^  Die  Christen 
wurden  mit  diesem  Namen  als  Leute  hin- 
gesteUt,  welche  nichts  zu  gewinnen  und 
nichts  zu  verlieren  batten  und  darum  auf 
ihr  Leben  keinen  Worth  legten.  Hierauf 
beziehen  sich  auch  die  Worte  des  Lactan- 
tius  Instit.  1.  V,  c.  9:  ,qui  magni  aestima- 
verint  fidem,  cultoresque  se  Dei  non  abne- 
gaverint,  in  eos  totius  camificinae  suae  vi- 
ribus,  veluti  sanguinem  sitiunt,  incumbunt 
et  desperatos  vocant,  quia  corpori  suo  mi- 
nime  parcunt,   quasi  quidquam  desperatius 
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esse  possit,  quam  torquere  ac  dilaniare  eum, 
quern  scias  esse  innocentem/  Wir  sehen 
aus  diesr  Stelle  zugleich,  dass  die  Christen 
gegen  diesen  Beinamen  protestirten  und  ihn 
auf  die  Heiden  selbst  zurGckzuwUlzen  such- 
ten,  wahrend  ein  anderer  Name  ahnlicher 
Kategorie,  der  Name  parabolani  (paroba- 
larii),  von  den  Christen  weniger  perhorrescirt 
wurde,  weil  derselbe  theilweise  mit  dem  cha- 
ritativen,  aber  bisweilen  lebensgefahrlichen 
Werke  der  Krankenpflege  una  Todtenbe- 
stattung  in  Yerbindung  stand.  In  den  Acten 
der  Martyrer  Abdon  und  Sennen  (ap.  Suicer.) 
werden  diese  Glaubenshelden  unbedenklich 
mit  audacissimi  parabolani  verglichen.  Auch 
Lucianus  De  mort.  peregr.  (Luc,  0pp.  tom. 
IV  277,  ed.  Basil,  p.  8)  kennt  die  Christen 
als  xaxo8a(|xovec ,  welche  ihr  Leben  ganz 
nutzlos  verschwendeten.  krCll. 

AEXAMENH,  ein  Reservoir,  in  welchem 
das  Wasser  fur  die  (pt<£XY)  (s.  d.  A.)  und 
andere  Bediirfnisse  aufbewahrt  wurde  (Pro- 
cop.  Hist.  art.  c.  3).  Von  Suidas  und  Bing- 
ham in  258  auf  Altar  und  Phiale  wegen 
des  jenen  zukommenden  Asylrechts  bezogen. 

AIABATHPION,  s.  Pascha. 

AIAKAINH2IM02,  s.  Osteroctav. 

DIAKON.  Die  Kirche  als  Leib  Christi 
ist  ein  harmonisches  Gefiige.  Alle  Gewalt 
und  Autorit&t  ruhte  urspriinglich  im  Aposto- 
late,  aus  welchem,  wie  die  Aeste  aus  einem 
Stamme,  die  llbrigen  Aemter  herauswuchsen. 
Da  die  Apostel  die  Klagen  der  hellenischen 
Juden  liber  Zurucksetzung  ihrer  Wittwen 
bei  der  Spendevertheilung  vemahmen,  ent- 
ledigten  sie  sich  ,des  Dienstes  am  Tische', 
iibertrugen  dies  Geschaft  ,sieben  weisen 
Mannem,  voll  des  hi.  Geistes',  und  ordi- 
nirten  sie  unter  Gebet  und  Handauflegung 
(Act.  6,  1  ff.).  Die  ganze  Kirche  hat  in 
diesem  Vorgange  die  Einsetzung  des  Dia- 
konates  erkannt,  wenngleich  weder  die  aus- 
erwahlten  Sieben  noch  ihr  Amt  diesen  Na- 
men  tragen.  Die  Diakonen  batten  indessen 
nicht  bloss  die  Armenpflege  und  Agapen- 
besorgung,  sondem  sie  nahmen  auch  Theil 
an  der  apostolischen  Lehr-  und  Missions- 
th&tigkeit  (Act.  6,  7  u.  8).  Wenn  auch  im 
N.  Test,  und  selbst  noch  beim  hi.  Clemens 
von  Rom  die  Namen  fur  die  drei  aus  dem 
Apostolate  herausgewachsenen  Aemter  noch 
nicht  fixirt  sind,  so  begegnen  sie  uns  schon 
klar  und  deutlich  unterschieden  bei  Igna- 
tius (Ad  Trail,  c.  3;  Ad  Ephes.  c.  3;  Ad 
Philad.  c.  7,  3  u.  1 ;  Ad  Magnes.  c.  4,  6  u. 
13).  Weitere  Stellen  aus  den  Vatern  anzu- 
fOhren  ist  fiberfiiissig,  da  solche  jedes  Lehr- 
buch  der  Dogmatik  und  Eirchengeschichte 
in  geniigender  Anzahl  bietet.  Ebenso  be- 
gegnen uns  in  den  Martyreracten  zahbeiche 


Namen  von  Diakonen.  Die  heldenmiithigen 
Martyrer  Sanctus  (Ruinart  ed.  Ratisb.  Ill), 
Laurentius  (1.  c.  233),  Vincentiua  (1.  c.  400), 
Felicissimus  und  Agapitus  (1.  c.  234  u.  632) 
u.  a.  waren  Diakone.  Nicht  minder  haufig 
lesen  wir  Namen  von  Diakonen  auf  Epi- 
taphien.  Die  10.  und  11.  Section  des  von 
de  Rossi  geordneten  grossen  Inschriflben- 
Museum  im  Lateran  bietet  Diakonennamen 
in  Menge. 

Die  jedesmalige  Zahl  der  Diakonen  an 
den  einzelnen  Orten  betrug  mit  Rficksicht 
auf  die  Siebenzahl  in  der  Apostelgeschichte 
sieben.  Sieben  Diakonen  waren  zu  Rom  zur 
Zeit  des  Cornelius  (Euseb,  H.  e.  VI,  c.  43). 
Prudentius  (Peristeph.  11,  v.  18  u.  V,  v. 
157)  erwahnt  eine  gleiche  Zahl  zu  Rom  zur 
Zeit  Sixtus'  II  und  zu  Saragossa  zur  Zeit 
des  Bischofs  Valerius.  Auf  die  Siebenzahl 
legte  man  ein  so  grosses  Gewicht,  daas  die 
Synode  von  Neocaesarea(314)  im  15.  Eanon 
sie  festsetzte,  selbst  fiir  eine  grosse  Stadt. 
Indessen  erlangte  dieser  Eanon  nichts  we- 
niger als  allgemeine  Giiltigkeit.  Zur  Zeit 
des  Arius  waren  zu  Alexandrien  sicher  mehr 
als  sieben ;  denn  neun  traten  auf  Seite  des 
Arius;  zu  Edessa  waren  (451)  15  Priester 
und  39  Diakonen,  zu  Constantinopel  waren 
der  letzteren  im  6.  Jahrh.  100  und  im  7.  150 
(Ratzinger  Armenpflege  80  nach  It^t  No- 
vell, in,  c.  1).  und  Sozomenus  (H.  e.  JI, 
c.  15)  sagt,  nachdem  er  des  Beschlusses 
von  Neocaesarea  gedacht,  geradezu:  ,an- 
derwarts  sei  die  Zahl  der  Diakonen  Qber- 
haupt  nicht  festgesetzt.'  Wenn  das  (iuini- 
sextum  (c.  16),  um  den  Eanon  15  von  Neo- 
caesarea aufrecht  zu  erhalten,  zwischen 
Diakonen,  die  sich  mit  der  Almosenpflege, 
und  solchen,  die  sich  mit  gottesdienstlichen 
Dingen  beschaf tigen ,  unterschieden  haben 
will,  so  widerspricht  dieser  Beschluss  dem 
ganzen  christlichen  Alterthum. 

Die  Armenpflege  war  Gelegenheitsursache 
und  nicht  Zweck  der  Einsetzung  des  Dia- 
konats  (vgl.  Thomassin,  V.  et  N.  eccl.  discipl. 
P.  I,  1.  n,  c.  29).  Und  der  hi.  Ignatius 
sagt  ausdriicklich :  ,die  Diakonen  sollen  sich 
des  Beifalls  AUer  erfreuen;  denn  sie  Bind 
nicht  Aufwflrter  der  Speisen  und  G^tranke, 
sondem  Diener  der  Eirche  Gottes'  (Ad  TralL 
c.  2).  Als  Diener  der  Eirche  Gottes  hatten 
sie  die  Opfergaben  in  Empfang  zu  nehmen 
und  dem  Bischof  zu  bringen,  das  Evan^e- 
lium  zu  verlesen,  bei  der  Ausspendung  der 
hi.  Eucharistie,  besonders  bei  Darreichung 
des  Eelches,  zu  helfen,  in  NothfaUen,  oder 
statt  des  Bischofs,  zu  predigen  und  zu  tau- 
fen,  die  E^atechumenen  zu  unterrichten^  die 
Martyrer  und  Bekenner  in  den  Eerkem  zu 
besuchen  und  die  Martyreracten  zu  schrei- 
ben  (vgl.  Orig,  Horn.  2  in  Cant.;  Hieron, 
Ep.  48  ad  Sabin.  diacon. ;  TertuU,  De  bapt 
c.  17;  Epiphan,  Haeres.  c.  79;    Cypr,  De 
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laps.  c.  25;  Ambros,  in  Ep.  ad  Ephes.  c.  4; 
Citrill.  HierosoL  Catech.  mystag.  XXTTT, 
c.  5).  Sehr  ausfiihrlich  sind  die  Obliegen- 
heiten  der  Diakonen  behandelt  bei  Bingham 
(Grig,  eccl  I  304),  Thomassin  (1.  c),  Pel- 
liccia  (De  polit.  eccl.  I  50),  Phillips  (Kir- 
chenrecht  I  323).  Aus  ihrer  bedeutenden 
Wirksamkeit  als  Yertreter  des  Bischofs  und 
MLttelspersonen  zwischen  ihm  und  dem  Yolke 
erklart  sich,  wenn  die  apostolischen  Consti- 
tutionen  II,  c.  44  de  das  Auge,  das  Ohr, 
den  Mund  and  die  Hand,  das  Herz  und  die 
Seele  des  Bischofs  nennen.  Als  die  Dia- 
konen anfingen,  sich  zu  viel  herauszuneh- 
men,  sah  sich  die  kirchliche  Gesetzgebung 
besonders  seit  dem  4.  Jahrh.  wiederholt  ver- 
anlasst,  ihnen  ihre  Unterordnung  unter  die 
Presbyter  ins  Gedachtniss  zu  rufen  und  sie 
in  die  gehdrigen  Schranken  zu  weisen  (ygl. 
c.  15  der  Synode  von  Aries,  c.  20  von  Lao- 
dicea,  c.  14  von  Nicaea,  c.  37,  38  u.  40  der 
vierten  Synode  von  Carthago). 

Die  Weihe  der  Diakonen  fand  nach  Vor- 
gang  der  Apostel  (Act.  6)  statt  unter  Ge- 
bet  und  Handauflegung,  wie  die  apostoli- 
schen Constitutionen  11,  c.  42;  Vni,  c.  7 
and  c.  4  des  vierten  Concils  von  Carthago 
ausdrficklich  vorschreiben.  Die  Art  und 
Weise  der  Ertheilung  der  Ordination  illu- 
strirt  eine  unten  (Fig.  121)  abgebildete  Com- 


Aber  einer  Schulter  getragen  wurde;  in  den 
Uanden  halten  sie  entweder  das  Evangelien- 
buch  {Buonarruoti  Vetri  Tav.  XVI")  oder 
ein  Kreuz,  da  sie  solches  bei  Processionen 
tragen  mussten.  Der  hi.  Laurentius  ist  auf 
einem  Goldglase  (Bottari  Tav.  198)  und  auf 
einem  Mosiukbilde  (Cian^pini  Tab.  XXYIII) 
mit  beiden  gemalt. 

Ausser  dem  Namen  D.  begegnet  uns  hau- 
fig  als  synonym  der  alttestamentliche  Titel 
Levite  (Gunter  MLV*;  Le  Blant  Autel 
de  Minerve  13);  desselben  Titels  bedienen 
sich  Gregor  von  Tours  (De  glor.  mart.  c. 
25)  und  Prudentius  (Peristeph.  V,  v.  31). 
Das  griechische  D.  wurde  zuweilen  durch 
das  lateinische  minister  iibersetzt  oder  durch 
ein  lateinisches  Zeitwort  erklart.  ALTARIS 
FVIT  ILLE  MINISTER  (de  Rossi  Inscr.  I 
330).  ,Hier  ruht  lanuarius,  ein  Diakon,  wel- 
cher  siebenundvierzig  Jahre  MINISTRA- 
VIT  IN  DIAC.  OFFIC  Wurde  das  latei- 
nische  ministrator  gewahlt,  so  scheint  regel- 
massig  christianus  hinzugefQgt  worden  zu 
sein  zum  Unterschiede  von  den  gleichnami- 
gen  niederen  Altardienem  der  Heiden.  Mu- 
ratori  (385)  bietet  eine  solche  Inschrift: 
FLAV  •  SECVNDO  •  BENEMERENTI  •  MI- 
NISTRATORI  •  CHRISTIANO  •  IN  •  PACE. 
[Andere  Diakonen-Grabschriften  s.  Le  Blant 
n.  405  A,  430,  477,  478  A,  487,  564,  565, 


Fif.  121.    WandgemUde  aim  S.  Ermete. 


position  aus  dem  Coemeterium  des  hi.  Her- 
mes. Ein  auf  einer  Cathedra  sitzender  Bi- 
schof  h&lt  mit  seiner  Linken  ein  aufgerolltes 
Buch  and  legt  die  Rechte  auf  das  Haupt 
eines  vor  ihm  stehenden  jungen  Mannes,  der 
mit  Tunica  und  Colobium  (s.  d.  A.)  bekleidet 
ist.  Zu  beiden  Seiten  des  jungen  Mannes 
stehen  zwei  dem  Bischofe  ahnlich  gekleidete 
Manner,  wahrscheinlich  assistirende  Priester. 
—  Auf  den  alten  Monumenten  werden  die 
Diakonen  abgebildet  mit  dem  Colobium  oder 
der  Dalmatica  (CLber  der  Tunica)  und  mit  der 
Stola,  die  anfangs  iiber  beiden,  dann  (um  einen 
Unterschied  von  den  Priestem  zu  machen) 


639,  668,  678;  Hiibner  Inscr.  Brit.  221 
(archid.)]  Inscr.  Hisp.  4,  120  {diaconus\ 
174  {onor  diaconit).    K.] 

Auch  unter  dem  eigenthiimlichen  Namen 
martyrarii  kommen  £e  Diakonen  vor,  da 
sie  die  mit  der  Aufzeichnung  der  Martyrer- 
acten  betrauten  Notare  seit  dem  Pontificate 
des  Fabian  zu  flberwachen  (Baronius  ad 
a.  238)  und  die  Aufsicht  iiber  die  Memo- 
rien  der  Martyrer  zu  fQhren  batten.  Da 
den  Diakonen  nach  wie  vor  die  Armen- 
und  Erankenpflege  und  die  Aufsicht  iiber 
die  kirchlichen  Gerathe  und  Utensilien  ob- 
lag,  so  wurden  die  moisten  in  der  Nahe 
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der  bischoflichen  Wohnung  oder  der  Kirche 
befindlichen  Speiselocale ,  Armenstuben  u. 
dgl.  auch  Diaconiae  (Ratzinger  Armenpflege 
80)  und  die  Sacristei  auch  Diaconicum  (s. 
d.  A.)  genannt.  hOnz. 

DIACONICUM,  $iaxovtx<5v.  1)  Ein  liturgi- 
sches  Handbuch  der  griechischen  Kirche, 
die   Functionen    des   Diaconus    enthaltend. 

2)  Ataxovtxa  steht  in  der  griechischen  Li- 
turgie  auch  fiir  das  sonst  iiblichere  eJpTjvixdt, 
d.  i.  orationed  pro  pace,  weil  sie  Tom  Dia- 
kon  vor  dem  Volke  gesprochen  wurden,  wah- 
rend   der  Priester  im  Sanctuarium  betete. 

3)  Gewohnlich  bedeutet  es  einen  Anbau 
Oder  abgesonderten  Raum  an  der  christ- 
lichen  Basilika,  und  ist,  als  D.  maius  ge- 
fasst,  gleichbedeutend  mit  Secretarium  oder 
Sacrarium  (Vales.  Not.  in  Philostorg.  VII  3; 
Tgl.  Hefele  Conc.-Gesch.  I  765  zu  Cone, 
Laodic.  c.  21).  Es  umfasste  dreierlei  an- 
einanderstossende  Raume:  a)  das  Salutato- 
rium  oder  Receptorium  (oTxoc  djitarnxoc), 
wo  der  Bischof,  wenn  er  zur  Kathedrale 
kam,  Yon  den  dienstthuenden  Elerikem  em- 
pfangen  wurde,  ihren  Handkuss  entgegen- 
nahm  {Snip,  Sever,  Dial.  II  1)  und  auch 
anderen  Personen  Audienz  ertheilte.  Hier 
erbat  sich  Theodosius  d.  Gr.  die  Absolution 
Tom  hi.  Ambrosius  {Theodoret,  Hist.  eccl. 
V  18).  b)  Das  eigentliche  D.,  pi^jxaxoc  6ia- 
xovixov,  auch  Yestiarium,  Mutatorium  ([xtta- 
TCDpiov  bei  Theodor.  Lector.  1.  II  ist  wol 
nur  corrumpirt  aus  mutatorium)  genannt, 
wo  die  Diaconi  die  Gefasse  und  Gerathe 
zurecht  legten,  welche  beim  hi.  Opfer  ver- 
wendet  werden  sollten,  und  wo  die  Priester 
sich  Tor  und  nach  den  liturgischen  Hand- 
lunffen  an-  und  auskleideten  (ebeXd^vrsc 
diXXa<wooai  x^v  fepaxtx^jv  ffToX^jv  h  Tcp  dioxo- 
vixfp,  Typic.  Sahae  c.  2).  c)  Endlich  ent- 
hielt  es  in  seinen  inneren  Raumen^das  The- 
saurarium,  ^oCo^oXaxiov,  xeijXTjXiap^eTov,  (jxeoo- 
qjoXaxtov,  die  Schatzkammer ,  wo  die  litur- 
gischen Gerathe,  Gewander,  B^cher  und 
sonstige  Kostbarkeiten  der  Kirche  ausser 
der  Zeit  ihres  Q^brauches  aufbewahrt  wur- 
den (iacDxepov  6i  too  Sioxovtxou  xeip,7)Xiap- 
yvioH  iQToi  ffxeoo^poXo^xiov,  Ducange  Comment, 
in  Paul.  Silent.).  Card.  Bona  (Rer.  liturg. 
I  24)  ist  der  Ansicht,  dass  auch  das  icqujto- 
qj^piov,  wo  die  hi.  Eucharistie  aufbewahrt 
wurde,  nur  ein  anderer  Name  sei  fflr  6ta- 
xovtx^v,  und  dafiir  spricht  insbesondere  Con- 
stit.  apost,  II  57:  iS  ixaripcov  tu>v  (lepcov 
Tot  ^coKJTOf^pia  ;cp6c  dwaxoXi^v;  es  befanden 
sich  namlich  die  Raume  des  D.  zu  beiden 
Seiten  des  Bema  (conf.  Basilica)  und  bilde- 
ten  meist  einen  halbkreisf5rmigen  Ausbau 
an  demselben,  fanden  sich  aber  an  den 
abendlandischen  Basiliken  auch  in  anderen 
Formen.  Bingham  dagegen  (Antiq.  Ill  267) 
ninmit  icarro^^piov ,  wol  unrichtig,  fiir  ein 


Nebengebaude ,  welches  das  D.  mains  in 
sich  schloss,  D.  minus  dagegen  fiir  einen 
Raum  im  Bema.  —  Auch  noch  zu  anderen 
Zwecken  dienten  die  R&ume  des  D.  ak 
Yersanmilungsort  des  Klerus  zu  Berathun- 
gen,  als  tribunal  ecclesiae,  als  Gefangmss 
fUr  strafbare  Geistliche.  Im  5.  Jahrk  ge- 
brauchte  man  fiir  letzteres  gewdhnlich  tet«- 
vtx<$v  (lustin.  Novell.  LXXEX.  c.  3),  aher 
auch  D.  (Cod,  Theodos,  lib.  XVI,  tit  V, 
leg.  XXX),  spater  regelmassig  Stoxovtx^v 
(Stow  ^(xapriQ  tic  .  .  .  (poXotxiCouaiv  a^xh  tU 
Tok  xeijiTjXiap^eTa  xal  e^c  tok  Stoxovtxa,  Greg.  II 
Ep.  ad  Leon.  Isaur.).  Femer  befand  sich 
hier  die  Bibliothek  der  Kirche  und  in  der- 
selben  Raum  zu  stiller  Betrachtung.  Pau- 
Units  von  Nola  sagt  (Ep.  ad  Sever.,  32  ed. 
Muratorii):  in  secretariis  duobus  circa  ap- 
sidem  hi  versus  indicant  officia  singuloram. 
A  dextra  apsidis: 

Hie  locus  est  veneranda  penus  qua  oondi- 
tur  et  qua 

promitur  alma  sacri  pompa  mimsteriL 
A  sinistra  eiusdem: 

Si  quem  sancta  tenet  meditandi  in  lege  vo- 
luntas, 

hie  poterit  residens  sacris  intendere  libnt. 
Auch  die  Leiche  des  Bischofs  wurde  Wct 
bis  zur  Bestattung  ausgestellt  (xetfievoo  toj) 
Xei<|/d[voo  [too  TcaTpidtp^oo]  h  Tip  dtoxovaip, 
Catal.  Patriarch.  Constantinop.).  Vgl.  Suietr, 
Thes.  eccl.  s.  h.  v.  und  die  Glossarien  von 
Ducange  [bes.  aber  Ducange  in  Paul.  Si- 
lent. 225,  235  f.    K.]  WA>T)iiroEB. 

DIAKOKIE.  Das  Wort  Diaconia  lasst 
sich  im  Alterthum  in  dreierlei  Bedeutung 
nachweisen :  1)  ist  es  die  Gabe,  welche  den 
Armen  durch  die  Diakonen  gespendet  wird: 
Greg,  M,  Ep.  ad  loh.  24:  te  mensis  pan- 
perum  et  exhibendae  diaconiae  elignnns 
praeponendum ;  2)  davon  abgeleitet  hiess 
auch  die  Almosenspendung  in  den  Klostem 
D. :  Greg.  M.  Ep.  22;  Cassian.  Coll.  XVHI  7. 
Selbstverstandlich  war  es  meist  der  Oeco- 
nomus,  der  damit  beauftragt  war  (Martene 
zu  Cads.  XXI  8,  9) ;  zuweilen  ^It  die  Aus- 
theilung  der  Almosen  auch  als  Vorrecht  des 
altesten  Monches  (so  in  Aegypten,  Cass.  a.  a. 
0.  XXI  1).  3)  Das  Amt  des  Diakons  in  Rom 
selbst,  jedoch  lassen  sich  f&r  diese  Bezeidi- 
nung  erst  Belege  aus  dem  9.  Jahrh.  bd 
Anastas.  Bibl.  nachweisen.  Aus  diesen  Dia- 
konieen  sind  dann  spHter  die  Titel  der  betr. 
Cardinaldiakonen  entstanden. 

DIAKONISSEN.  1)  Unter  jenen,  welche 
aus  dem  Frauengeschlechte  in  der  Kirdie 
eine  besondere  und  bevorzugte  Stellung  ein- 
nahmen,  den  Jungfrauen  (Apg.  21,  9),  den 
Wittwen  (I  Tim.  5,  3),  den  D.,  sind  die 
letzteren  die  wichtigsten.  Sie  heissen  &«- 
x^vujffoti,  Tcpeffpon&c,  X^pat,  diaconissae,  pres- 
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hyterae^  viduae  (Cone.  Load.  c.  11;  Epiph, 
Haer.  79,  4  a.  a.),  in  spaterer  Zeit  auch 
matriculariae  (s.  Ducange)  von  der  Auf- 
nahme  in  die  matricula,  das  Yerzeichmss 
der  Mrchlichen  Personen,  ihr  Amt  viduatus 
(Tert.  Vel.  virg.  9).  Davon  aber  muss,  wie 
man  schon  betreffs  des  Namens  vidua  wol 
znzusehen  hat,  ob  er  von  einer  Wittwe  oder 
einer  Diakonisse  gemeint  ist,  genau  unter- 
schieden  werden  die  Bezeichnung  der  Frauen 
von  Diakonen,  Subdiakonen,  Presbytem,  Bi- 
schdfen  mit  episcopa  (Cone,  Turon,  II,  c.  13), 
presbvtera,  diaconissa,  subdiaconissa  (ib.  c. 
19;  done.  Antissiod.  c.  21;  Epiphan,  1.  c; 
8.  ausfOhrlich  Toumely  De  ord.  q.  3,  a.  4, 
diss,  de  mul.  q.  1,  1755,  X  92  sq.). 

2)  Diese  Einrichtung  muss  auf  aposto- 
lische  Zeit  zuriickgefiihrt  werden.  Paulus 
redet  (R5m.  16,  1)  von  einer  oiaxovoc  Phobe 
der  Kirche  zu  Eenchreae.  Wahrscheinlich 
hat  er  dieses  Institut  im  Auge  I  Tim.  5,  9 
mit  dem  Namen  Wittwen  und  Schwester 
(I  Kor.  9,  5;  vffl.  Rom.  16,  1).  Plinius 
d,  J,  erwahnt  abermals  an  Traian  (1.  10, 
ep.  79)  zweier  Christinnen,  Magden,  quae 
ministrae  dicebantur. 

3)  Anfanglich  fand  man  wol  meist  nur 
Wittwen  zu  diesem  Amte,  da  das  ehelose 
Leben  noch  selten  und  erst  durch  langeres 
Beispiel  der  Tugend  der  Verdacht,  welcher 
vom  Heidenthum  her  gegen  dasselbe  vor- 
herrsohte,  beseitigt  war.  Bald  aber  nahm 
man  auch  Jungfrauen  auf.  Schon  Ignatius 
(Smym.  13)  redet  von  Jungfrauen,  die  man 
Wittwen  nennt.  TertuUian  freiKch  verab- 
scheut  das,  nicht  bloss  wegen  des  jtingem 
Alters,  sondem  als  Widerspruch  in  sich 
selber,  wie  ein  miraculum,  ne  dixerim  mon- 
strum  (Vel.  virg.  c.  9).  Allein  die  Praxis 
der  Kirche  liess  sich  dadurch  nicht  irre 
machen  (Epiphan,  Exp.  fidei  21;  Const 
apost  VI  18).  Die  Schwester  Gregors  von 
Nyssa,  Macrina,  eine  Jungfrau,  war  in  die- 
sem Stande,  ebenso  die  Martyrin  Martina 
u.  A.  Auch  Gesetze  (lustin,  Novell.  VI  6) 
hiessen  das  gut.  Uebrigens  nahm  man  spa- 
ter  auch  zum  erstenmale  Verheiratete,  aber 
m  Enthaltsamkeit  Lebende  auf  (ftov<57afxoi 
iTxpaTeuaocftevat,  univirae  continentes,  Epiph. 
Exp.  fid.  21,  daher  auch  der  Ausdruck  uni- 
Cuba,  s.  Suicer.  Thesaur.  v.  8tax6vtjffa  2), 
nicht  bloss  solche,  die  nach  der  ersten  una 
einmaligen  Ehe  Wittwen  geworden  oder 
bestandig  jungfraulich  geblieben  waren  (yr^- 
peuaoaai  dir6  |xovo7a}i.(ac  ^  deiitapOevoi  oSaai). 
Bei  Wittwen  aber  wurde  darauf  gesehen, 
dass  sie  Kinder  gehabt  (Tert.  1.  c. ;  Sozom. 
Vn  16).  Das  Gebot  des  Apostels  (I  Tim. 
5,  9),  dass  sie  nicht  unter  60  Jahre  alt  sein 
soUe,  wurde  lange  eingehalten  (Tert.  Vel. 
virg.  8;  BasU.  Ep.  199,  24;  Ad  Amphiloch. 
m  293  u.  a.).  Das  Concil  von  Chaleedon 
(c.  15)  sagt,  dass  vor  dem  40.  Jahre  kein 


Weib  dazu  genonmien  werden  dilrfe.  Ob 
es  aber  auch  Wittwen  bereits  mit  friiheren 
Jahren  zulasst,  ist  aus  seinen  Worten  nicht 
ersichtlich.  Denn  begreiflich  musste  man 
bei  Wittwen  ein  hoheres  Alter  um  der 
Sicherheit  willen  verlangen,  als  bei  solchen, 
die  von  Anfang  an  nie  aus  der  Enthaltsam- 
keit herausgetreten  waren.  Das  Trullanum 
aber  (c.  14)  verlangt  einfach  fiir  jede  Dia- 
konissin  ohne  Unterschied  das  40.  Jahr. 
Ob  die  Verordnung  lustinians,  dass  sie  50 
Jahre  zahlen  miisse,  richtig  ist  und  nicht 
vielmehr  60  Jahre  zu  lesen  ist,  kann  be- 
zweifelt  werden  (DevoH  lus  eccl.  1.  1,  tit. 
§  23,  n.  1).  Uebrigens  hat  unter  Nectarius 
von  Constantinopel  die  Wittwe  Olympias  ohne 
Widerspruch  bereits  vor  ihrem  40.  Jahre 
Aufnahme  unter  die  D.  gefunden  (Sozom. 
Vin  9),  so  dass  eine  gewisse  Freiheit  in 
diesem  Stiicke  in  spaterer  Zeit  wenigstens 
geherrscht  haben  muss  (Devoti  1.  c).  Nur 
in  Einem  Punkte  wurde  keine  Ausnahme 
gestattet,  in  der  Aufnahme  von  univirae; 
solche,  die  zweimal  verheiratet  gewesen, 
bUeben  immer  ausgeschlossen. 

4)  Eine  grosse  Schwierigkeit  und  be- 
riihinte  Controverse  ergiebt  sich  aus  der 
Frage  nach  der  Weihe  der  D.  Dieselbe 
wurde  zumal  aus  Anlass  des  can.  19  des 
Concils  von  Nicaea  erhoben.  Hier  allerdings 
kann  die  Controverse  beseitigt  werden,  wenn 
man,  freilich  nicht  ohne  Bedenken,  die  Les- 
art  $iax6va)v  statt  8wixov«wo>v  vorzieht.  Allein 
in  den  Const,  apost.  VIII  19,  20  wird  un- 
zweifelhaft  die  Ordination  durch  Handauf- 
legung  des  Bischofs  vorgenommen.  Des- 
gleichen  gebraucht  das  Concil  von  Chalee- 
don (c.  15)  den  Ausdruck  ^^tpotoveiv  fur 
diese  Weihe.  (Das  geschichthche  Material 
und  die  grosse  Litteratur  iiber  diese  Streit- 
frage  bei  Toumely  1.  c.  q.  6,  p.  97—99; 
Devoti  1.  c.  n.  8,  Neap.  1860,  I  425—427.) 
Indess  wenn  auch  Handauflegung  undUeber- 
reichung  der  Diakonalstola ,  ja  sogar  des 
Kelches  (Goar.  Ad  Eucholog.  222,  n.  11 
u.  13;  Plin.  De  diac;  Acta  Boll.  Sept.  I, 
25;  Binterim  Denkw.  I,  I  446),  nebst  an- 
deren  untergeordneten  Riten  (Mart^ne  II, 
1.  II,  c.  7,  14;  Goar.  Euchol.  218  sq.)  bei 
dieser  Weihe  vorkommen,  so  begrlindet  die- 
selbe gleichwol  keine  kirchliche  Gewalt, 
wie  denn  die  Vater  (Tertull.  Praescript.  41, 
De  bapt.  17;  Epiphan.  Haer.  79,  2,  3; 
Const,  apost.  Ill  9;  Ambrosiaster  I  Tim. 
3,  11)  gerade  diese  Auffassung  als  ein  we- 
sentliches  Unterscheidungsmerkmal  der  ka- 
tholischen  und  der  haretischen  Lehre  vom 
Kirchenamte  betrachten.  Sie  sind,  wie  Bin- 
terim (I,  I  446)  bemerkt,  nur  dem  Dienste 
der  Kirche,  nicht  aber  dem  Altare  geweihl; 
(vgl.  Barbosa  I.  e.  LI,  c.  36,  n.  5,  6,  9 
mit  der  kanonistischen  Litteratur). 

5)  Die  Auf  gab  e  ihres  Amtes  war  eine 
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mehrfache.  1)  In  der  Zeit,  da  man  viele, 
ja  meist  Erwachsene  und  auch  im  Abend- 
lande  noch  selbst  die  Frauen  mit  Tolliger 
Untertauchung  taufte,  musste  man  sich  der 
Schicklichkeit  halber  nothwendig  ihrer  zur 
Beihaife  bedienen  (Const,  apoat  VIII  28; 
vgl  III  16;  PaeudO'Hieron,  [Pelagius]  in 
Rom.  16,  1).  2)  Bei  der  Salbung  vor  der 
Taufe,  welche  am  ganzen  Leibe  Yorgenom- 
men  wurde  (s.  d.  A.  Taufe,  n.  10),  salbte 
der  Diakon  Frauen  nur  an  der  Stime,  die 
Qbrigen  Korpertheile  aber  die  Diakonisse 
(Const,  apost.  Ill  15).  3)  Zum  Unterricht 
Yon  Frauenspersonen  konnte  man  ohne  Ge- 
fahr  des  Verdachtes,  z.  B.  wenn  ihrer  bloss 
wenige  oder  einzelne  waren,  oft  Manner 
nicht  gebrauchen.  Aladann  wurde  er  den 
D.  iibertragen  (Cod.  can,  Afr.  12;  Pelag. 
in  Rom.  16,  1),  jedoch  nie  offentlich  und 
in  der  Kirche.  Schon  in  den  friihesten  Zei- 
ten  wurde  den  Christen  daraus  ein  Vorwurf 
gemacht,  dass  sie  durch  Weiber  in  die  Hau- 
ser  dringen  und  in  alien  Winkehi  das  un- 
gebildete  Volk  mit  ihren  Lehren  bethoren 
(Orig.  Cels.  Ill  55 ;  Ygl.  d.  A.  Katecheten- 
amt  n.  2,  3).  4)  AUer  Dienst  in  den  Hau- 
sem,  Besuch  und  Trostung  der  Eranken, 
Ueberbringung  kirchlicher  Anordnungen  u. 
8.  f.  (Epiphan,  Expos,  fid.  21 ;  Const,  apost. 
Ill  15)  wurde  bei  Frauen,  um  Verdacht 
zu  meiden,  Yon  ihnen  be^orgt.  5)  Das 
NamUche  gilt  Yom  Besuche  der  Martyrer 
und  Bekenner  in  den  G^fangnissen,  wo  sie 
eher  Zutritt  fanden,  als  Manner  (Sehaggio 
De  diaconissis  n.  5,  4).  6)  Um  IJnordnun- 
gen  zu  Yerhtiten,  mussten  sie  an  den  Kir- 
chenthiiren  das  Amt  des  Ostiariats  austiben 
(Const,  apost.  VIH  20,  28),  wenigstens  da, 
wo  die  Frauen  ihren  eigenen  Fingang  hat- 
ten  (II  57).  Wo  aber  nur  ein  gemeinsamer 
Ein-  und  Ausgang  war,  musste  ihr  Amt 
um  so  nothwendiger  werden.  Nach  Const, 
apost.  YUI  11  stehen  die  Diakonen  an  der 
ThOre  auf  der  M§nner-,  die  Subdiakonen 
auf  der  Frauenseite.  7)  In  der  Ejrche 
selbst  sahen  sie  bei  den  Frauen  auf  Ord- 
nung  und  Einhaltung  der  kirchlichen  Zucht 
(Const,  apost.  n  58).  8)  Wenn  eine  Frau 
mit  dem  Bischof  oder  einem  Diakon  zu  Yer- 
kehren  hatte,  besorgte  die  Diakonissin  die 
EinfOhrung  derselben  bei  ihnen  (Const,  ap. 
n  26).  9)  Sie  waren  Yorstehennnen  der 
unter  kirchlicher  Aufsicht  und  oft  auch  un- 
ter  kirchlicher  Pflege  stehenden  Wittwen 
(III  7).  10)  Im  Falle  nothwendig  gewor- 
dener  Untersuchung  fiber  Bewahrung  oder 
Yerlust  der  Tugend  bei  einer  Jungfrau 
musste  die  Diakonissin  dieselbe  filhren  (Epi- 
phan. Haer.  79,  3).  Dabei  begreift  sich, 
wenn  man  besonders  Wittwen  zu  diesem 
Amte  boYorzugte.  11)  Bei  der  Ehe  fun- 
girten  sie  wol  als  Beistknde  der  Braut  (Tef± 
Monog.  c.  11).     12)  Andere  untergeordnete 


und  nur  gelegentliche  Dienste  s.  bei  Goar. 
221  sq.,  6  und  Binterim  L,  1  450. 

6)  Da  der  D.  oft  eine  grosse  Menge  war, 
in  Oonstantinopel  z.  B.  an  der  UauptkircliM 
allein  40  (Suicer.  Thes.  v.  6iax.  §  7),  so 
mussten  sie  unter  einer  Yorsteherin  stdien. 
Yielleicht  sind  unter  den  irpoxofti^jAevai,  prae- 
sidentes  (Cone.  Laodic.  c.  11)  solche  Ye^ 
standen.  Yon  solchen  Oberinnen  der  D. 
finden  sich  Beispiele  bei  Binterim  I,  I  439. 

7)  Wie  lange  dieses  Institut  beibehaltm 
wurde,  lasst  sich  nicht  sagen.  Sicher  iit 
bloss,  dass  es  in  Yerschiedenen  Eirchen  n 
Yerschiedenen  Zeiten  abgeschafft  wurde,  je 
nachdem  das  fruhere  oder  spatere  Aufhoren 
der  ehemaligen  gedrfickten  Lage  der  Kircbe 
oder  der  alten  Taufpraxis  es  iiberflOssig  oder 
das  Eintreten  Yon  Missstanden  es  sd^dlich 
machte.  In  dallien  wurde  es  bereits  im 
5.  und  6.  Jahrh.  abgeschafft  (Cone.  Araus,  I, 
441,  c.  26;  Epaon.  517,  c.  21;  Aurd.  II, 
533,  c.  17).  Indess  erwahnt  der  D.  nodi 
Fortunatus  im  Leben  der  hi.  Radegimdis, 
ebenso  das  Concil  zu  Worms  868  (c  73, 
Yorausgesetzt,  dass  dieser  can.  echt  ist).  Im 
10.  Jahrh.  war  selbst  der  Name  mitontor 
unbekannt  (Binterim  I,  I  451).  Im  Orient 
fiihrt  sie  dagegen  noch  Balsamon  um  1190 
als  zu  Oonstantinopel  in  Thatigkeit  befindlich 
an  (Ygl.  Bona  Rer.  lit.  1.  I,  c.  25,  §  15  mit 
den  Noten  Yon  Sala  1749,  U  359). 

Litteratur:  Goar.  Eucholog.  218,  222, 
Yenet.  1730;  Morin.  De  ord.  p.  3,  exerdi 
10;  Plinius  De  diaconiss.  (BoUand.  Sept.  I); 
Thomassin.  Discipl.  I,  1.  3,  c.  50,  51;  Hal- 
tier  De  ordmat.  p.  2,  s.  4,  c.  2,  §  6;  Char- 
don  Hist,  des  sacr.  Ordres  p.  2,  cIl  5;  Sd- 
vaggio  Antiq.  1.  1,  p.  2,  c.  2  excurs.;  Ik- 
voti  lus  eccl.  L  1,  tit.  9,  §  22,  23,  wo  die 
iibrige  reiche  Litteratur.  Dazu  noch  Mo- 
roni Dizionario  XIX  267,  273 ;  Prosper  ab 
Aquila  Diction,  theol.  s.  y.       ab.  weiss. 

[Epigraphische  Denkmaler,  auf  welchen 
D.  erwahnt  werden,  sind  manche  Yorhanden. 
FabreUi  758,  n.  639;  DE  DONIS  dT  BT 
BEATI  PAYLI  AP08T0LI  ■  D0METIY8 
DIAC  •  ET  ARCARIYS^SCAE  •  SED  • 
APOSTOL   •   ADQYE   PP   •   YNA  CVM 
ANNA  DIAC   •  EIYS  GERMANA  HOC 
YOTYM  BEATO  PAYLO  OPTYLERVT. 
Eine  andere  Yom  J.  539  s.  Muratari  424*. 
Hochst   Yerdachtig    dagegen   ist    der   Yon 
Martigny  aus  Mc^ei  Mus.  Yeron.  179  mit- 
getheilte  Stein  mit  der  Grabschrift: 
DACIANA  DIACONISSA 
QYE  •  Y  •  ANN  •  XXXXY  •  M  •  HI 
ET  •  FYIT  •  F  •  PALMATI  COS 
ET  •  SOROR  •  YICTORINI  PRESBR 
ET  •  MYLTA  PROPHETAYIT 
CYM  FLACCA  ALYMNA 
Y  •  A  •  XY  •  DEP  •  IN  •  PACE  •  m  • 
ID  •  AYG. 
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Ygl.  ubrigens  zu  dem  ganzen  Artikel  die 
sd^  eingehenden  Untersuchimgen  von  Du- 
cange  in  Alexiad.  111—113. 

Marchi  (Archit.  186—190)  hat  bekannt- 
lich  die  neben  der  bisch5flichen  Kathedra 
in  8.  Agnese  Torkommenden,  aus  dem  Tuf 
gearbeiteten  Sitze  als  eine  Art  primitivster 
Beichtst^ble  angeeehen.  Schon  Cavedoni 
(in  8.  Besprechung  des  Werkes  Ragg.  crit. 
etc.,  Modena  1849,  9)  hat  mit  Recht  diese 
Annahme  ftlr  unzolassig  erklart  und  jene 
Sitze  den  D.  oder  anderen  frommen  Frauen 
zugewiesen,  welche  hier  und  da  Agapen 
anwohnten,  indem  er  ffir  diese  Bemerkung 
sich  auf  die  bekannte  Gastmahlsdarstellung 
im  Ooemeterium  di  s.  Pietro  e  Marcellino 
{Bottari  II,  Tav.  127)  berief.  Cavedoni's 
Ansicht  d^te  heutzutage  (abgesehen  von 
seiner  falschen  Deutung  des  Gastmahls)  all- 
gemein  angenommen  sein. 

Eine  Barstellung  Yon  D.  hat  man  auf 
einem  Oemalde  des  Ooemeterium  s.  Ermete 
{cPAgincmrt  Archit.  Tav.  XII")  zu  er- 
kennen  geglaubt.  Beohts  und  links  yon 
einem  Fossor  sieht  man  je  ein  Weib,  von 
denen  die  eine  Gefasse  far  Fliissigkeiten, 
die  andere  einen  mit  Blumen  gefullten  Eorb 
trigt.  Martigny  274  sieht  einfache  Ornamen- 
tation in  diesen  Figuren.  Indessen  mochte 
die  Zusammenstellung  mit  dem  Fossor  doch 
Tielleicht  an  eine  bestimmte  Function  von 
Frauen  bei  Todtenbestattung  denken  lassen, 
wobei  freihch  ungewiss  bleibt,  ob  D.  ge- 
meint  sind.    E.] 

DIAPSALMA  (auch  6ir6<|;aX(jLa ,  dxpoxeXeu- 
Ttov,  i(p6)xvtov)  wurde  das  Einfallen  des 
Volksgesangs  in  den  vom  Priester  intonir- 
ten  Psahn  beim  Schlussvers  genannt.  Ygl. 
d.  A.  dxpoaxtx^c  und  Bingham  TL  20. 

AIASTTAA,  soviel  als  CancelU  (Sym.  Thes- 
8alon,\  vgl.  Ducange  i.  v.  und  Goar,  Euch. 
708. 

DIATBETA,  s.  Glasgefasse. 

AIAA2KM02,  6fter  im  Sinne  von  Lehrer 
fiberhaupt  gebraucht  (so  nennt  Chrvsost. 
Praef.  in  ep.  Philem.  die  Apostel  xoivol  t^c 
oixou]xevT)c  6tda9xaXot) ,  wird  schon  seit  dem 
2.  Jahrh.  in  einem  ganz  besondem  Sinne 
gebraucht,  namlich  in  der  Bedeutung  von 
Katechet  (vgl.  d.  A.  Eatechetenamt,  n.  5). 
Andeutungen  fUr  das  Yorhandensein  beson- 
derer  Lehrer  finden  sich  bei  Ortgenes  viele 
(Gels,  m  56,  51,  57;  lY  72;  irpeapeuovrec  w 
X67»  in  Matth.  tom.  X  9;  in  Deuter.  27,  17 
firagm.).  Auch  sagt  er  deutlich,  dass  Lehre 
und  Eirchenamt  zusammenfallen,  dass  Bi- 
schofe.  Presbyter  und  Diakonen  die  eigent- 
lich  kirchlichen  Lehrer  sind  (in  Ps.  37, 
hom.  1,  1;  in  Matth.  comm.  n.  49;  vgl. 
Const,  apost.  II  26,  31).    Indessen  konnte 


man  (nach  tom.  XY  7  in  Matth.)  glauben, 
er  verstehe  darunter  diejenigen  Aberhaupt, 
welche  sich  mit  dem  kirchlichen  Lehramte, 
also  auch  mit  der  Homihe,  beschaftigen 
(liror]nfEXX^voi,  professi,  xaxTQ^fftv  IxxXijata- 
<jTixi?|v  xal  8i5aaxoX(av,  vgl.  C/im.  Al.  Strom. 
YII  10).  Und  in  der  That  mag  er  den 
Ausdruck  auch  manchmal  in  diesem  ur- 
sprOnglichen  und  allgemeinen  Sinne  ver- 
stehen.  Aber  sicher  gebraucht  er  das  Wort 
oft  in  obgedachter  Bedeutung  (Hom.  in  Exod. 
10,  4:  doctor  animarum  ^  die  infantes 
nondum  formati;  oder  fiir  den  catechume- 
nus  nondum  formatus;  in  Bom.  1.  II,  n.  11 : 
doctor  ecclesiae  zur  Erleuchtung  der  im 
Wissen  Blinden  und  zum  Unterrichte  der 
Eleinen;  vgl.  Hom.  in  lerem.  5,  13;  Clem, 
AL  Strom.  YU  9;  Const,  ap.  YIH  32).  Auch 
in  der  lateinischen  Eirche  finden  sich  ebenso 
frtihe  besondere  doctores  {Tert.  Praescr.  3; 
vgl.  fiber  Hermas  DoUmger  Hippolyt  341  f.; 
Probst  Lehre  und  G^bet  in  den  ersten  drei 
Jahrh.  12).  In  den  Martyreracten  der  hi. 
Felicitas  und  Perpetua  (n.  13)  finden  wir 
einen  Presbyter  Aspasius,  welcher  zu- 
gleich  Doctor  ist.  Cyprian  sagt,  dass  an 
Einer  Eirche  mehrere  Presbyter  als  doc- 
tores waren,  und  dass  er  trotzdem  mit  Zu- 
ziehung  derselben  und  nach  genauer  PrCi- 
fung  auch  aus  den  Lectoren  noch.  einen 
weitem  Doctor  audientium,  Namens  Opta- 
tus,  aufgestellt  und  ihn  zugleich  zum  Sub- 
diakon  geweiht  habe  (Ep.  24).  Anderswo 
(Ep.  73)  nimmt  er  ,Yorsteher\  worunter 
er  auch  die  Presbyter  inbegreift,  und  ,Leh- 
rer^  der  Eatechumenen  (und  Convertiten) 
als  ein  und  dieselbe  Bezeichnung.  Ganz 
ahnlich  redet  auch  Ortgenes  (Comm.  in 
Matth.  n.  49 :  doctores  praepositi  ecclesiae). 
Die  oben  beriihrte  Aufnahme  eines  Sub- 
d  i  a  k  0  n  s  unter  die  Doctores  war  aber  offen- 
bar  eine  Ausnahme,  denn  Cyprian  entschul- 
digt  sich  damit,  dass  Optatus  als  Con- 
fessor eine  solche  Bevorzugung  verdient 
habe.  Das  Amt  der  Eatechese  gait  n§m- 
lich  als  etwas  sehr  Erhabenes  (Clem.  Alex. 
Strom.  Yn  9),  als  eine  selbst  fftr  gelehrte 
Manner  schwierige  und  verantwortungsvolle 
Sache  (Orig.  m  Matth.  tom.  XY  7);  Chrys. 
Hom.  m  I  Cor.  3,  2.  3;  Tert.  Praescr.  14, 
wogegen  die  niedrige  Anschauung  bei  Gue- 
rike  Schola  Alex.  I  101).  Da  es  aber  von 
Dienem  der  Eirche,  die  einen  bestimmten 
Or  do  bekleideten,  also  zumeist  von  Pres- 
bytem  und  Diakonen,  versehen  wurde,  so 
waren  die  Doctores  nicht  als  ein  beson- 
derer  Ordo  neben  den  der  presbyteri, 
diaconi  u.  s.  f.  gestellt  (Cleni.  At.  Paedag. 
Ill  12),  sondem  es  trugen  nur  einzelne 
Mitglieder  eines  Eirchenamtes ,  z.  B.  des 
Presbyterates,  diesen  Namen,  nicht  als  be- 
sondem Amtsnamen,  sondem  von  ihrer  be- 
sondem Yerwendung  zu  dem  Geschafte  der 
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Katechese.  In  diesem  Sinne  werden  aller- 
dings  die  doctores  neben  den  presbyteri, 
diaconi,  lectores,  aber  auch  neben  den  vir- 
gines  und  viduae  und  martyres  eigens  auf- 
gezahlt  (Tet-t  Praescr.  3;  Orig.  in  lob  21, 
11,  fragm.;  Gall.  XIV,  app.  40,  c;  Comm. 
in  Matth.  n.  49,  III  868).  Obwol  sie  dess- 
halb  spater  fortbestanden,  man  denke  z.  B. 
an  den  Diakon  Deogratias,  an  den  Pres- 
byter Cyrillus  u.  A.,  so  verlor  sich  doch 
der  Name.  Ganz  anders  ist  die  yiel  spii- 
tere  Einrichtung  der  vier  Lehrer  in  Constan- 
tinopel  (5i8a(TxaXoc  too  s^oqnfeX^oo,  too  diro- 
(jt6Xou,  too  <j/oXTY)piou,  drei  theologi  zur  Er- 
klarung  dieser  drei  Schriftabtheilungen  und 
dazu  als  yierter  6  dt^dtuxoXoc  o^xou|jLevix(5c  mit 
zwolf  Gehiilfen,  der  kaiserliche  Hoftheo- 
loge;  s.  uber  diese  Suicer.  v.  oiSdtJxaXoc). 

Litteratur:  Probst  a.  a.  0.  18—24; 
Weiss  Altkirchliche  Padagogik  127—129, 
157  f.  WEISS. 

DIEBSTAHL  zahlt  der  hi.  Augustin  un- 
ter  die  peccata  letalia  et  gravia,  die  auch 
eine  offentliche  KJrchenbusse  nach  sich  Zie- 
hen (Tract.  XII  in  loh.,  0pp.  IX  47 ;  Tract. 
XLI  in  loh.  ib.  126  etc.).  Nach  c.  61  des 
hi.  Basilius  soil  ein  Dieb,  wenn  er  sich 
freiwillig  zur  Busse  meldet,  ein,  sonst  zwei 
Jahre  von  der  Communion  ausgeschlossen 
sein,  und  zwar  soil  diese  Busszeit  in  6Tr<$- 
TCToxjic  (substratio)  und  aodTOJtc  (consisten- 
tia)  getheilt  werden.  Mildernde  Umstande 
erkennt  Aug,  Ep.  LIY  ad  Maced.  95  an. 
Dem  D.  setzten  die  Kirchenvater  das  Zu- 
riickbehalten  gefundener  Gegenstande  gleich. 
Aug,  Horn.  XIX  de  verb,  apost.  (X  188); 
Orig.  Horn.  lY  in  Levit.  119  (ed.  Par.  1604, 
173  c);  Gregar.  Thaumat,  Can.  10.  Wie 
streng  die  alten  Christen  in  diesem  Punkte 
dachten,  erhellt  aus  der  Erzahlung  Augu- 
stins  a.  a.  0.  von  dem  Schalz,  den  der  Arme 
in  Mailand  fand.  Ygl.  Bingham  VII  468 
bis  470.  Natilrlich  beurteilte  man  die  Heh- 
lerei  und  den  Ankauf  entwendeter  Sachen 
ebenso  scharf.  Vgl.  die  von  Bingham  VII 
499  gesammelten  Beispiele. 

DIES   STATUS   —   als   ein   liturgischer 
Tag  —  wird  bei  Plinim  Ep.  X  97  erwahnt. 
Dort  wird  die  Aussage  apostasirter  Christen 
erwclhnt,  dass  die  Christen  gewohnt  waren, 
^stato  die  ante  lucem  convenire'  etc.     Ein 
D.  8.  ist  nach  allgemeinem  Sprachgebrauch 
ein  bestimmter,  ein  ftir  allemal  festgesetzter 
Tag.     Vgl.  Plin,  Ep.  IX  39:  ,aede8  Cereris 
.  .  .  staio  die  frequentissima.     Nam  Idibus 
Septembribus  magnus   .   .   .   coit  populu8^ 
Damit  wird  von  vomherein  die  Interpreta- 
tion ausgeschlossen,  wonach  unter  jenem 
•tlichen  D.  s.  jeder  beliebige  Wochen- 
Ti  nachdem  er  in  der  Zeit  der  Verfol- 
iedesmal  vorher  ftir  den  Gottesdienst 


gewahlt  und  verkundet  worden  ist,  zu  ver- 
stehen  ware.  S.  Franke  De  diei  dominici 
ap.  vet.  Christ,  celebr.  in  Volbeding  Thesaor. 
comm.  select,  etc.  t.  I  79.  Denn  ein  8ol- 
cher,  zwar  zu  einer  gewissen,  aber  jedesmal 
vorher  angekundigten  Zeit  wiederkehrender 
Tag  ist  kein  dies  status  y  sondem  ein  dks 
statutus,  Als  Sabbath  will  den  D.  s.  ver- 
standen  wissen  Boehmer  De  stato  die  in 
seinen  Dissert,  iur.  eccl.  XII;  dieser  An- 
sicht  steht  jedoch  die  Thatsache  entgegen, 
dass  die  vor  Plinius  redenden  Apostates 
ehemalige  Heidenchristen  waren,  welche 
sonst  nicht  angehalten  worden  waren,  nach 
ihrem  Abfalle  den  Gottem  zu  opfem,  and 
fur  welche  eine  Verpflichtung  zur  Sabbath- 
feier  nicht  bestand  (Col.  2,  16).  Ausserdem 
ist  es  historisch  nachgewiesen,  dass  zur  Zdt 
des  Plinius  der  Sonntag  bereits  als  der  in 
Stadten  und  auf  dem  Lande  tibliche  Tag 
des  christlichen  Gottesdienstes  allgemein  be- 
kannt  war.  Vgl.  ausser  den  biblischen 
Stellen  bei  Joh.  20,  26;  Apg.  20,  7;  I  Kor. 
16,  2;  Apoc.  1,  10  weiter  noch  Ignat,  Ep. 
ad  Magnes.  c.  9  und  lustin,  Apol.  I,  c.  67. 
Wir  dttrfen  unbedenklich  nach  dem  Vor- 
gange  der  meisten  Commentatoren  den  D. 
s.  des  Plinius  als  Sonntag  erklaren.  Den 
Singular  stato  die  als  per  (JuvexSo^^v  fur 
den  Plural  ^tatis  diebus  gesetzt  anzuneh- 
men  und  dann  darunter  sowol  den  Sonntag 
als  auch  den  Sabbath  zu  subsumiren  (s.  Jfos- 
hernius  Instit.  hist,  christ.  mai.  379  sqq.)  — 
dies  verbietet  der  Umstand,  dass  der  Ge- 
branch  des  Singulars  ftir  den  Plural  in  dem 
angedeuteten  Sinne  bei  den  alten  Schrift- 
stellern  nicht  nachweisbar  ist.  Vgl.  zu  dem 
vorstehenden  Artikel  KriUl  Plinius  d.  J.  und 
die  Erstlingskirche  in  Bithynien  in  der 
Oesterr.  Vierteljahrsschr.  f.  kathol.  TheoL 
1872,  H.  4,  533  flF.  krCll. 

DIGAMI  9  B(-^a\LOi,  heissen  Personen,  die 
zweimal  oder  zum  zweitenmal  verheiratet 
sind.  Wenn  tibrigens  die  Ausdrticke  5^ 
[xot,  8t7a|i(a  in  den  Vatem  und  Concilien 
in  Bezug  auf  die  christliche  Ehe  ohne  wei- 
tere  Erklarung  angewendet  sind,  so  beiie- 
hen  sie  sich  auf  die  Bigamia  successiya, 
d.  i.  die  Wiederverheiratung  eines  Ehetheils 
nach  dem  Tode  des  andem  (v,  R^en  Com- 
ment, in  can.  et  deer.,  in  can.  Laodic.  I; 
vgl.  HefeU  C.-G.  2.  Aufl.  I  247,  750  flf.),  und 
nicht  auf  die  Bigamia  simultanea,  die  schon 
nach  dem  romischen  Gesetze  Infamie  nach 
sich  zog  und  als  Ehebruch  bestraft  wurde, 
ebenso  wenig  auf  die  Wiederverheirateng 
Geschiedener  bei  Lebzeiten  des  andem  Ehe- 
theils, die  in  der  alten  Kirche  ftir  ein  Ver- 
brechen  gait  (Epiphan.  Haer.  LXI  1)  und 
mit  Ausschluss  aus  der  Kirche  bis  zur  Auf- 
Idsung  der  ersten  Ehe  durch  Todesfall  be- 
straft wurde  (Concil  von  Elvira  306,  c.  9). 
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Das  ergiebt  sich  klar  aus  der  milden  Be- 
handlang  der  D.  von  Seite  der  Kirche.  In 
den  ersten  Jahrhunderten  namlich  war  die 
Idee  von  der  Unaufloslichkeit  der  unter 
Christen  eingegangenen  Ehe  in  den  Ge- 
mfithem  der  Glaubigen  so  festgewurzelt 
and  die  Sitte  in  dieser  Beziehung  so  strong, 
daas  die  Kirche,  weit  ontfemt,  gleichzeitige 
Doppelehen  in  irgend  einer  Form  gestatten 
m  konnen,  yiebnehr  Muhe  hatte,  die  Wie- 
denrerheiratung  des  lebenden  Theiles  einer 
dorch  den  Tod  getrennten  Ehe  als  zulassig 
festzuhalten  gegenflber  einigen  Haretikem. 
Regel  war,  dass  namentlich  die  Wittwen 
ehelos  blieben,  daher  auf  so  vielen  Grab- 
Bteinen  das  lobende  Attribut  ,univira'.  Der 
zweiten  Ehe  dagegen  klebte  die  Makel  der 
Unenthaltsamkeit  an  (vgl.  I  Tim.  3,  2.  12 ; 
5,  9;  Tit.  1,  6),  und  sie  wird  daher  von 
den  meisten  Vatem  scharf  getadelt.  Athe- 
nagaras  nennt  sie  e^icpeirPjc  |ioi)(eia  (Leg. 
pro  Christ.  32),  ahnlich  reden  von  ihr  Ire- 
naeus  (Adv.  haer.  V  17),  Origenes  (Horn.  17 
in  Luc).  Der  einmaligen  Ehe  spenden  Lob 
Minueius  Felix  (Octav.  31),  TheophUus  von 
Antiochia  (Ad  Autol.  Ill),  Clemens  von  Ale- 
xandrien  (Strom.  1.  II),  Hteronymus  (Ep. 
123,  ed.  Valars.),  Chrysosiomus  (Hom.  29) 
TL  A.  (Patristische  Litterator  hierflber  voll- 
standig  bei  Klee  Die  Ehe,  eine  dogmatisch- 
arohaol.  Abhandl.  10—57.)  Noch  hartere 
Benrteilung  erfahren  die  dritte  und  vierte 
Ehe.  ,I>ie  erste  Ehe  ist,  wenn  sie  in  ge- 
setzmassiger  Weise  eingegangen  wird,  nach 
Gottes  Willen  recht  und  erlaubt,  die  zweite 
aber  ist,  wenn  nach  abgelegtem  Gelobniss 
geschlossen,  unerlaubt,  nicht  wegen  der 
Verbindung,  sondem  wegen  der  Luge  (d.  i. 
wegen  der  dem  ersten  Gatten  versprochenen, 
aber  nicht  gehaltenen  Treue) ;  die  dritte  Ehe 
ist  Zeichen  der  Unenthaltsamkeit,  jede  wei- 
tere  aber  ist  offenbar  Unzucht  und  ohne 
Zweifel  Wollust'  (Const,  apost.  III  2).  Aehn- 
lich  Qregor  von  Naziatiz  (Orat.  31)  u.  A. 
Basilms  (Ad  Amphiloch.  c.  4)  nennt  die 
Trigamie  iropve(a  xexoXajjiivT].  Im  Orient 
Terbot  im  9.  Jahrh.  sogar  die  weltliche  Ge- 
Ktzgebung  die  dritte  und  jede  folgende 
Ehe  (Nov.  90).  Die  Kirche  luelt  immer  an 
der  Oultigkeit  und  Zulassigkeit  der  zweiten 
Ehe  fest.  Das  Concil  von  Nicaea  (c.  8; 
1^1.  Cone.  Laodic,  c.  1)  verlangte  von  den 
Novatianem,  welche  (die  phrygischen  we- 
nigstens)  gleich  den  Montanisten  (TertuU. 
De  monogam.)  jede  zweite  Ehe  fiir  Ehe- 
bnich  erklarten,  dass  sie,  wenn  sie  zur 
Kirche  zurQcktreten  wollten,  Gemeinschaft 
halten  mfissten  mit  denen^^  die  in  zweiter 
Ehe  lebten  (Srydfjtotc  xocvcoveiv).  Um  aber  ihre 
Missbilligang  der  Unenthaltsamkeit  kund- 
zngeben,  versagte  sie  der  zweiten  Ehe  die 
kirchhche  Einsegnung  und  alle  Vermah- 
longszierden,  Schleier,  Kranze  etc.  (Optaf, 


Milev.  VI  4;  Chrysost  De  non  iter,  coniug. 
n.  2),  und  belegte  die  D.  mit  einer  gelinden 
Kirchenbusse.  Die  Synode  von  Neocaesarea 
(314 — 325)  verbietet  den  Priestem,  amHoch- 
zeitsmahl  eines  Digamos  theilzunehmen,  ,denn 
wenn  ein  solcher  nachher  um  Busse  bittet, 
wie  steht  der  Priester  da,  der  durch  das 
Gastmahl  (Theilnahme  daran)  solcher  Ehe 
zugestimmt  hat'  (c.  7)  ?  Die  D.  wurden  mit 
einjahriger,  die  Trigami  mit  zwei-  bis  fiinf- 
jahriger  Busse  (Ausschliessung  von  der  Eu- 
charistie)  belegt.  Der  hi.  BasUius  weist 
0.  c.)  letztere  drei  Jahre  lang  unter  die 
Audientes  und  dann  noch  auf  einige  Zeit 
unter  die  Consistentes.  Die  Strafe  der  D. 
traf  auch  jene,  welche  Virginitat  gelobten 
(einfaches  Gelubde)  und  damach  heirateten 
(Cone.  Ancyr.  c.  19),  somit  sich  der  biga- 
mia  simihtudinaria  schuldig  machten.  Die 
D.  konnten  femer  nach  I  Tim.  3,  2  und 
Tit.  1,  6  nicht  zu  Bischdfen,  Presbytern, 
Diakonen  ordinirt  werden,  und  Frauen,  die 
zweimal  geheiratet  batten,  wurden  nach 
I  Tim.  5,  9  nicht  in  den  Yiduat  zugelassen 
(Orig,  Hom.  in  Luc.  17).  Die  apost.  Const. 
(VI  17)  bestimmen  ebenso;  der  17.  apost. 
Eanon  aber  erklart,  dass  fur  einen  Digamus 
zu  halten  sei,  wer  erst  nach  seiner  Taufe 
sowol  die  erste  als  die  zweite  Frau  genom- 
men  habe.  An  diesem  Grundsatz  hielt  die 
griechische  Kirche  fest  und  ihr  gait  als  Di- 
gamus nur  der,  welcher  als  Christ  sich  wie- 
der  verheiratete.  Hatte  er  die  zweite  Ehe 
vor  der  Taufe  geschlossen,  so  nahm  man 
an,  dass  die  Makel  der  in  der  Doppelehe 
liegenden  Unenthaltsamkeit  durch  dais  Bad 
der  Taufe  getilgt  sei  und  seinem  Eintritt 
in  den  geistlichen  Stand  kein  Hindemiss 
entgegenstehe.  Anders  in  der  lateinischen 
Kirche.  Hier  war  Digamus,  wer  iiberhaupt 
zweimal  geheiratet  hatte.  Daher  bestanden 
Ambrosius,  Augustinus,  viele  Papste,  be- 
sonders  Siricius  und  Innocenz  I,  darauf, 
dass  auch  der,  welcher  eine  Frau  vor  der' 
Taufe,  die  zweite  als  Christ  genommen  habe, 
vom  geistlichen  Amte  ausgeschlossen  wer- 
den miisse.  Die  Synode  von  Valence  (a.  374) 
erklarte,  es  sei  in  Bezug  auf  die  Ordination 
kein  Unterschied  zu  machen,  ob  Jemand 
vor  oder  nach  der  Taufe  Digamus  gewor- 
den.  Die  Synode  von  Carthago  vom  J.  398 
entzog  dem  Bischof,  der  einen  Digamus  or- 
diniren  wilrde,  die  Ordinationsgewalt.  Mehr- 
mals  kam  in  Bezug  auf  Ordination  die  orien- 
talische  Ansicht  von  Digamie  mit  der  occi- 
dentalischen  in  Conflict,  so  im  J.  414  die 
iUyrischen  Bischofe  mit  Papst  Innocenz  I. 
Hieronymus  stellt  sich  (Ep.  ad  Ocean.  69,. 
ed.  Valars.)  auf  den  Standpunkt  der  Orien- 
talen.  Auch  der  Vorwurf,  den  der  Verfasser 
der  Philosophumena  dem  Papst  Callistus 
macht,  unter  ihm  seien  D.  una  Trigami  in 
den  hohern  Klerus  ordinirt  worden,  scheint 
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Aixavtxa  —  Diptychen. 


dadurch  beseitigt,  dass  man  bereits  damals, 
urn  220,  zwischen  Wiederverheiratung  vor 
und  nach  der  Taufe  unterschied.  VgL  Ddl- 
linger  Hippolyt  u.  Callistus  140—150;  de 
Rossi  Bull.  1866,  32  ff.  wandinger. 

AIKANIKA  (Decanica),  s.  Diaconicum  und 
Gefangnisse. 

AIKHPION,  cereus  bisulcus,  eine  zweigab- 
lige  Wachskerze,  welche  die  griechischen 
Bischofe  bei  der  Segnung  des  Yolkes  an- 
wandten  (Symeon  Thess,  De  templo  222  bei 
Dmange  i.Y.;  Goar.  Euchol.  215).  Ob  schon 
im  Alterthum,  ist  fraglich. 

DDaSSOBUE  LITTEBAE,   s.  Litterae, 

DidCESE.  1)  Wie  in  der  politischen  Ein- 
theilung  des  romiBchen  Reiches  durch  Con- 
stantin  I  mit  diesem  Worte  ein  mehrere 
Provinzen  umfassender  Verwaltungsbezirk 
bezeichnet  wurde,  so  hiess  auch  D.  im  Orient 
im  4.  und  5.  Jahrh.  ein  mehrere  Metropo- 
litanbezirke  umfassender  kirchlicher  Spren- 
gel,  an  dessen  Spitze  ein  Patriarch  oder 
Exarch  stand  (Cone,  Constant.  I,  381,  c.  2; 
Socr.  H.  e.  V  8;  Cone.  Chaleed.  451,  c.  28); 
der  biBchofliche  Sprengel  hiess  icapotxio,  pa- 
rochia,  welcher  Name  jetzt  noch  im  Orient 
hierfdr  gebrauchlich  ist  und  sich  im  Abend- 
lande  bis  ins  MA.  neben  dem  Namen  D. 
erhielt,  wie  denn  noch  in  den  Decretalen 
Gregors  EX  der  Tit.  de  parochiis  (III  29) 
hauptsachlich  von  den  bischoflichen  Spren- 
geln  handelt.  2)  Im  Abendlande  kommt 
D.  zur  Bezeichnung  des  bischoflichen  Spren- 
gels  ebenfalls  schon  im  5.  Jahrh.  vor  (Cod. 
ecel.  Afr.  419,  c.  99;  Cone.  Tolet  I,  400, 
c.  20).  3)  D.  bezeichnet  zuweilen  auch  den 
Bezirk  einer  einzelnen  Eirche  des  Bisthums 
oder,  wie  wir  jetzt  sagen  wflrden,  den 
Pfarrbezirk  (Cone.  Agath.  506,  c.  54 ;  Cone. 
Aurel.  m,  538,  c.  18;  lY,  541,  c.  23:  si 
*  quis  in  agro  suo  aut  habet  aut  postulat 
habere  dioecesim,  primum  et  terras  ei  de- 
putet  sufficientes,  et  clericos  qui  ibidem  sua 
officia  impleant,  ut  sacratis  locis  reverentia 
condigna  tribuatur.     Cone.  Tolet.  IV,  633, 

C.   34 — 36).  HEUSBR. 

DIPTYCHEN.  I.  ACirwxa  ist  zusammen- 
gesetzt  aus  d(c.  zweimal,  und  irxucroeiv,  fal- 
ten,  so  dass  6(irwxoc,  -ov,  nichts  Anderes 
bedeutet,  als  doppelt  gefaltet,  doppelt  zu- 
sammengelegt.  Es  wurde  dieses  Adjectiyum 
auf  alles  angewendet,  was  zusammengelegt 
wird.  So  z.  B.  heisst  es  bei  Homer  Odyss. 
n.  224:  S^irco^^ov  dp^'  (Sp^uiv  S^ouff*  eoep- 
^ia  X<i>7n)v  (sie  hatte  um  beide  Schultem 
einen  schonen  dogpelten  Mantel).  In  Yer- 
bindung  mit  ^oietv  gebraucht  Homer  das 
Neutrum  plur.  fCir  ,ein  Stuck  Opferfleisch 
xler  Elnochen  mit  Fett  doppelt  umwickeln\ 


Fig.  122.    DlptyeboB. 


Andere  Schriftsteller  verbinden  das  Wort 
mit  ^Ttov  =  SeXxoc,  Schreibtafel,  wie  z.  B. 
Herodot.  Und  in  dieser  Bedeutung  hat 
auch  der  hi.  Augustin  (1.  XV  contr.  Faost 
c.  4)  dieses  Wort  angewendet  zur  Bezeich- 
nung der  Q^setzestafeln,  auf  welchen  die 
zehn  Gebote  Gottes  geschrieben  waren,  die 
er  geradezu  steineme  D.  nennt.  Diese  Stelle 
des  hi.  Augustin  und  eine  Bemerkung  des 
hi.  Ambrosius  (Hexaem.  1.  V,  c.  8),  welcher 
YOn  der  zweischaligen  Austemmuschel  sagt, 
dass  dieses  Weicfai;hier  sein  Diptychen 
den  Sonnenstrahlen  offuet,  ,contni  solis  ra- 
dios diptychum  illud  suum  aperit\  sind  in 
Zusammenhalt  mit  dem  Herodot'schen  diirco- 
•/ow  6eXTtov  am  besten  geeignet,  uns  einen 
klaren  Begriff  von  den  D.  zu  vennitteln. 
Wir  werden  sie 
bezeichnen  kon- 
nen   als   zusam- 

mengefaltete 

Schreibtafeln 
oder  besser  als 
,gedoppelte'  Ta- 
feln ,  da  nicht 
etwa  ein  Blatt  zu- 
sammengelegt, 

sondem  zwei 
Blatter  oder  zwei 
Tafeln  durch  ein 
Chamier  zusammengefQgt  waren.  Nach  nn- 
seren  BegrifPen  wiirden  wir  uns  darunter  die 
beiden  Deckel  eines  Buchereinbandes  tot- 
stellen  diirfen,  die  auf  der  einen  (R&ck-) 
Seite  zusammengeftigt  sind  und  deren  in- 
nere  zur  Aufzeichnung  verschiedener  No- 
tizen  benutzt  warden.  [Ein  Beispiel  solcher 
D.  giebt  das  1874  in  Rom  gefundene,  dee- 
sen  beide  Tafeln  0,19  m  hoch  und  0,06  m 
breit  sind ;  auf  den  glatten  Aussenaeiten  nt 
der  Name  des  Besitzers  QALLIENI  OON- 
CESSI  Y(iri)  C(larissimi)  angebracht  K.] 
Das  waren  die  D.  im  strengen  Sinne.  Wenn 
aber  innerhalb  der  beiden  Tafeln  noch  meh- 
rere andere  Blatter  oder  Tafeln  eingefiigt 
waren,  so  bestimmte  deren  Anzahl  die  Be- 
nennung  des  Ganzen.  Man  nannte  sie  also 
z.  B.  Tp(irco)^a,  iccvrc^ircu^a  oder  aUgemein 
TcoXoTTTu^^a.  WiUheim  (Diptych.  Leodiens. 
append,  p.  17)  hat  ein  aus  fOnf  Tafeln  be- 
stehendes  Diptychon,  also  ein  Pentaptychon, 
abgebildet,  von  welchen  Tafeln  drei  zor 
Aufoahme  der  Schrif  t  bestimmt  waren,  wah- 
rend  die  beiden  Susseren  als  Einbanddeoken 
dienten.  Der  Stoff,  worauf  man  schrieb, 
war  bei  den  Alton  yerschieden;  man  be- 
diente  sich  des  feinen  Bastes  des  agypii- 
schen  Papyrus,  sowie  des  Pergaments  (Mem- 
brana),  das  meistentheik  nur  auf  der  ein^ 
Seite  mittelst  des  calamus  scriptorius  (^em 
Bohr,  das  aus  Aegypten,  aus  Knidos  od» 
Yom  anaYtischen  See  herkam)  beschrieben 
wurde  (vgl.  Hor.  Od.  I,  38,  2;  Bm.  XVI 
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36, 64;  Cic.  Ad  Qu.  fratr.  U  15,  VI  1).  Na- 

mentlich  bediente  man  sich  dieses  Rohres, 

wenn  der  Griffel  (stilus)   zu   scharf   oder 

schneidend  war,  der  aber  auf  der  eigent- 

lichen   Tafel    von  Wachs    etc.    gebraucht 

wwde  (vgl.  Fig. 

123).  BeidenD. 

wurde  der  Grif- 

fel    gebraucht, 

mit  welchem  auf 

der  innem,  mit 

Wachs  uberzo- 

genenFlachedie 

Bachstaben  ein- 

gezeichnet  wur- 

den.  Die  D.  wa- 

ren     also     zu- 

sammengefugte 
Schreibtafehi, 

Ton     Ausanius 

(Epigr.  146)  bi- 

patens   pugillar 

genannt ,      und 

warden  auf  der 

innera     Flache 

hergerichtet  zur 

Aafnahme    von 

Gemalden    oder 

Schriften.       Sie 

warden       auch 

Handbiicher 
oder  TagebQcher,  auch  Tragtafeln  genannt, 
weil  die  Alten  ihre  laufenden  Notizen,  ihre 
bauslichen  Angelegenheiten  darin  yerzeich- 
neten  und  dieselben,  um  den  Inhalt  stets 
g^nwartig  zu  haben,   an  Bandchen  be- 
festigt  in  der  Hand  trugen  oder  am  Gurtel 
angebunden   batten.    Die  Alten   schrieben 
aach  kleine  Briefe  hinein,  besonders  Liebes- 
bandschreiben.  Auch  die  hi.  Pelagia  schickte 
in  einem  Diptychon  dem  hi.  Nonnus  einen 
Brief  (transmisit  diptychum  tabularum),  des- 
sen  Inhalt  lacobus  Diaconus  in  seinem,  Le- 
ben  der  Vater'   fl.   I)  ausfuhrlich   erzahlt. 
Wenn  die  Tafeln  eine  Correspondenz  ent- 
hielten,  so  waren  sie  mit  dem  Siegel  des 
Absenders  versiegelt.    Die  D.  selbst  waren 
von  Holz,  Metall,  Schiefer,  Pergament,  Pa- 
pyrus, auch  von  Elfenbein,  und  manchmal 
8ogar  von  Gold  und  Silber.    Die  Aussen- 
seiten  der   Deckel   waren  mit   mehr   oder 
weniger  reichen  Reliefs  geschmiickt,  von 
denen  sich  noch  manche  Abbildungen*  fin- 
den,  z.  B.  bei  Gori  Thesaur.  dipt.,  Florent. 
1759,  bei  Boldetti  und  Fahretti,    Die  Rei- 
chen machten  die  D.  zum  Gegenstande  des 
Laxus   und  trugen  die  Tafeln  mit  Osten- 
tation, wie  man  heutzutage  goldene  Uhren 
and  Eetten    und    andem   Schmuck   tragt. 
Auch   als    Geschenke   dienten   die  D.,   als 
welche  man  sie  am  Neujahrstage  oder  auch 
sonst  zum  Andenken  Freunden  zu  geben 
pflegte.     Besonders  geschah  dieses   in  der 


Figr.  128.    OoldcrUa  (nach  Bottari). 


Kaiserzeit,  wo  die  Beamten  sie  beim  Amts- 
antritte  an  ihre  Freunde  schickten.  Vor- 
zugsweise  aber  machten  sich  die  Consuln, 
Pratoren  und  Quastoren  durch  diese  Art 
von   Freigebigkeit  bemerkbar,    indem   sie 

dieselben  nicht 
bloss  an  ihre  £1- 
tem  und  Freun- 
de schickten, 
sondem  auch  an 
die  hervorra- 
gendsten  Glie- 
der  des  Magi- 
strates, an  den 
Kaiser  und  auch 
unter  das  Volk 
vertheilten,  um 

sich  dessen 
Gunst  zu  erwer- 
ben,  zu  welchem 
Zwecke  auch  die 
Spiele  und  ver- 
schiedenen  Fest- 
lichkeiten     die- 

nen  sollten, 
durch  welche  sie 
ihren  Amtsan- 
tritt  feierten. 
Von  den  Prato- 
ren und  Quasto- 
ren sind  keine 
D.  auf  uns  gekommen;  nur  consularische 
haben  sich  erhalten.  Yon  diesen  ist  das 
alteste,  das  wir  besitzen,  jenes  des  Sti- 
licho  aus  dem  J.  405  (Ducange  Glossar. 
med.  lat.  s.  v.  Stircoxov).  Diese  consulari- 
schen  D.  waren  mit  verschiedenen  Figuren 
geschmiickt  und  oft  stellten  sie  das  Bildniss 
des  Consuls  dar  in  seiner  Amtstracht  mit 
dem  Scepter  und  der  Mappa  (ein  Tuch,  mit 
dem  den  Wettfahrenden  im  Circus  das  Sig- 
nal zur  Abfahrt  gegeben  wurde),  als  Vor- 
sitzenden  der  Spiele  des  Circus,  die  unter 
ihm  gegeben  wurden.  So  sieht  man  es  an 
dem  Diptychon  des  Basilius  (Buonarruoti 
Vetri  in  fin.).  Dass  auch  Scenen  der  Spiele 
mit  in  den  Schmuck  der  Decken  aufgenom- 
men  wurden,  sieht  man  an  dem  Diptychon 
des  Constantius,  welches  bei  Kraus  Die 
christl.  Kunst  in  ihren  fr.  Anf.  125  abge- 
bildet  ist. 

Wie  die  ersten  Christen  gar  manche  Dinge 
von  den  alten  Romem  zu  ihrem  Gebrauche 
als  zweckdienlich  erkannten,  so  wussten  sie 
auch  bald  von  den  D.  einen  umfassenden 
Gebrauch  zu  machen.  Wenn  es  sich  aber, 
sagt  Martigny  Diet,  des  antiq.  chr6t.  s.  v. 
Diptycha,  um  den  Ursprung  oder  vielmehr 
um  die  Einfiihrung  der  D.  in  den  Cult  der 
ersten  Kirche  handelt,  so  sind  dabei  zwei 
Fragen  wol  auseinanderzuhalten :  die  li- 
turgische,  welche  sich  mit  einer  Ge- 
wohnheit   der  christlichen  Liturgie  befasst. 
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fiir  welche  das  Heidenthum  kein  Analogon 
hat,  und  die  archaologische,  welche 
die  Benutzung  eines  rein  weltlichen  Gegen- 
standes  fiir  kirchliche  Zwecke  zum  Gegen- 
stande  hat.  Nach  diesen  beiden  Beziehun- 
gen  werden  auch  wir  von  den  kirchlichen 
D.  hier  zu  handeln  haben. 

I.  Liturgische  Frage. 

Als  Bezeichnung  der  D.  findet  man  in 
der  Kirchensprache  noch  verschiedene  an- 
dere  Ausdriicke;  fepal  SeXxoi  (ex  act.  cone, 
sub  Numa),  aYiai  SeXxot  (Ducange\  fJWxJTixal 
fieXrot,  jJuxJTtxa  Siitxoxa  (Suicer.  Thes.  eccl.), 
ixxXT)(jia<rctxol  xaxaXoYot  (Coteler.  Mon.  eccl. 
graec.  II  205);  ferner  hiessen  sie  sacrae 
tabulae,  ecclesiae  matriculae,  libri  anniver- 
sarii,  libri  viventium  oder  vitae,  libri  viven- 
tium  et  mortuorum  (Donati  De'  dittici  degli 
antichi  35).  AUe  diese  Bezeichnungen  sind 
sehr  geeignet,  uns  Aufschluss  zu  geben  iiber 
den  Zweck  und  die  Bestimmung  der  kirch- 
lichen D.,  worfiber  sich  Salig  De  diptychis 
veterum  3  folgendermassen  ausspricht :  man 
kann  die  D.  definiren  als  offentliche  Tafeln, 
welche  in  der  ersten  Kirche  wahrend  des 
hi.  Opfers  vom  Ambo  herab  vorgelesen 
wurden  und  welche  die  Namen  derer  ent- 
hielten,  welche  opferten,  d.  h.  die  Liebes- 
gaben  darbrachten,  sowie  die  Namen  der 
hochsten  Behorden,  der  in  Gemeinschaft 
mit  der  betreffenden  Kirche  stehenden  Bi- 
schofe,  ferner  die  Namen  der  Heiligen,  der 
Martyrer  und  Bekenner,  und  encQich  die 
Namen  der  im  Glauben  der  Kirche  Ver- 
storbenen:  ein  lebendiger  Ausdruck  der 
Lehre  von  der  die  leitende,  streitende  und 
triumphirende  Kirche  umfassenden  Gemein- 
schaft der  Heiligen.  War  sonach  der  Haupt- 
zweck  der  D.,  als  Namensverzeichniss  zu 
dienen,  so  begreift  sich,  dass  sie  wie  an 
Grosse,  so  auch  an  Form  verschieden  sein 
konnten.  Wahrend  einige  so  klein  waren, 
dass  man  sie  mit  der  Hand  umfassen  konnte, 
standen  andere  an  Grosse  einem  Foliobogen 
nicht  nach.  Hinsichtlich  der  Form  waren 
sie  bald  unseren  Kanontafeln  ahnlich,  bald 
den  Gesetzestafeln  Mosis,  wie  man  sie  ge- 
wohnlich  abgebildet  sieht,  und  die  der  hi. 
Augustin  ausdriicklich  die  steinemen  D. 
nennt.  In  der  alten  Laurentiuskirche  zu 
Constantinopel  musste  selbst  eine  Saule  als 
Diptychon  dienen.  Diese  Saule  war  von 
Marmor,  mit  kleinen  viereckigen  Steinchen 
besetzt,  in  welche  die  Namen  der  Kaiser, 
Patriarchen,  Bischofe  u.  s.  w.  eingegraben 
waren.  Auch  an  Umfang  waren  die  kirch- 
lichen so  wenig  als  die  consularischen  jeder- 
zeit  gleich.  Anfanglich,  als  die  Zahl  der 
Glaubigen  noch  geringer  war,  waren  sie 
wirkliche  D.,  d.  h.  sie  bestanden  nur  aus 
zwei  Tafelchen,  deren  innere  Flachen  auf 
der  einen  Seite  die  Namen  der  Lebenden 
und  auf  der  andem  jene  der  Verstorbenen 


enthielten.  Spater  wurden  die  Pergament- 
blatter  vermehrt  und  die  Elfenbeinplatten 
bildeten  nur  noch  die  Deckel  derselben; 
aber  dessungeachtet  hiessen  sie  D.,  weil 
eben  alle  Blatter  in  die  beiden  Tafeln  ein- 
gefiigt  waren.  Hinsichtlich  der  Zeit,  seit 
welcher  die  D.  in  der  Kirche  in  Gebrauch 
waren,  sind  die  Archaologen  nicht  einig. 
Martigny  bemerkt,  dass  man  den  Ursprung 
der  kirchlichen  D.  zuversichtlich  ins  2.  Jabrh. 
verlegen  konne,  wenn  sie  nicht  schon  gar 
im  apostolischen  Zeitalter  auftauchen,  wie 
mehrere  gewichtige  Autoren  annehmen  (s. 
Goar,  Not.  ad  miss.  s.  loan.  Chrysost.  123). 
Ein  Beweis  fur  dieses  hohe  Alter  konnte 
indess  bis  jetzt  nicht  erbracht  werden,  wo- 
gegen  aber  der  hi.  Cyprian  bezeugt,  dass 
deren  Gebrauch  im  3.  Jahrh.  allgemein  war. 
Unzweifelhaft  aber  ist  das  Yorhandensein 
derselben  im  4.  Jahrh.,  da  ausdrucklich  ge- 
meldet  wird,  dass  der  hi.  Johannes  Chry- 
sostomus  auf  Betreiben  seiner  Gegner  aus 
den  D.  mehrerer  Kirchen  gestrichen  wurde. 
Von  da  an  hat  sich  der  Gtebrauch  der  D. 
im  Abendlande  bis  ins  12.,  bei  den  Grie- 
chen  bis  ins  15.  Jahrh.  erhalten  (DofuUi 
1.  c.  79). 

Einige  Schriftsteller  theilen  die  D.  in  drei 
Klassen  ein,  wie  Ducange,  AUacd  (De  con- 
sens,  eccles.  1.  lU,  c.  15)  und  Johannes 
Bona,  Letzterer  schreibt  (Rer.  liturg.  1.  II, 
c.  12,  n.  1):  invenio  tria  fuisse  genera  di- 
ptychorum  vel  tabularum,  quibus  in  singulis 
ecclesiis  inscribebantur  nomina.  Primum 
erat  peculiare  epincoporum,  eorum  prae- 
sertim,  qui  illam  ecclesiam  rexerant,  dum- 
modo  probitate  ac  Sanctis  moribus  claruis- 
sent.  Secundum  vivorumj  in  quibus  eorum 
nomina  descripta  erant,  qui  adhuc  viventes 
dignitate  aliqua,  vel  beneficiis  illi  ecclesiae 
collatis  conspicui,  vel  alio  titulo  bene  me- 
riti  erant.  In  his  prime  loco  romanus  pon- 
tifex,  tum  alii  patriarchae  et  proprius  an- 
tistes  ac  reliqui  clero  adscripti  recenseban- 
tur;  postea  imperator,  princeps,  magistratos 
et  populus  fidelis.  Tertium  erat  mortuorum, 
qui  in  catholica  communione  decesserant. 
Gewohnlicher  jedoch  ist  die  Eintheilung  in 
zwei  Klassen :  in  D.  der  Lebenden  (5iirxox« 
CiuvTwv,  liber  viventium)  und  D.  der  Ge- 
storbenen  (^iKvo'/a  vexpwv  sc.  twv  h  Xptoxt^ 
xexotjiTjjiivtov).  Wenn  aber  Ff^  (Kirchen- 
Lex-.  von  Wetzer  u.  Welte  HI  174)  meint, 
dass  diese  Zweitheilung  auch  die  richtigere 
sei,  so  bestreiten  wir  meses  entschieden  und 
halten  an  der  Dreitheilung  fest,  aber  nicht 
an  der  oben  von  Joh,  Bona  angefuhrten, 
sondem  an  der  von  Martigny  gewahlten. 
Es  steht  namlich  fest,  dass  man  D.  hatte, 
die  eine  Nachahmung  der  Fasti  oder  Civil- 
register  der  Romer  waren  und  die  unseren 
Taufregistem  entsprechen.  Diese  D.  der 
Getauften    waren   eigentlich    die   Jahr- 
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bficher  der  Kirche,  weil  man  Tag  ffir  Tag 
die  Namen  Jener  eintrag,  welche  ihre  Kin- 
der zur  Taufe  brachten.  Die  Neugetauften 
warden  als  die  Biirger  des  mystischen  Je- 
rusalem Oder  der  Kirche  in  die  Jahrbiicher 
eingeschrieben  und  so  als  die  Kinder  der 
Kirche  anerkannt,  gemass  jenem  Worte  des 
hi.  PauluB  (Gal.  4,  26),  wo  er  das  himm- 
lische  Jerusalem  als  unsere  Mutter  bezeich- 
net,  ,quae  est  mater  nostra*.  In  die  D. 
der  Lebenden  wurden  eingeschrieben 
der  Papst,  die  Patriarchen,  die  Bischofe 
und  Priester,  die  Darbringer  der  euchari- 
stischen  Oaben,  die  Wohlthater  der  Kirche, 
die  Kleriker  aller  Ordnungen,  die  Kaiser 
und  Kdnige  sanmit  ihren  Gemahlinnen,  so- 
wie  einzelne  hervorragende  Personlichkeiten. 
Fur  die  Aufnahme  der  Reprasentanten  der 
weltlichen  Obrigkeit  in  diese  D.  zeugt  das 
8chreiben  des  Papstes  Felix  III  an  die  orien- 
talische  Kirche  vom  J.  484  und  das  Schrei- 
ben  des  Papstes  Gelasius  I  an  die  Bischdfe 
Dardaniens.  Dass  auch,  da  es  unmoglich 
war,  alle  Namen  der  dem  Gottesdienste 
Beiwohnenden  aufzuzahlen,  die  Namen  von 
einzelnen  Anwesenden  als  der  Reprasen- 
tenten  des  Yolkes  yerlesen  wurden,  dass 
Bomit  alle  Glaubigen  in  einem  allgemeinen 
Memento  zusammengefasst  wurden,  bezeugt 
Alkum  in  einer  Amnerkung  zu  den  Wor- 
ten  des  Kanon:  memento,  Domine,  famu- 
lorum  etc.  (ap.  Baluz,  Capitular,  reg.  Franc. 
n  733).  Die  einzelnen  Namen  waren  nicht 
aufs  Gerathewol  durcheinander  geschrieben, 
sondem  jede  Klasse  von  Personen  hatte 
eine  eigene  Columne  oder  ein  besonderes 
Blatt  (vgl.  Noris  Dissert,  hist.  1.  c).  Nach 
dem  Zeu^sse  des  Donati  (l*  c.  57)  wurde, 
wahrschemlich  seit  der  Zeit  des  Kaisers  lu- 
stin  I,  dem  Namensyerzeichniss  auch  ein 
Verzeichniss  der  vier  grossen  okumenischen 
Concilien  beigeffigt,  um  von  der  Hochach- 
tong  Zeugniss  zu  geben,  die  man  fiir  diese 
hi.  Yersammlungen,  sowie  fiir  die  auf  den- 
selben  gegebenen  Constitutionen  hegte.  In 
den  altesten  auf  uns  gekommenen  D.  (Fio- 
rentmi  Vet.  occid.  martyrol.  ad  mon.  2)  und 
in  den  altesten  Liturgieen  sehen  wir,  dass 
auch  die  Namen  der  seligsten  Jungfrau,  die 
Namen  der  Martyrer  und  anderer  Heiligen 
verzeichnet  waren.  Diese  D.  nun,  in  wel- 
ehen  die  Namen  der  Martyrer  eingetragen 
waren,  haben,  wie  Donati  (64)  meint,  den 
Kalendarien  den  Ursprung  gegeben,  aus 
welchen  spater  die  Martyrologien  hervor- 
gingen.  Denn  die  D.  sind  alter  als  die 
Kalendarien,  und  diese  sind  alter  als  alle 
Martyrologien.  Schliesslich  mogen  sich  aus 
den  Martyrologien  die  Legenden  entwickelt 
haben.  —  Als  dritte  Gattung  betrachten 
wir  die  D.  der  Gestorbenen,  welche 
unseren  Sterbebiichem  entsprechen.  Im  All- 
gemeinen kann  man  sagen,  dass  dieselben 


Personen,  die  bei  ihren  Lebzeiten  im  ,liber 
viventium'  namentlich  aufgefflhrt  waren, 
nach  ihrem  Ableben  in  das  Diptychon  der 
Gestorbenen  eingeschrieben  wurden.  Also 
standen  darin  in  erster  Reihe  die  Namen 
aller  Bischofe,  welche  die  betreffende  Kirche 
regiert  batten,  wenn  sie  ,in  communione 
catholica  decesserant^  und  einen  guten  Ruf 
beziiglich  ihrer  Sitten  hinterlassen  batten. 
Eine  beriihmte  alte  Casel  zu  Ravenna  zeigt 
auf  ihrem  Clavus  oder  Pallium  gemalte  Me- 
dallions mit  den  Bildem  der  Bischofe  von 
Verona  sanunt  den  Namen  derselben  {Mauri 
Sarti  De  vet.  cas.  dipt.,  Raventiae  1753).. 
Diese  Casel  wurde  casula  diptycha  genannt, 
ohne  Zweifel  wegen  dieses  Katalogs  der  Bi- 
schofe und  nicht,  wie  Ducange  (Gloss,  lat. 
ad  h.  V.)  meint,  weil  jede  dasel  eine  dip- 
tycha genannt  werden  konne.  Auf  etwas 
ganz  Aehnliches,  was  bisher  nicht  unter 
diesem  Gesichtspunkte  betrachtet  wurde, 
macht  Kraus  (Die  christl.  Kunst  in  ihren 
frtihesten  Anf.  126  f.)  aufmerksam,  nam- 
licH  auf  den  beruhmten  Stab  des  hi.  Petrus, 
einst  im  Dome  zu  Trier,  jetzt  in  Limburg 
a.  L.  Auf  der  ihn  umschliessenden  Hiilse 
hat  Bischof  Egbert  von  Trier  die  Namen 
und  Brustbilder  einer  Reihe  von  Papsten 
und  der  in  ihrer  Reihenfolge  ihnen  ent- 
sprechenden  Bischofe  von  Trier  anbringen 
lassen.  In  die  D.  der  Trier'schen  Kirche 
und  daraus  iibergegangen  in  den  Katalog 
der  Bischofe  von  Trier  sind  aber  auch  nicht 
weniger  als  22  Namen  eingetragen,  die  der 
Trier  schen  Kirche  nicht  angehort  haben, 
sondem  vielleicht  benachbarten  und  der 
Trier'schen  eng  verbundenen  Diocesen  vor- 
gestanden  haben.  Wie  hier,  so  geschah  es 
auch  anderwilrts,  dass  man  nicht  bloss  be- 
nachbarte,  sondem  sogar  ganz  fremde  Bi- 
schofe in  die  D.  der  einzelnen  Kirchen  auf- 
nahm,  solche  namlich,  die  im  Rufe  grosser 
Heiligkeit  standen.  Auf  diesen  Titel  bin 
wurde  der  Name  des  hi.  Bischofs  Martinus 
in  die  moisten  abendlandischen  Verzeich- 
nisse  aufgenommen.  Nach  den  Bischofen 
wurde  der  Priester  gedacht,  dann  der  Dia- 
konen  und  der  niederen  Kleriker,  und  auch 
der  Laien,  Manner  wie  Frauen.  Aus  den 
D.  der  Gestorbenen  entstanden  spater  die 
Nekrologien  oder  Seelenmessbiicher, 
auch  Jahrestagbucher  genannt  (vgl.  Du- 
cange  ad  v.  Libr.  annivers.),  die  sog.  sche- 
dae  emortuales,  welche  den  Beweis  liefem, 
dass  man  schon  in  den  fruhesten  Zeiten 
am  Jahrestage  des  Todes  der  Glaubigen 
das  hi.  Opfer  fQr  sie  darbrachte.  Die  alte- 
sten Zeugen  hierfiir  sind  wol  Tertullian, 
welcher  (De  coron.  milit.  c.  3)  schreibt: 
,Opfer  fiir  die  Verstorbenen  bringen  wir 
jahrlich  an  ihrem  Geburts-  (Todes-)  Tage 
dar',  und  die  apost  Constilutionen  (1.  Vni, 
c.  42):   ,der  Jahrestag  wird  gefeiert,   dass 
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das  Andenken  an  die  Verstorbenen  nie  er- 
ISsche*.  Aus  der  angeffihrten  Aeusserung 
TertuUians  wird  auch  klar,  warum  die  D, 
der  Verstorbenen  manchmal  als  ^Biicher  des 
Lebens'  bezeichnet  werden,  wie  Martigny 
bemerkt:  weil  namlich  der  Todestag  als 
dies  natalis  betrachtet  wurde,  als  der  Tag 
der  Geburt  fQr  das  hohere,  ewige  Leben. 
—  Das  hohere  geistige  Leben  der  Seele, 
ethische  und  moralische  Tiichtigkeit  war 
aber  auch  die  Bedingung  fUr  die  Aufhahme 
in  die  D.,  in  welche  nur  die  Namen  der- 
jenigen  eingeschrieben  wurden,  welche  mo- 
ralisch  1  e  b  e  n  d  i  g  e  Glieder  der  Kirche  und 
weder  wegen  sittlicher  Vergehen  noch  we- 
gen  haretischer  Lehren  mit  der  Excommu- 
nication belastet  waren.  So  bezeugt  schon 
der  Areopagite  (De  eccL  hierarch.  c.  3) :  ,8a- 
crarum  tabularum  recitatio  depraedicat  eos, 
qui  sancte  vixerunt,  et  ad  studiosae  vitae 
perfectionem  constanter  pervenerunt/  Da- 
rum  musste  einerseits  die  Einschreibung  als 
eine  grosse  Ehre,  anderseits  das  Gestrichen- 
werden  aus  den  D.  als  ein  grosser  Schimpf 
und  als  schwere  Strafe  gelten.  Und  diese 
Strafe,  die  man  expulsio  oder  rasura  nomi- 
num  e  diptychis  nannte  (Donati  1.  c.  75), 
wurde  uber  alle  verhangt,  welche  sich  we- 
gen haretischer  oder  schismatischer  Lehren 
oder  wegen  grosser  Verbrechen  der  Elx- 
communication  schuldig  gemacht  batten. 
Vor  dieser  Strafe  schutzte  keine  Wiirde 
und  kein  Ansehen  der  Person,  weder  der 
Kaiser  noch  der  Bischof  war  davor  ge- 
sichert.  Berichtet  doch  Euagriua  (Hist.  eccl. 
1.  in,  c.  34)  ausdrticklich :  ,Anasta8ium  im- 
peratorem  nonnulli  tanquam  Chalcedonensi 
concilio  contrarium  damnarunt  et  e  aacris 
tabtdis  expunxerunt/  Und  Papst  Gelasius  I 
verwarf  die  Submission  des  Patriarchen  Eu- 
phemius  von  Constantinopel  so  lange,  bis  der 
Name  des  schon  489  verstorbenen  Patriarchen 
Acacius  aus  den  D.  gestrichen  war.  Mit- 
unter  kam  es  vor,  dass  frfiher  ausgeschlos- 
sene  Fiirsten  oder  Pralaten  nach  ihrem  Tode 
aus  Lrthum  oder  Schwache  ihrer  Nachfol- 
ger  wieder  in  die  D.  der  Verstorbenen  auf- 
genommen  wurden.  Sobald  man  aber  deren 
Unwurdigkeit  wieder  erkannt  hatte,  so  wur- 
den sie  neuerdings  ausgestossen.  Diese  neue 
Ausschliessung  war  ein  Recht  des  Papstes. 
Agathon  iibte  dieses  Recht  aus  gegen  Pyr- 
rhus,  Sergius  und  Andere  (Anastas.  BtbL 
in  Agathon.).  Dagegen  wurde  auch  umge- 
kehrt,  sobald  die  Unschuld  einer  ausge- 
schlossenen  Personlichkeit  erkannt  war,  de- 
ren Name  wieder  eingetragen  an  derselben 
Stelle,  wo  er  frtther  gestanden  (vgl.  Theo- 
doret  Hist.  eccl.  1.  V,  c.  34).  Die  Kirchen- 
geschichte  kennt  mehrere  Beispiele  solcher 
Reintegrationen.  Wie  von  der  katholischen 
Kirche  die  Haretiker  aus  den  D.  ausge- 
schlossen  wurden,  so  verfuhren  umgekehrt 


auch  die  Haretiker  gegen  die  orthodoxen 
Bischofe  und  strichen  deren  Namen  aus 
ihren  D.  So  wurde  Proterius,  Bischof  von 
Alexandrien,  aus  den  D.  der  antiochenischen 
Kirche  ausgestossen  durch  den  dortigen  Pa* 
triarchen  Petrus  FuUo,  der  von  den  Irr- 
thfimem  des  Eutyches  angesteckt  war.  Auch 
der  hi.  Chrysostomus  ist  das  Opfer  einer 
gleichen  Massregel  geworden. 

Um  die  D.  nach  ihrer  liturgischen  Seite 
vollstandig  zu  betrachten,  haben  wir  noch 
einen  Punkt  zu  erortem,  namlich  die  Frage 
zu  beantworten,  wo,  wann  und  von  wem 
die  darin  verzeichneten  Namen  abgelesen 
wurden.  Wir  haben  oben  von  Salig  gehort, 
dass  sie  wahrend  des  hi.  Opfers  vom  Ambo 
herab  gelesen  wurden.  Dagegen  behauptet 
Martene,  dass  die  Verlesung  niemals  vom 
Ambo  aus  geschah,  sondem  dass  der  Sub- 
diakon  dem  celebrirenden  Priester  sie  leise 
vorgesagt  habe.  Doch  beschrankt  Mart^ne 
dieses  auf  die  lateinische  Kirche.  Wir  wer- 
den wol  mit  Fritz  (K.-L.  Ill  174)  sagen 
diirfen,  dass  der  Ort,  wo  die  D.  vorgelesen 
wurden,  in  verschiedenen  Zeiten  und  Spren- 
geln  verschieden  war.  Anfanglich  las  wol 
der  Diakon  vom  Ambo  aus  dieselben  vor, 
spater  sprach  der  Diakon  oder  auch  der 
Subdiakon  hinter  dem  Altare  dem  celebri- 
renden Priester  die  eingeschriebenen  Na- 
men vor  (vgl.  Menard  Not.  ad  sacrament. 
Greg.  264),  und  noch  sp&ter  legte  man  die 
D.  auf  den  Altar,  ohne  sie  noch  abzulesen, 
und  der  Priester  gedachte  der  Eingeschrie- 
benen vorzugsweise  im  Gebete,  ofcie  sich 
ihrer  aller  namentlich  zu  erinnem  (Pa- 
mel.  Liturg.  Gallic.  II  180).  Auch  die  Zeit, 
wann  wahrend  der  Messfeier  das  Lesen  der 
D.  stattfand,  war  zu  verschiedenen  Zeiten  und 
bei  den  verschiedenen  Liturgieen  verschie- 
den. Oefters  wurden  beide  D.  unmittelbar 
nacheinander  gelesen  und  zwar  nach  der 
Predigt,  noch  haufiger  aber  nach  dem  Of- 
fertorium,  wie  in  den  Kirchen  Galliens  und 
Spaniens  {Marthne  De  antiq.  eccl.  rit.  c.  IV, 
n.  12).  Mitunter  geschah  die  Verlesung 
auch  erst,  wie  es  jetzt  noch  gemass  der 
Liturgie  des  hi.  Basilius  und  Chrysostomus 
geschieht,  nach  der  Consecration.  In  der 
romischen  Kirche,  deren  Liturgie  mit  Recht 
unter  die  altesten  gesetzt  wird,  wurden  von 
den  fr&hesten  Zeiten  an  die  Namen  der  Le- 
bendigen  am  Anfange  des  Kanon,  und  die 
der  Verstorbenen  nach  der  Consecration  ge- 
lesen, wie  sie  denn  auch  statt  des  Diptychon 
und  Nekrologion  ein  doppeltes  Memento  an- 
nahm  (vgl.  Amberger  Pastoraltheol.  11  159 
u.  179).  Daher  haben  die  beiden  Memento 
in  alten  BtLchem  die  Aufschrift  ,Oratio  su- 
per diptycha\  welche  indess  anfanglich  Tom 
Celebrans  nach  der  Verlesung  der  Namen 
gebetet  wurde,  wesshalb  sie  auch  ,Oratio  post 
nomina^  genannt  wird.    Ein  Fragment  eines 
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alien  romischen  Ordo  (Mabilhn  Ordo  rom. 
rV,  f.  61)  lasst  zwei  Orationen  beten,  die 
erste  super  diptyceos,  d.  h.  fiir  diejenigen, 
welche  in  die  auf  den  Altar  gelegten  D. 
eingeschrieben  waren,  und  die  zweite  post 
lectionem  nominum. 

n.  Es  ist  oben  gesagt  worden,  dass  die 
ersten  Christen  in  den  consularischen 
D.  etwas  erkannten,  was  auch  zu  litur- 
gischem  Gebrauche  sich  verwenden  lasse. 
Damit  ist  jedoch  die  Frage  nach  dem  Ur- 
sp  runge  der  kirchlichen  D.  noch  nicht  ge- 
nugend  beantwortet,  wesshalb  noch  Einiges 
hieriiber  gesagt  werden  soil.  Der  Cardinal 
Noris  (Dissert,  hist,  de  Syn.  V,  c.  5)  und 
nach  ihm  der  schon  ofter  erwahnte  Salig 
(De  orig.  diptych,  in  eccl.  c.  2)  haben  be- 
hauptet,  dass  die  kirchlichen  D.  ihren  Ur- 
sprung  von  den  profanen  herleiten.  Das, 
meint  Martigny,  will  ohne  Zweifel  heissen, 
dass  die  ursprungliche  Kirche,  um  ihre  Ka- 
taloge  zu  schreiben  oder  zu  sammeln,  elfen- 
beinerne,  holzeme  oder  metaUene  Deckel 
adoptirte,  ahnlich  denjenigen,  die  bei  den 
Alton  im  gewdhnlichen  Leben  in  Gebrauch 
waren.  Das  wird  wol  Niemand  bezweifeln 
konnen.  Dagegen  ist  man  nicht  einig  da- 
ruber,  ob  die  Kirche  von  Anfang  an  neue, 
ausschliesslich  ihrem  Zwecke  dienende  D. 
anfertigen  liess,  oder  ob  sie  die  vorhande- 
nen  consularischen  einfach  zu  kirchlichen 
umwandelte.  Man  wird  nicht  irren,  wenn 
man  behauptet,  dass  die  Eirche  consula- 
rische  und  eigene  D.  anwendete.  Aber  die 
Frage  nach  der  Prioritat  wird  kaum  gelost 
werden  konnen,  da  es  rein  kirchliche  D. 
giebt,  die  ebenso  alt  sind,  wie  die  ersten 
considarischen,  die  uns  bekannt  sind.  Es 
giebt  also  a)  rein  kirchliche  und  b)  ge- 
m  i  s  c  h  t  e  D.  Erstere  sind  leicht  zu  erken- 
nen  an  den  Bildem,  mit  denen  ihre  Aussen- 
seiten  geschmiickt  sind,  da  sie  lauter  christ- 
liche  Gegenstande  darstellen.  Sie  weisen 
namlich  Bilder  des  Heilandes,  der  seligsten 
Jungfrau  und  anderer  Heiligen  auf,  oder 
behandeln  Gegenstande  des  A.  und  N.  Test. ; 
ja  man  scheint  ganze  fortlaufende  Cyclen 
von  biblischen  Darstellungen  auf  den  D. 
angebracht  zu  haben,  wie  das  von  Pruden- 
tius  verfasste  Gedicht  ,AfcTu)^ov'  beweist, 
wenn  dasselbe,  wie  Buanarruoti  (Vetri  an- 
tichi  10)  vermuthet,  die  Beschreibung  eines 
wirldichen  Diptychons  aus  dem  4.  Jahrh. 
ist.  Unmoglich  ist  diese  Vermuthung  nicht, 
da  die  Kathedrale  zu  Mailand  ein  herrliches 
derartiges  Denkmal  besitzt,  welches  im  Hin- 
blick  auf  Stil  und  Charakter  der  Sculpturen 
von  den  Sachkundigen  ohne  Bedenken  dem 
4.  Jahrh.  zugetheilt  wird  (Bugati  Memorie 
di  s.  Celso,  in  fin.).  Nachst  diesem  sind  zu 
erwahnen  das  von  Berlin,  welches  Forsier 
(Gesch.  d.  ital.  Kunst  I  151)  fiir  das  alteste 
halt,   und   das  von  S.  Michele  in  Murano 

Beal-BnoyUopftdie. 


bei  Venedig.  Von  anderen  rein  kirchlichen 
Diptychen  fiihrt  Martigny  an  das  von  Fulda 
(Donati  102),  Amiens  (Salig  c.  20,  n.  27,  p. 
414),  welches  ein  Diptychon  mortuorum  ist, 
wie  aus  den  Worten  erhellt:  memento  etiam, 
Domine,  et  eorum,  nempe  Firmini  confes- 
soris,  Honorati,  Salvii,  Berhundi ...  qui  nos 
praecesserunt  cum  signo  fidei  et  dormiunt 
in  somno  pacis.  Femer  sei  noch  erwahnt 
das  Diptychon  von  Trier  (Wiltheim  Fol.  29), 
Aries  (Mabillon  Vet.  anal.  220)  und  Ram- 
bona.  Ausserdem  gab  es  noch  eine  Menge 
solcher  D.,  die  im  MA.  getrennt  und  deren 
Deckel  als  Einbanddecken  von  Manuscripten 
und  Biichem  verwendet  wurden.  So  ist  in 
der  vatioanischen  Bibliothek  ein  Einband 
der  Evangelien  des  hi.  Lucas  und  Johannes, 
in  der  Kathedrale  zu  Vercelli  ein  Evange- 
lienbuch.  Die  Kirche  des  hi.  Maximin  zu 
Trier  besass  ein  derartiges  Epistelbuch.  Auch 
in  Besangon  und  in  der  barberinischen  Bi- 
bliothek werden  solche  D.  aufbewahrt,  auf 
deren  Beschreibung  wir  uns  indess  nicht 
mehr  einlassen  diirfen. 

Als  gemischte  D.  haben  wir  jene  be- 
zeichnet,  die  aus  dem  profanen  in  den  kirch- 
lichen Gebrauch  ubergegangen  sind.  Es 
existirt  davon  noch  eine  betrachtliche  Zahl. 
Zwei  derselben  befinden  sich  in  Liittich, 
namlich  das  des  Consuls  Asturius  aus  dem 
J.  449,  welches  wol  das  alteste  ist,  als  Deckel 
eines  Evangelienbuches  in  dem  Schatze  der 
Basilika  des  hi.  Martin  (Wiltheim  Append, 
ad  dipt.  Leod.  c.  1),  und  das  des  Consuls, 
spatem  Kaisers  Anastasius  aus  dem  J.  517 
in  der  Kirche  des  hi.  Lambert.  In  demsel- 
ben  wurde  das  mit  ,Communicantes'  begin- 
nende  Gebet  des  Kanon  in  42  Zeilen  ein- 
gegraben.  Von  demselben  Kaiser  stammt 
das  Diptychon  in  Bourges,  in  welchem 
wahrscheinlich  die  Namen  der  Bischofe  die- 
ser  Stadt  eingeschrieben  waren.  Das  aus 
zwei  Elfenbeinplatten  bestehende  Diptychon 
des  526  enthaupteten  Boethius  wurde,  als 
es  kirchliche  Bestimmung  erhielt,  innerlich 
mit  christlichen  Gemalden  geschmuckt;  es 
stellte  auf  azurnem  Grunde  und  nach  an- 
tikem  Typus  einerseits  das  Begrabniss  und 
die  Auferweckung  des  Lazarus  dar  und 
auf  der  andern  Seite  t.  -ihielt  es  die  Fi- 
guren  der  hhl.  Hieronymus,  Augustinua 
und  Gregors  d.  Gr.  Beriihmt  ist  das  Dipty- 
chon des  Consuls  Areobindus  d.  J.  (506) 
in  dem  erzbischoflichen  Archiv  zu  Lucca 
(Donati  149;  vgl.  unsere  Abbildung  Fig. 
124).  Liturgisch  am  interessantesten  ist  und 
bleibt  aber  unter  alien  gemischten  D.  jenes 
des  Consuls  Flavius  Taurus  Clementinus 
vom  J.  513  (jetzt  in  Liverpool).  Aeusser- 
lich  erkennt  man  noch  seinen  weltlichen 
Ursprung  an  dem  Bilde  des  Consuls,  um- 
geben  von  einer  ganz  ausserordentlichen 
Pracht  (D(.nati  133).    Ueber  dem  Bilde  des 
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Fig,  124.    Diptyohon  det  Axeobindas  in  Laco*. 

Consuls  siehj  man  vier  Junglinge,  die  aus 
Sacken  Gold  ausschiitten ,  was  sich  auf  den 
Titel  des  Herm  als  ,come8  sacrarum  largi- 
tionum^  bezieht.  Auch  noch  manche  an- 
dere  Gegenstande  sind  dargestellt,  die  zum 
Vertheilen  bestimmt  erscheinen,  namlich 
Cistusroschen,  Schreibtafelchen,  Bred,  Blat- 
ter und  Zweige  von  Palmen,  ein  Sujet,  das 
uns  in  keinem  andem  consularischen  Dip- 
tychon  begegnet.  Seine  kirchliche  Bestim- 
mung  erkennen  wir  im  Innem  aus  den  In- 
schriften,  die  in  griechischer  Sprache  zu- 
erst  eine  Aufmuntening  an  die  Anwesenden 
enthalten,  ihre  Seele  vor  Gott  zu  sammeln 
in  aller  Demuth,  um  seine  Barmherzigkeit 
und  Liebe,  seinen  Frieden  und  seinen  Bei- 
stand  zu  erflehen ;  dann  ein  Gebet  fdr  ver- 
schiedene  Personen,  z.  B.:  ,erinnere  dich, 
0  Herr,  deines  Dieners  Johann,  des  niedrig- 
sten  aller  Priester  der  Kirche  der  hi.  Agatha/ 
Auch  der  Name  eines  Bischofs,  wahrschein- 
lich  des  Papstes  Hadrian  I,  ist  eingeschrie- 
ben  [vgl.  Gori  Thes.  I,  tav.  9—10;  West- 
wood  n.  54  f.].  Mit  dem  Bischofskatalog 
an  der  Collegiatkirche  S.  Gkiudentius  zu 
Novara  beschliessen  wir  das  Verzeichniss 
der  gemischten  D. 

Diese  consularischen  D.  wurden  vor  ihrer 
kirchlichen  Benutzung  in  Bezug  auf  Figu- 
ren  und  Omamente  oft  bedeutenden  Modi- 
ficationen  unterworfen.  So  geschah  es  mit 
dem  von  Papst  Gregor  d.  G.  der  Longo- 
bardenkonigin  Theodolinde  ubersandten,  auf 
welchem  der  eine  Consul  in  den  Konig  Da- 
vid, der  andere  in  Gregor  umgewandelt 
worden.  An  dem  letztern  wurde  auch  die 
Toga  zur  Casula  und  das  Scepter  zum  Ereuz 
gemacht  und  auf  dem  Haupte  die  Tonsnr 


angebracht.  Aber  beiden  Figuren  liess  man 
in  der  rechten  Hand  noch  die  Mappa  {Gari 
Thes.  diptych,  t.  U,  Tab.  6  und  unsere 
Fig.  125). 

Schliesslich  sei  noch  bemerkt,  dass  die 
Alten  meist  nur  aus  zwei  Tafeln  bestehende, 
also  wirkliche  D.  kannten,  wahrend  die  kirch- 
lichen oft  in  drei,  vier  und  mehr  Tafeln  ge- 
faltet  waren,  so  dass  also  die  Triptychen, 
Pentaptychen  und  Polyptychien  vorzugsweise 
dem  Christenthum  eigen  sind.  Oft  batten 
diese  auch  eine  von  der  bisher  erwahnten  ver- 
schiedene  Bestimmung,  wie  daraus  erhellt, 
dass  die  Sculpturen  und  Gemalde  sich  oft 
auch  im  Innem  fanden,  oder  auf  beide  Fla- 
chen  so  vertheilt  waren,  dass  ausserlich  die 
Reliefs  und  innerlich  Gemalde  angebracht 
waren,  wie  bei  dem  Diptychon  von  Ram- 
bona.  Man  stellte  sie  entfaltet  auf  den 
Altar,  wol  vorzugsweise,  um  diesen  bei  der 
zunehmenden  Seltenheit  kostbarer  Metalle 
und  kunstlerischer  Verzierungen  doch  eini- 
germassen  zu  schmiicken.  Sie  batten  also, 
wie  auch  Buonarruoti  meint,  eine  unseren 
Altargemalden  analoge  Bestimmung  und  wa- 
ren ganz  besonders  geeignet  zum  Schmucke 
von  tragbaren  Altaren,  deren  die  Christen 
sich  oft  bedienen  mussten,  um  ihrer  An- 
dacht  genfigen  zu  konnen.  Wie  eine  Ab- 
bildung  bei  Donati  (Dittici  ant.  215)  zeigt, 
waren  dieselben  unseren  gothischen  Flilgel- 
altaren  ahnlich,  die  auch  ohne  alien  Zwei- 
fel  aus  diesen  Triptychen  ihren  Ursprunff 
herleiten.  Otte  hat  in  seinem  Handb.  d. 
kirchl.  Kunstarchaol.  d.  deutschen  MA.  I 
105 — 113  mehrere  derselben  verzeichnet. 
—  Zur  Litter  at  ur,  insoweit  sie  nicht 
im  Context  schon  verzeichnet  ist,  tragen  wir 
noch  nach:  AL  Aurel.  Pelliccia  De  christ. 
eccl.  politia  etc.  I,  1.  H,  §  10 ;  J,  Bingham 
Grig.  eccl.  I.  XIV  u.  XV;  Augusfi  Denkw. 
aus  der  christl.  Archaol.  XII  302—312; 
Binterim  Die  vorztigl.  Denkw.  IV,  2.  Th. 
im  Anh.  60  ff.  dippel. 

[E^ne  eingehende  Untersuchung  fiber  die 
D.  der  Romer  gab  seither  Wilh.  Meyer  in 
,Zwei  antike  E^fenbeintafeln  der  k.  Staats- 
bibliothek  in  Milnchen\  Abh.  der  philos.- 
philol.  Abth.  d.  k.  bayer.  Akad.  d.  WW. 
XV,  1,  Iff.,  Miinchen  1879.  Es  ist  da- 
selbst  42  f.  ein  beschreibendes  Verzeichniss 
der  antiken  D.,  Consular-D.  (32),  nicht  be- 
stimmbare  Consular-D.  (33 — 36),  Nach- 
ahmungen  der  Consular-D.  (37—38),  Be- 
amten-D.  (39—44),  Privat-D.  (45—50),  D. 
mit  allegorischen  und  mythologischen  Dar- 
stellungen  (51—57),  funftheilige  D.  (58—61), 
gegeben.  Man  vgl.  femer  mr  die  christ- 
lichen  D. :  WiUhemitis  Diptychon  Leodiense, 
1659,  und  Annot.  a.  1677  (D.  des  Anasta- 
sius  zu  Lfittich  und  Bourges);  Chr.  Aug. 
Salig  De  diptychis  veterum  tam  profanis 
quam  sacris,  1731;  Leich  De  dipt.  vett.  et 
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Fif.  125.    Diptyehon  Oregort  d.  Or.  in  Monza. 


de  dipt.  Card.  Quirin.,  1743;  Hagenbuch 
De  diptycho  Brixiano  Boethii  (wo  zum  er- 
stenmale  die  D.  des  Boethius  und  des  Areo- 
bindus  zu  Zurich  publicirt  sind) ,  1749; 
[Donatt]  De  dittici  degli  antichi  profani  e 
sacri  (zum  erstenmale  D.  des  Areobindus 
zu  Lucca),  1753;  Fr.  Gori  Thesaurus  di- 
ptychorum  etc.,  Op.  posth.,  ace.  Joh,  Bapt, 
Passerii  Addit.  et  praef.  3  voll.  1759,  und 
dazu  Passerii  in  Monum.  sacra  eburnea  in 
IV  huius  op.  partem  reserv.  expositiones, 
1759;  Fr.Pulszky  Catal.  of  the  Fej^rvdry 


Ivories,  proceeded  by  an  Essay  on  antique 
Ivories,  Liverpool  1856;  Wyatt  Notices  of 
sculpture  in  ivory,  und  Oldfield  A  Catalogue 
of  Specimens  of  ancient  ivory-carvings,  Lon- 
don, Arundel-Society  1856  (Verzeichniss  der 
grossen,  von  der  Arundel-Gesellschaft  ver- 
offentlichten  Sammlung  von  Gypsabgiissen) ; 
J.  0.  Westwood  Proceedings  of  the  Oxford 
Architectural  Society,  Lend.  1862;  J.  La- 
harte  Hist,  des  arts  industr.  au  moyen-^ge, 
Paris  1864,  bes.  I  10—12,  190—210;  Fr. 
Wieseler    Das   Diptyehon   Quirinianum    zu 
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Brescia  nebst  Bemerk.  fiber  die  D.  fiber- 
haupt,  1868;  ChahouiUet  Catal.  g6n.  des 
cam6es  et  pierres  gravies  de  la  bibl.  im- 
p(6riale  de  Paris,  Paris  1878  (wo  559—569 
Beschreibimg  der  Pariser  D.) ;  ders,  in  Re- 
Tue  des  soci^t^s  sayantes  des  d^partements, 
V  86r.,  VI  (1873)  274—303;  W.  Maskell 
A  Description  of  the  Ivories  ancient  and 
medieval  in  the  South  Kensington  Museum, 
London  1872;  /.  0.  Westwood  A  Descrip- 
tive Catalogue  of  the  fictile  Ivories  in  the 
South  Kensington  Museum.  With  an  account 
of  the  Continental  Collections  of  classical 
and  medieval  Ivories,  London  1876.  End- 
lich  sind  im  Anhang  zu  t.  VII  bei  Ducange 
Glossar.  med.  et  inf.  Latin.,  ed.  Henschel, 
Paris  1850,  pi.  I  ff.  eine  Anzahl  hierher- 
gehoriger,  besonders  byzantinischer  Denk- 
maler  pubhcirt.    K.] 

DISCERNICTLA  und  DISCRIMINALIA, 

s.  Haarnadeln. 

DISCIPLINA  ARCANI,  s.  Arcandisciplin. 

DISCIPLINE  KIRCHLICHE,  s.  Kirchen- 
zucht. 

^ISKOS,  in  der  oriental.-griech.  Kirche 
der  allgemein  iibliche  Ausdruck  fur  Patena 
(s.  d.  A.).  Zu  bemerken  ist,  dass  der  grie- 
chische  Discus  von  grosserer  Form  ist,  als 
die  Patena,  wenigstens  seit  dem  MA.,  im 
Abendlande  zu  sein  pflegt.  Vgl.  Renaudot 
Lit.  Or.  coll.  I  195,  324—325. 

DISPUTATIO  heisst  im  Alterthum  nicht 
selten  die  Predigt,  sowol  die  des  Bischofs 
{Aug,  Tract.  LXXXIX  in  loan..  Op.  IX 
462;  vgl.  Confess.  V,  c.  13;  Eieron,  Ep.  22 
ad  Eustoch.  c.  15),  als  die  in  den  Monchs- 
klostem  vorgeschriebenen  (Reg.  Pachomii 
c.  21:  disputatio  autem  praepositis  domo- 
rum  tertio  fiet  .  .  .).  In  letzterm  Sinne  ist 
es  fast  gleich  Collatio. 

DISTRIBUTION  und  DISTRIBUTIONS- 
WORTE,  8.  Abendmahl. 

DIYISIO  MENSURAE,  von  Ct/pr.  Ep.  34 
(al.  39):  die  Vertheilung  der  dem  Klerus 
zufallenden  Einkfinfte  an  die  einzelnen  Geist- 
lichen;  jeder  erhielt  seine  Sporteln,  so 
dass  sie  daher  auch  sporluiantes  fratres 
heissen,  Cypr,  Ep.  66  (al.  1).  Vgl.  eb.  38 
(al.  34),  dazu  Bingham  II  264  f. 

D  •  M  =  D  •  M  •  S :  Dis  Manibus  Sa- 
crum, 6  •  K  ==  flteoic  xaTa/Bovtoic  Diese 
auf  fast  alien  heidnischen  Grabdenkmalem 
vorhandene  Dedication  an  die  Manen  findet 
sich  zuweilen  auch  auf  christlichen  Grab- 
schriften  (Fabretti  Inscr.  Dom.  CI.  VIII, 
XXXIX;  BoldeUi  Sac.  Cim.  lib.  II,  c.XI; 
Lttpi  Severae  M.  Epist.  65,  105;  Cavedoni 
^'       di  Chiusi).    Doch   trifft   man   diesen 


Ausdruck  auf  romischen  Inschriften  nicht 
einmal  beim  hundertsten  Theil  (de  Rossi 
R.  S.  T.  I  343)  und  auch  auswarts  ist  er 
sehr  selten.  Der  Sinn  dieses  Siegels  und  die 
Seltenheit  desselben  zeigen  uns,  wie  sehr  die 
Christen  dasselbeverabscheuenmussten;  da- 
her wurde  es  zuweilen  ausgeloscht  (radirt) 
(Aringhi  II  120;  Fabretti  YIII  564;  Ma- 
rangoni  Acta  s.  Victorini  151 ;  de  Rossi 
Bull.  1865,  40;  1879,  109;  Inscr.  I,  n.  150) 
und  zuweilen  findet  man  es  umgekehrt  auf 
heidnischen  Grabsteinen,  die  spater  von  den 
Christen  gebrauchtwurden.  JUabillonmachte 
zuerst  auf  diese  Thatsache  aufmerksam  (Bus, 
Rofn.  Epist.),  zu  deren  Erklarung  Fabretti, 
Boldetti,  Ltipi  (1.  c.)  das  Siegel  als  Abkfir- 
zung  von  Deo  Magna  oder  Maximo  an- 
sahen ;  Muratori  (Thes.  C VI  6)  und  Mat^i 
(Acta  Arv.  633  B)  forderten,  da  die  von 
ilf ajf <?/ (Mus.  Veron.  178)  gegebene  Inschrifl, 
auf  welcher  Deo  Magna  Aetemo  zu  lesen 
ist,  sich  nicht  als  eine  christliche  nachwei- 
sen  lasst,  andere  Argumente,  um  die  vor- 
geschlagene  Erklarung  annehmen  zu  kon- 
nen,  die  iibrigens  gegenwartig  nicht  ganz 
unwahrscheinhch  scheint.  In  der  That  steht 
nichts  entgegen,  das  Siegel  D  •  M  auf  eini- 
gen  Epitaphien,  auf  denen  sie  mit  dem 
Monogramm  Christi  oder  mit  dem  Kreoz 
verschlungen  vorkommt,  wie  bei  zwei  In- 
schriften  aus  Syrien  und  Griechenland 
(Mommsen  C.  J.  L.  T.  Ill  6042,  6547;  Le 
Slant  Inscr.  de  la  Gaule  Chr.  T.  II  171), 
mit  Deo  Maximo  zu  erklaren  (de  Rossi  Bull 
1877,  26).  Bemerkenswerth  sind  in  dieser 
Beziehung  nebst  der  zu  Tharros  aufgefon- 
denen  Inschrift,  auf  der  wahrscheinlich  Do- 
mino Christo  gelesen  werden  muss  (de  Rossi 
Bull.  1873,  130),  die  Epitaphien  der  Tullia 
Casta,  des  HercuUus  (mit  D  M  X  P  auf 
der  zweiten  Linie),  des  Vitalis,  der  Domitia 
u.  8.  w.  (Fabretti,  Boldetti  1.  c,  Lamy  Nov. 
Lett.  1770,  348,  Mus.  Later.).  Doch  kann 
nicht  angenommen  werden,  dass  Qberall, 
wo  diese  Formel  auf  christlichen  Epitaphien 
vorkommt,  die  Glaubigen  ihr  diesen  Sinn 
beilegten ;  denn  zuweilen  steht  ausdrucklich 
Dis  Manibus  (Lupi  Epist.  Sever.  105).  Ganz 
absurd  ist  die  Ansicht,  welche  Passionei 
(Instit.  Lapid.  56)  aussprach,  wonach  dieses 
Siegel  gebraucht  wurde,  um  den  Verstor- 
benen  den  nach  der  romischen  Gesetzgebung 
den  Grabem  gewahrten  Schutz  zu  sichem ; 
denn  nur  ganz  gering  ist  die  Zahl  der  christ- 
lichen Epitaphien,  wo  das  D  •  M  vorkommt, 
und  zudem  waren  die  zu  Rom  und  zu  Chiusi 
befindlichen  Grabsteine  unterirdisch  und  da- 
her nicht  sichtbar  (Cavedoni  Cim.  di  Chiusi). 
Oefters  mogen  sich  die  Christen  solcher 
Steine  bedient  haben,  auf  welchen  diese 
Buchstaben  schon  zum  Voraus  eingemeisselt 
waren,  oder  es  fand  ein  Versehen  von  Seite 
des  Steinhauers  statt  (Martigny  Art.  D.  M.) ; 
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auch  mogen  manche  Christen  sie  gebraucht 
haben,  ohne  an  ihre  heidnische  aberglau- 
bische  Bedeutung  zu  denken  oder  sie  auch 
nur  zu  kennen.  Die  Epigraphik  der  clas- 
sischen  Zeit  belehrt  uns,  dass  die  Alien 
unter  Manes  zuweilen  die  Seelen  ihrer  Ver- 
storbenen  selbst  verstanden  (s.  Willmanns) ; 
der  Heide  Apuleius  (De  Deo  Socr.)  schreibt : 
,cum  vero  incertum  sit,  quae  cuique  utrum 
sortito  evenerit  (ob  die  Seelen  der  Verstor- 
benen  gute  oder  bose  Geister  geworden 
seien)  utrum  Lar  sit  non  Larva,  nomine 
Manium  Deum  nuncupant  et  honoris  gra- 
tia Dei  Yocabulum  additum  est/  Der  hi. 
Augustinus  (De  civ.  Dei  1.  IX,  c.  11)  fiihrt 
eine  Stelle  des  Plotinus  an,  welcher  sagt: 
animas  hominum  daemones  esse  et  ex  ho- 
minibus  fieri  Lares  si  meriti  boni  sint ;  Le- 
mures  sen  Larvas  si  mali.  Manes  autem  cum 
incertum  est  bonorum  eos  esse  seu  malo- 
rum  meritorum.  Eonnten  nach  diesen  Vor- 
stellungen  die  Christen  erne  solche  Wid- 
mung  nicht  fiir  ganz  unschuldig  halten? 
(Marangoni  Cos.  gent.  129.)  Tertullian 
(De  idol.)  schreibt:  Deos  nationum  nomi- 
nare  lex  prohibet,  non  utique  ne  nomina 
eorum  pronuntiemus  quae  a  nobis  ut  dica- 
mus,  conversatio  extorquet.  Auf  einer  In- 
Bchrift  aus  Umbrien  (Grut  1067,  7)  lesen 
wir:  Sanctique  tui  Manes  nobis  petentibus 
adsint,  aber  als  poetische  Licenz  in  einer 
metrischen  Inschnft  kann  daraus  keine  Fol- 
gerung  gezogen  werden  (de  Rossi  R.  S. 
T.  m  490;  Fabretti  Iscr.  112). 

Aus  den  angef&hrten  Thatsachen  kommen 
de  Bossi  (Bull.  Nap.  1857,  126),  Le  Blant 
(Inscr.  de  la  Gaule  Chr.  T.  I  488),  Cave- 
doni  (Cim.  di  Chiusi  85)  zu  dem  Schlusse, 
dass  die  Christen  dieses  Siegel  als  charak- 
teristisches  Merkmal  einer  Grabschrift  be- 
trachteten  und,  ohne  seine  eigentliche  Be- 
deutung mehr  zu  verstehen,  dasselbe  ge- 
wohnheitsmassig  zu  gebrauchen  fortfuhren. 
Da  man  in  der  Folge  diesen  Gebrauch 
christianisiren  wollte,  wurden  die  Buchsta- 
ben  D  •  M  durch  die  zwei  andern  B  •  M 
=  Bonae  Memoriae  ersetzt,  welche  auf  In- 
schriften  aus  Oberitalien  gewohnlich  {Qaz- 
zera  Iscr.  Trem.  20  ff.;  Gregortdti  Iscr. 
Aquil.  631  ff.;  GoH  Iscr.  T.  HI;  Grut  CI. 
XXrV;  L«  B/awO  und  in  Sflditalien  (Afomm- 
aen  Inscr.  Neap.  1292,  1294—1295,  1304 
bis  1305,  2051,  2074),  besonders  in  Tropea, 
haufig  smd  (de  Rossi  Bull.  1877,  87),  und 
auch  in  Rom,  obgleich  nur  ganz  selten, 
sich  finden.  In  Ravenna  begegnet  man  statt 
dem  D  •  M  einem  doppelten  M,  welches  die 
Bedeutung  Memoriae  hat  (de  Rossi  Bull. 
1879,  107).  Somit  konnte  wol  auch  in  eini- 
gen  Fallen,  wo  das  D  •  M  vorkommt,  dem- 
selben  die  Bedeutung  Dignae  oder  Dulci 
memoriae  zuerkannt  werden  (de  Rossi  Bull. 
1873,   131).    Die   angefuhrten   Inschriften 


mit  Bonae  Memoriae  sind,  mit  Ausnahme 
derjenigen  von  Ravenna,  sammtlich  aus  dem 

4.  oder  5.  Jahrh. 

Die  alteste  datirte  Inschrift  von  Rom, 
welche  das  D  •  M  tragt,  ist  aus  dem  J.  298 
(de  Rossi  Inscr.  n.  24).  Auf  alien  Inschriften 
derart  fehlt  der  lakonische  Stil  der  ersten 
christlichen  Zeit,  wie  der  schwillstige  des  aus- 
gehenden  4.  Jahrh.;  der  Familienname  ist 
nicht  selten,  die  Namen  selbst  sind  classisch. 
Cavedoni  hebt  diejenigen  von  Chiusi  hervor, 
welche  der  Namengebung  nach  der  Zeit  der 
Antonine  angehoren.  Nur  wenige  enthalten 
das  Datum  der  Beisetzung ;  noch  seltener  ist 
das  constantinische  Monogramm.  Auf  fOnf 
solcher  Inschriften  erscheint  das  alte  Sym- 
bol des  ly^z;  auf  mehreren  liest  man  die 
gemilthvollen  Acclamationen  der  vorconstan- 
tinischen  Zeit ;  auf  einigen  werden  die  See- 
len der  Verstorbenen  Spirita  sancia  ge- 
nannt  (de  Rossi  Bull.  1873,  55;  1875,  19). 
Alle  diese  Indicien  fQhren  uns  auf  das 
3.  Jahrh.  und  in  die  erste  Halfte  des  4. 
(de  Rossi  Inscr.  christ.  Proleg.  CIX;  R.  S. 
T.  I  330  ff.;  De  christ.  mon.  ty&uv  exhi- 
bentibus  n.  8;  Cavedoni  1.  c).  Unter  den 
jungsten  Inschriften  mit  diesem  Siegel  ist 
zu  erwahnen  jene  der  Martia  Marcianilla 
in  Rom,  die  jedoch  sehr  zweifelhaft  ist  (de 
Rossi  Inscr.  307),  jene  von  Augst  aus  dem 

5.  Jahrh.  (Le  Blant  1.  c,  T.  I  488)  und 
diejenigen  von  Eclano  (Mommsen  Inscr. 
Neap.  1291  u.  1309),  welch  letztere  sehr 
zweifelhaft  sind,  weil  man  fur  dieselben 
nur  auf  das  Zeugniss  Guarini's  und  Lu- 
polfs  angewiesen   ist   (de  Rossi  Bull.  Nap. 

1857,    14).  N.   8CA0LI0SI. 

[Neuestens  hat  F,  Becker  Die  heidnische 
Weiheformel  D  •  M  (Dis  Manibus  sc.  Sa- 
crum) auf  altchristlichen  Grabsteinen,  ein 
Beitrag  zur  Kenntniss  des  christlichen  Alter- 
thums,  Gera  1881,  den  Gegenstand  einge- 
hend  untersucht  und  ist  zu  folgenden  Ke- 
sultaten  gekommen: 

1)  ,Die  Siegel  D  •  M  oder  D  •  M  •  S 
durfen  nie  anders  als  Diis  Manibus 
sc.  Sacrum  gedeutet  werden';  die  von 
de  Rossi,  in  Fallen ,  wo  zu  dem  D  •  M  ein 
Monogramm  hinzutritt,  neuerdings  wieder 
aufgenommene  Deutung  Deo  Magna  oder 
Maximo  ist  abzulehnen.  Ich  bin  dieser  An- 
sicht  stets  gewesen  (vgl.  meine  Rom.  Sott. 
2.  Aufl.  63)  und  pflichte  ihr  auch  jetzt 
durchaus  bei,  obgleich  die  Becker'sche  Be- 
hauptung  in  ihrer  AUgemeinheit  nicht  richtig 
istr  (vgl.  J)'U  =  dolo  malo,  D  •  M  •  ID  = 
[mater]  deum  magna  Idaea,  Wilmanns  Ex- 
empl.  II  718). 

2)  ,Der  Grund,  die  Siegel  D  •  M 
auch  auf  christliche  Grabsteine 
zu  setzen,  war  die  allgemein  herr- 
schende  Sitte,  jede  Grabschrift 
so  zu  beginnen.    Es  muss  sich  wol 


Digitized  by 


Google 


374 


Doctor  audientium  —  Dominicale. 


die  Bedeutung  dieser  Weihefor- 
mel  im  allgemeinen  Gebrauch  fast 
bis  zur  Bedeutungslosigkeit  ab- 
geschwacht  haben. 

3)  ,Die.Anschaaung,  dass  man  in 
den  Werkstatten  die  schon  mit 
denSiegelnD  -MversehenenGrab- 
steine  kaufte,  ist  nicht  haltbar/ 
Der  fur  diese  Behauptung  angefiihrte  Grund, 
die  Inschriften  zeigten  durchweg  dieselbe 
Hand  fur  das  D  •  M  wie  fur  den  Text  auf, 
schlagt  nicht  durch. '  Es  steht  gar  nichts 
im  Wege,  derselben  Hand  die  VoUendung 
der  Inschrift  zuzuschreiben,  und  ich  bleibe 
daher  bei  der  Ansicht,  dJass  ein  grosser 
Theil  der  in  Frage  kommenden  Inschriften 
in  den  Magazinen  mit  dem  D  *  M  schon 
versehen  a^gestellt  war,  als  sie  von  Chri- 
sten gekauft  und  dem  Steinmetzen  der  Auf- 
trag  wurde,  sie  nach  dem  Wunsche  der 
Besteller  auszufiihren. 

4)  ,Die  Zahl  der  mit  den  Siegeln 
D  •  M  versehenen  altchristlichen 
Grabsteine  ist  grosser,  als  man 
neuerdings  behauptet  hat.'  Becker 
zahlt  etwa   100  solcher  Grabschriften  auf. 

5)  ,Der  Zeit  nach  gehoren  die  von 
mir  hier  gesammelten  Inschriften 
meist  nicht  der  altern  Epoche  der 
altchristlichen  Monumente  an.  Die 
Mehrzahl  der  mit  den  Siegeln  D  *  M 
versehenen  Inschriften  gehort  in 
das  3.  Jahrh.  und  in  die  Zeit  Con- 
stantins;  auch  nachconstantinische 
Monumente  mit  D  *  M  liegen  mir 
vor;  doch  werden  im  Laufe  des 
4.  Jahrh.  die  christlichen  Denkma- 
ler  mit  den  Siegeln  D  •  M  immer 
seltener,  um  bald  ganzlich  zu  ver- 
se h  win  den.'  Soweit  diese  Beobachtun- 
gen  richtig  sind,  stimmen  sie  vollkommen 
zu  meiner  Ansicht  fiber  Bedeutung  und  Yor- 
kommen  der  Siegel  auf  unseren  Steinen.  K.] 

DOCTOR  AUDIENTIUM,  s.  Katechu- 
menat. 

DOOMATICI  —  ol  TOO  S^TjioiToc  —  ist  ein 
Beiname  der  alten  rechtglaubigen  Christen, 
den  wir  in  dem  bekannten  Erlasse  des  Kai- 
sers Aurelian  zu  Gunsten  der  katholischen 
Bischofe  gegen  Paulus  von  Samosata,  der 
dem  rechtm&ssigen  Bischof  Domnus  die  bi- 
schdfliche  Wohnung  nicht  einraumen  woUte, 
finden.  In  dem  hierauf  beztiglichen  Berichte 
bei  Etiseb.  Hist.  eccl.  1.  VII,  c.  30  heisst  es: 
,BafftXeu?  ^vxeu^^deU  A^pir|Xiav^c  abitoTaxa  itepl 
TOO  irpaxT^ou  dteCXTj^e*  toutoic  veTjwci  irpoorc^T- 
To>v  t6v  oTxov,  otc  5v  ol  xarot  djv  'ItoXCov 
xal  T^v  Ta>fiA(o>v  ir6Xiv  iirCaxoiroi  too  667|i.a- 
Toc  eicwT^XXotev.'  Die  hier  genannten  ol 
(iicCoxoiroi)  TOO  d^Tptaxoc  erscheinen  als  die 
von  Rechtswegen  zu  schiitzenden  Eenner 


und  Bekenner  des  Dogma's,  d.  i.  des  gan- 
zen  und  wahren  christlichen  Lehrbegriffee, 
wie  auch  bei  Origenes  Contr.  Cels.  HI  39 
die  Apostel  und  Evangelisten  in  demselben 
Sinne  StdaoxoXoi  too  Sotpato?  genannt  wer- 
den. Der  Begriff  des  fi^t\>^^  tritt  hierbei 
in  seiner  innerhalb  der  Kirche  bereits  wei- 
ter  ausgebildeten  Gestaltung  auf,  wahrend 
das  biblische  fi^t[f^''  nur  mosaische  SatzoB- 
gen  Oder  singiilare  apostolische  Beschltoe, 
Oder  Gesetze  und  Yerordnungen  des  Staates 
bezeichnet.  krGll. 

DOLIYM,  s.  Fass. 

DOM  (ital.  duomo).  Der  Ursprung  dieser 
Bezeichnung  filr  die  bischofliche  oder  Ka- 
thedral-Kirche  kann  nicht  zweifelhaft  sein; 
man  hat  sie  von  domus  Dei,  domus  dima 
abzuleiten;  ,Haus  Gottes^  (Bethel)  heisst 
eine  Gcbetsstatte  bereits  I  Mos.  28,  17.  19. 
22.  Eusebius  H.  e.  VII  30,  VHI  13,  IX  9 
spricht  von  olxoc  ixxXipiac,  tcov  hcgktjpw* 
otxoc,  ganz  wie  Cone.  Tolet.  11,  c.  1  (domaB 
ecclesiae),  wie  man  auch  von  domus  ubi 
orationes  fiebant  sprach  (s.  d.  A.  Basilika); 
oTxoc  TOO  deoo,  Cone.  Laod,  c.  6,  28;  Oangr. 
c.  5;  Carth,  IV,  c.  91  f.  etc.  Domus  Deij 
Zeno  Veron.  Serm.  de  Psalm.  126.  Im  MA 
wird  der  Titel  der  Eirche  einfach  mit  do- 
mus verbimden;  domus  s.  Petri  heissen  die 
Domkirchen  von  Trier  und  K51n  (vgl.  Du- 
cange-Henschel  II  922).  Frflhe  Beispiele  da- 
filr  sind  DOMVS  PHILIPPI  (alteste  Kirche 
in  Mailand),  de  Rossi  Bull.  1864,  29;  DO- 
MVS SANCTAE  ET  SEMPERQVE  VIR- 
GmiS  ET  DEI  GENITRICIS  MARIAE. 
eb.  1870,  Tav.  9. 

DOMnaCA,  s.  Sonntag. 

DOMINICA  IN  ALBIS5  s.  Ostem. 

DOMINICALE.  Nach  der  Ansicht  der 
Einen  ist  das  D.  eine  weibliche  Kopfbe- 
deckung  (vgl.  I  Kor.  11,  13;  so  Ducange 
i.  v.,  Saluze,  Bingham)  und  man  benut 
sich  dafiir  auf  einen  von  Ducange  mitse- 
theilten  Eanon :  si  mulier  communicans  do- 
minicale suum  super  caput  non  habuerit, 
usque  ad  alium  diem  dominicam  non  com- 
municet.  Dafiir  ffihrt  Ducanae  weiter  Poe- 
nitentiale  Theodori  c.  7  und  Leo  PP.  ad 
Theodoricum  Ep.  an  (mulieres  poesunt  sub 
nigro  velamine  sacrificium  accipere,  ut  Ba- 
silius  iudicat).  Andere  halten  das  D.  f3r 
das  leinene  Tuch,  auf  welchem  die  Fraaen 
die  Communion  empfangen  sollten.  Ein 
Sermo  unter  den  Augustinischen  (152  de 
temp.)  sagt:  omnes  viri  quando  commoni- 
care  desiderant,  lavent  manus,  et  omnes 
mulieres  nitida  exhibeant  linteamina,  ubi 
corpus  Christi  accipiant.  Vgl.  Bona  Rer. 
lit.  n  17;  MabiUon  Lit.  Gall  I,  V  25 
Haberi  Archierat.  X  8.    Das  Concil  zu  An 
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xerre  585  (al.  587)  sagt  in  seinem  c.  36: 
^eine  Frau  darf  mit  unbedeckter  Hand  die 
iiL  Eucharistie  empfangen\  wahrend  es  c. 
42  vorschreibt:  jede  Frau  muss  bei  der 
Communion  ihr  D.  haben^  (s.  Hefele  Conc- 
Gesch.  lU  46).  Yermuthlich  diente  das  D. 
beiden  Zwecken:  es  war  ein  Kopfschleier, 
mit  dem  vielfach  zugleich  die  Hand  bedeckt 
wurde,  wenn  sie  die  Eucharistie  empfangen 

SOUte.  KRAUS. 

DOMINICTM.  1)  ==  X 0  p  t  ax  (5  V  (s.  d.  A.), 
die  Kirche,  das  Gotteshaus.  Cypr.  De  Op. 
et  Elem.:  in  dominicum  sine  sacrificio  ve- 
nis?  Ob  auch  Ep.  33?  Itin,  Burdig,  in 
Itin.  Hieros.,  ed.  Parthey  et  Pinder  280: 
basilica  ...  id  est  dominicum  mirae  pul- 
chritudinis.  Hieron.  Chron.:  in  Antiochia 
dominicum,  quod  vocatur  aureum,  aedificari 
coeptum.  Rufin.  H.  e.  IX  9  u.  s.  f.  (s.  Du- 
cange).  Eine  Inschrift  des  4.  Jahrh.  bei  de 
Rossi  Bull.  1863,  25  f.  hat  ACOLITO  A 
DOMINICV  CLEMENTIS.  De  Rossi  hat 
a.  a.  0.  26  wahrscheinlich  gemacht,  dass 
mit  der  Mitte  des  4.  Jahrh.  das  Wort  D. 
der  Bezeichnung  Basilica  wich. 

2)  =  Dies  dotninica  (s.  d.  A.  und  Sonn- 
tag);  doch  ist  diese  Bedeutung;  welche  Bing- 
ham  in  114  annimmt,   mir  sehr  fraglich. 

3)  =  die  Eucharistie;  Cypr,  Ep.  63: 
numquid  ergo  dominicum  post  coenam  ce- 
lebrare  debemus ;  und  De  Op.  et  Elem.  1.  c. : 
locuples  et  dives  es,  et  dominicum  cele- 
brare  te  credis,  quae  corbonam  omnino  non 
r^picis,  quae  in  dominicum  sine  sacrificio 
yenis,  quae  partem  de  sacrificio,  quod  pau- 
per obtulit,  sumis.  Eine  Stelle,  welche  das 
Wort  D.  in  den  beiden  Hauptdeutungen 
enthalt.  kraus. 

DOmNYS  und  DOMNYS  und  da«  fem., 
die  altere  Bezeichnung  fur  Martyrer  und 
Heilige  statt  des  seit  dem  4.  Jahrh.  Yor- 
kommenden  Sanctus  (s.  d.  A,):  Cypr.  in 
Vit.  s.  Caesarii  Arelat.  Das  Cone.  Turon.  1 
spricht  in  der  praef.  und  §  13  von  Domnus 
Martinus  (cfr.  Cone.  Turon.  FY,  c.  18;  An- 
tissiod.  c.  5;  Greg.  Turon.  Hist.  V  14,  X 
30  und  viele  andere  bei  Ducange-Henschel 
n  917  gesammelte  Stellen).  Ebenso  in  In- 
schriften;  vgl.  de  Rossi  BuU.  1863,  6;  1875, 
136;  1872,  42  (DOMNA  MARIA);  1873, 
121,  153  (DOMINVS  PETRYS);  Le  Blant 
n.  202  u.  423  Dist.  (DOMNES  SITIRn)ES). 
Spater,  im  4.  Jahrh.,  sagte  man  domini 
sancti,  dann  nur  noch  sancfi. 

2)  Dominus  Bezeichnung  fdr  Bischofe: 
so  ofter  bei  Greg.  M.  (s.  Ducange)^  aber 
auch  in  Inschriften:  de  Rossi  Bull.  1863, 
14  (DOMINYS  PAPA);  1864,  16;  1869, 
84  (DOMINYS  PAPA);  1871,  67  (DOMI- 
NYS  PAPA) ;  HObner  Inscr.  christ.  Hisp. 
n.  100. 


3)  Domna  =  xop(a  =  amica,  Anrede 
an  Frauen,  Gattinnen:  Fahretti  582  c;  Le 
Blant  n.  202  u.  Dist.  423,  al. 

4)  Auf  Inschriften  DOMINI  NOSTRI  in 
der  profanen  wie  christlichen  Epigraphik 
zur  Bezeichnung  der  Kaiser  (s.  Kraus  R.  Sv 
130  f.  und  d.  Art.  Inschriften).  Auch  ein 
Consul  wird  DOMINYS  NOSTER  genannt, 
Le  Blant  n.  79. 

5)  Domnus  heisst  der  Abt  nach  ReguL  s, 
Bened.  63,  welche  Bezeichnung  in  dem  Be- 
nedictinerorden  dann  auch  auf  die  Conven- 
tualen  flberging,  daher  diese  Don,  Dom 
heissen.  Ftbr  den  mittelalterlichen  Gebrauch 
s.  Ducange  i.  v. 

DOMHTYS    YOBISCUM    ist    die    in    der 

kirchlichen  Liturgie  oft  wiederkehrende  Be- 
grussungsformel,  welche  in  der  abendlan- 
dischen  Kirche  neben  dem  Pax  omnibus, 
eJpT^vTj  iraji  der  Orientalen  (Pax  vobis  bei 
den  Occidentalen)  die  bei  YYeitem  vorherr- 
schende  liturgische  Begrilssungsweise  wurde. 
Wenn  nun  schon  TertuUian  De  praescr.  c. 
41  die  Haretiker  tadelt,  weil  sie  Alle  ohne 
Unterschied  mit  dem  Friedenswunsche  be- 
grussten  (,quod  pacem  cum  omnibus  mi- 
sceant'),  so  konnen  wir  dadurch  zu  der 
Yermuthung  kommen,  dass  von  der  Zeit 
an,  als  missa  catechumenorum  und  m.  fide- 
lium  scharf  geschieden  wurden,  die  stren- 
gere  abendlandische  Kirche  den  Katechume- 
nen  gegenuber,  die  noch  nicht  in  die  Kirchen- 
gemeinschaf t  aufgenommen  waren,  den  Grass 
desHerrn:  pax  vobis,  nicht  profaniren  wollte 
und.darum  sich  hauptsachlich  der  Formel 
D.  Y.  bediente.  Diese  letztere  Begrfissungs- 
formel  stammte  aus  dem  jiidischen  Yolks- 
leben  (Ruth  2,  4;  II  Chron.  15,  2)  und 
konnte  bei  den  gottesdienstlichen  Yersamm- 
lungen  um  so  lieber  und  schneller  in  frii- 
hester  Zeit  Eingang  finden,  als  die  genannte 
Begriissung  durch  den  Gebrauch  in  Engels- 
mund  (Richt.  6,  12;  Luc.  1,  28),  sowie  nicht 
minder  durch  die  Yerheissungsworte  des 
Herm :  ,ego  vobiscum  sum'  (Matth.  28,  20) 
und  analoge  Salutationsformen  in  den  apo- 
stolischen  Brief  en,  z.  B.  I  Kor.  16,  23; 
n  Kor.  13,  11,  eine  hohere  religiose  Weihe 
erhalten  hatte.  Yon  diesem  letztern  Stand- 
punkte  aus  rechtfertigt  eine  sehr  alte  Mess- 
erklarang  bei  Martene  De  rit.  antiq.  1.  I, 
c.  4,  art.  11  das  D.  Y.  im  Munde  des  Prie- 
sters,  denn  auch  dieser  ist  (nach  Malach. 
2,  7)  ein  angelus  domini  exercituum.  Den 
nicht  mit  sacerdotalem  Charakter  versehe- 
nen  Lectoren  wurde  schon  durch  eine  Sy- 
node  von  Hippo  im  J.  393  durch  den  c.  1 
der  zweiten  Kanonenreihe  verboten,  die  litur- 

rihe  Grussformel  an  das  Yolk  zu  sprechen 
Hefele  C.-G.  II  52,  2.  Aufl.  56).  Im 
6.  Jahrh.  war  der  Gebrauch  des  D.  Y.  durch 
sein  Alter  so  ehrwiirdig  und  so  allgemein 
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vorherrschend  geworden,  dass,  als  die  Pri- 
Bcillianisten  den  Priestem  die  Formel  D.  V., 
den  Bischofen  aber  ausschliesslich  die  Be- 
griissungsworte  Pax  vobis  vorschrieben,  die 
Synode  von  Braga  in  Lusitanien  im  J.  561 
folgenden  (21.)  Eanon  aufstellte:  ,placuit, 
ut  non  aliter  episcopi  et  aliter  presbyter! 
populum,  sed  uno  modo  salutent  dicentes: 
Dominus  sit  vobiscum,  sicut  in  libro  Ruth 
legitur,  et  ut  respondeatur  a  populo:  et 
cum  spiritu  tuo,  sicut  et  ab  ipsis  apostolis 
traditum  omnis  retinet  Oriens  (wahrschein- 
lich  die  ostlich  von  Lusitanien  gelegenen 
Lander),  et  non  sicut  Priscilliana  pravitas 
immutavit.'  Im  eigentlichen  Orient  findet 
sich  das  D.  V.  in  den  Liturgieen  nicht ;  nur 
die  Liturgia  s.  Marci  fuhrt  die  Formel  an: 
Dominus  sit  semper  cum  omnibus  vobis,  was 
jedoch  von  einigen  Gelehrten  als  unechter 
Zusatz  erklart  wird.  Der  Beschluss  der  Sy- 
node von  Braga  war  wenigstens  im  10.  Jahrh. 
in  der  romischen  Kirche  ausser  Uebung,  und 
Papst  Leo  VII  (Ep.  2)  vom  J.  937  schildert 
die  romische  Praxis,  sie  zur  Nachahmung 
den  Bischofen  Galliens  und  Germaniens  em- 
pfehlend,  mit  den  Worten:  ,in  dominicis 
diebus  et  in  praecipuis  festivitatibus,  atque 
sanctorum  natalitiis  ,Gloria  in  excelsis  Deo' 
et  ,Pax  vobis'  pronuntiamus,  in  diebus  vero 
Quadragesimae  et  in  quattuor  temporibus 
et  in  reliquis  ieiuniorum  diebus  ,Dominu8 
vobiscum'  tantummodo  dicimus'  {Marthne  1. 
c.  t.  I,  1.  I,  c.  4,  art.  3).  —  Die  Antwort 
auf  den  Gruss  D.  V.  lautet:  ,et  cum  spiritu 
tuo'  und  steht  an  Alter  des  Gebrauchs  der 
Salutationsformel  nicht  nach.  Unverkennbar 
wurde  auch  bei  dieser  Antwort  Rilcksicht 
genommen  auf  biblische  Stellen,  wie  z.  B. 
Gal.  6,  18;  Phil.  4,  23;  II  Tim.  4,  22; 
PhUem.  25.  Die  Bedeutung  von  Gruss  und 
Antwort  wurzelt  in  der  Wahrheit,  dass  eben 
nur  Gott  uns  und  unsere  Handlungen  zu 
sich  in  die  rechte  Form  und  Beziehung  er- 
heben,  mit  hoherer  gottlicher  Lebendigkeit 
erfiillen  kann  und  darum  Volk  und  Priester 
beim  Gebete  der  gottlichen  Assistenz  Christi 
bedilrfen.  Ygl.  Chrysost  Horn.  18  in  II 
Cor.  Das  Weitere  s.  unter  dem  Art.  Pax 
vobiscum.  kr^ll. 

DOMUS  5  1)  =  ecdesia,  s.  oben  unter 
Dom. 

2)  =  Sepulcrum,  Auf  Inschriften  FECI  • 
NOBIS  •  DOMVM  •  AETerNALE,  de  Rossi 
Bull.  1875,  15;  DOMVS  MEA  SEPVL- 
CHRVM,  Hiibner  Inscr.  Brit.  chr.  n.  134. 
Eine  Reihe  anderer  Steine  mit  DOMVS 
AETERNAs.-Faftre^/tll3— 114;  Wilmanns 
Exempl.  n.  290,  550,  551,  557.  Vgl.  Aug. 
in  Ps.  48,  16  (0pp.  V  575c:  .  .  .  putarunt 
se  beatos  futures,  si  haberent  memoriam 
marmoratfim,  quasi  aeternam  domum)  u.  s.  f. 
Vgl.  iiber  die  antike  Anschauung,  welche 


das  Grab  als  ,Haus  des  Todten^   ansieht, 
d.  A.  Haus,  und  Kraus  R.  S.  438  f. 

3)  Dofntcs  Dei  =  die  Kirche,  die  christ- 
liche  Religion ;  Lucif.  CaL  pro  Athan.  I  22 : 
persecutores  domus  Dei  ...  al.:  domus  et- 
enim  Dei  est  ecclesia,  in  qua  est  inhabitans 
Dominus.  Im  selben  Sinne  nennt  TerUdl. 
Adv.  Valent.  c.  3  die  Earche  das  Haas  des 
hi.  Geistes  (der  Taube) :  sed  nostrae  columbae 
domus  simplex  etc.  Bei  Euseb.  H.  e.  Vll  8 
begegnen  wir  olxoc  cjuvdfSetoc  =  Kirche. 

DONARIA^  s.  Weihegeschenke. 

DORNENKBdNUNG,  s.  Jesus  Christus, 
Passionsbilder. 

AQPON,  das  Geschenk  xax  eEoxt^v  fur 
die  Taufe;  so  bei  Ch-eg.  Naz.  Or.  XL  638; 
Basil.  Hom.  XIII  de  bapt.  411  c.  Die  Acta 
Pauli  et  Theclae  haben  dafiir  fitoped^^  too 
XpujToo  (Grabe  Spic.  I  106).  Auch  fur  den 
hi.  Geist  und  die  hi.  Eucharistie  kommt 
6u>pov,  fiir  letztere  ficopa,  duipa  jjwjanxdf  vor. 
Vgl.  Bingham  IV  150. 

DORSALIA.  Dieses  in  unserer  Periode 
noch  nicht  vorkommende  Wort  bezeichnet 
im  MA.  1)  die  an  den  Wanden  hinter  den 
Sitzen  aufgehangten  Vorhange  (Ducange 
Gloss.  V.  Dorsale),  insbesondere  die  panni 
in  chore  pendentes  a  dorso  clericorum  (Dti- 
randus  Rat.  I  3,  n,  23).  Das  Vorkommen 
solcher  D.  ist  in  unserer  Periode  nicht  direct 
nachgewiesen ;  allein  da  der  Gebrauch  rei- 
cher  Wandteppiche  nicht  nur  in  der  r5mi- 
schen  Sitte  lag,  sondern  auch  zum  Schmuck 
der  christlichen  Earche  reiche  Teppiche  mit 
Bildem  Christi  und  der  Heiligen  schon  f riihe 
verwendet  wurden  (s.  d.  A.  Vorhange  und 
de  Rossi  Bull.  1871,  54—60),  so  kann  nicht 
zweifelhaft  sein,  dass  deren  auch  an  der 
nach  dem  Altar  ehrwiirdigsten  Statte,  in 
der  Apsis,  hinter  dem  Throne  des  Bischofs 
und  den  Sitzen  des  Presbyteriums  aufge- 
hangt  wurden.  Anzeichen  finden  wir  in 
den  Denkmalem :  in  einem  Sarkophage  aus 
dem  Coemeterium  des  Vaticans  (Aringhi  I 
223)  ist  eine  Orante  dargestellt,  hinter  wel- 
cher  ein  Teppich  aufgehangt  ist;  ebenso 
lassen  die  Seitenvorhange  auf  der  Abbil- 
dung  eines  Bischofsstuhles,  welche  Severano 
unter  den  Ruinen  des  Mausoleums  der  hi. 
Helena  fand  (deRossiBull.  1872,  Tav.  IX  2) 
auf  das  Vorkommen  solcher  D.  schliessen. 
2)  Als  im  spatern  MA.  diese  Vorhange 
durch  Holztafelung  hinter  den  Chorstuhlen 
ersetzt  wurden,  erhielt  auch  diese  Riickwand 
den  Namen  Dorsale.  Die  musivische  Ab- 
bildung  eines  bischoflichen  Thrones  mit 
reich  verzierter  und  mit  Edelsteinen  ge- 
schmiickter  Riickwand  in  der  Kapelle  des 
hi.  Zeno  in  der  Kirche  S.  Prassede  zu  Rom 
{Ciampini  Vet.  mon.  11,  Tav.  14)  legt  die 
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Yermuthiuig  nahe,  dass,  wie  man  in  pro- 
fanen  Prachtbauten  die  Teppiche  in  musi- 
yischem  Marmor  nachbildete,  so  in  der  im 
5.  Jahrh.  zur  Kirche  umgewandelten  Basi- 
lika  des  Junius  Bassus  aus  dem  J.  317  (de 
Rossi  Bull.  1871,  4  f.,  54—56,  Tav.  I— lY) 
—  man  auch  schon  frilh  die  Riickwand  des 
Bischofssitzes  und  der  Banke  des  Presby- 
teriums  in  gleicher  Weise  ausgeschmuckt 
hat.  F^  die  bischoflichen  StiiSUe  ist  dies 
am  so  mehr  Yorauszusetzen,  als  an  densel- 
ben  seit  den  altesten  Zeiten  regelmassig  eine 
RGckwand  angebracht  war  (s.  Kathedra). 
Ein  noch  erhaltener  Bischofsstuhl  mit  reich 
geschmucktem  Dorsale  ist  der  des  hi.  Ma- 
ximinos  in  der  Sacristei  des  Domes  zu  Ra- 
Tenna  aus  dem  6.  Jahrh.;  wie  der  ganze 
Stuhl,  so  ist  auch  das  Dorsale  mit  elfen- 
beinemen  Reliefdarstellungen  aus  dem  A. 
und  N.  Test,  belegt  (s.  Abbildung  in  MiiUer- 
Mothes  Archaol.  Worterb.  201).     heuser. 

DOS  ECCLESIAE,  die  Ausstattung  der 
Kirche  und  ihrer  Kleriker,  welche  lustinian 
Noyell.  67  Allen,  die  eine  Kirche  bauten, 
auferlegte.  Von  ihr  machten  dann  spatere 
Concilien  (Cone,  Epaan,  517,  c.  25;  Aurel, 
IV,  541,  c.  33;  Bracar.  II,  572,  c.  5;  To- 
ld, rV,  633,  c.  33)  die  Weihe  der  fur  die 
betr.  Kirche  bestimmten  Kleriker  und  die 
Consecration  derselben  abhangig. 

DOXOLOOIE  (8o5oXo7(a)  heisst  eine  dop- 
pelte,  in  den  liturgischen  Gebrauch  aufge- 
nommene   Lobpreisung    der  Dreifaltigkeit. 

I.  Die  grosse  D.,  das  Gloria  in  excelsis 
Deo  et  in  terra  pax  hominibus  bonae  vo- 
luntatis u.  s.  f.,  wie  es  jetzt  in  dem  Gloria 
der  hi.  Messe  recitirt  bez.  gesungen  wird. 
In  alien  wesentlichen  Stiicken  wird  es  be- 
reits  in  den  apost.  Constit.  VII  47  gegeben. 
Im  4.  und  5.  Jahrh.  muss  diese  D.  ziem- 
lich  verbreit^t  gewesen  sein.  Die  unter  die 
Werke  des  hi.  Athanasius  aufgenommene 
Schrift  De  yirginitate,  die  Regula  s.  Cae- 
sarii  Arelatensis  c.  21  enthalten  sie,  jene 
zwar  nur  theilweise,  Chrysost,  Hom.  LXIX 
in  Matth.  und  Hom.  Ill  in  c.  1  Ep.  ad 
Coloss.  giebt  ihren  Anfang.  Abt  Alexander, 
der  Stifter  der  Akoimeten,  soil  428  sie  in 
seinem  Kloster  eingefQhrt  haben  (Bolland. 
Act.  SS.  lanuar.  I  1025).  Nach  dem  Chron. 
Turonense  bei  Martene  Coll.  Ampl.  IV  924 
ware  sie  von  Hilarius  von  Poitiers  gedichtet 
worden.  Andere  lassen  sie  noch  alter  und 
identisch  sein  mit  dem  altesten,  von  Plinius 
erwahnt^n  Hymnus  der  Christen  —  ohne 
B^weis.  Weder  lustin  (Apol.  I  65)  noch 
Cyria.  Hieros,  (Catech.  V  in  Petr.  Ep.  I) 
sprechen  von  ihr  als  einem  Bestandtheile 
derLiturgie.  Nach  dem  Pontificalbuch  hatte 
Papst  Symmachus  (498)  verordnet,  dass 
diese  D.  an  alien  Sonntagen  und  Martyrer- 


festen  gesprochen  werde,  Greg  or  d.  Gr. 
dies  auf  die  Bischofe  und  das  Osterfest  be- 
schrankt.  Nikolaus  I  dehnte  diese  Sitte 
auch  auf  den  Griindonnerstag  (Ep.  19,  Har- 
duin  V  343)  aus.  Den  Priestem  wurde  die 
Abbetung  des  Gloria  in  excelsis  in  der 
Messe  erst  im  MA.  gestattet.  Wie  es  scheint, 
erhielten  zuerst  die  Monche  von  Monte  Cas- 
sino  von  P.  Zacharias  das  Privilegium  (Bull. 
Casin.  Constit.  II,  VII,  n.  6);  im  12.  Jahrh. 
erlangten  franzosische  Monche  ein  ahnliches 
Privileg  von  Calixt  II  1120  (s.  Calixts  Brief 
an  den  Abt  Franco  von  Tournus,  Harduin 
VI,  II  1963).  Am  fruhesten  scheint  die  D. 
laut  der  mozarabischen  Liturgie  in  Spanien 
allgemein  eingefiihrt  worden  zu  sein.  Schon 
633  nimmt  das  IV,  Cone.  Toletan,  can.  13 
Veranlassung,  dieselbe  zu  vertheidigen. 

Sehr  alt  scheint  die  Sitte  gewesen  zu  sein, 
welche  der  Or  do  Rom,  I  u.  II  bezeugt,  nach 
welcher  der  Pontifex  bei  Anstimmung  des 
Gloria  sich  zu  dem  Volke  wendete  una  der 
Chor  das  et  in  terra  pax  hominibus  respon- 
dirte,  wie  das  noch  Hildebert  von  Tours 
bestatigt.  Im  12.  Jahrh.  dagegen  bezeu^ 
Honarius  von  Auxerre  (Gemma  animae  c.  93), 
dass  der  "Priester  sich  beim  Gloria  gegen 
Osten  wende.  Dass  dasselbe  auch  ausser 
der  Messe  bei  besonderen  Veranlassungen 
angestimmt  wurde,  lesen  wir  bei  Greg,  Turon, 
(De  mirac.  s.  Martini  II),  Chrysost,  a.  a.  0., 
wie  auch  G^-eg,  M,  mehrere  seiner  Briefe 
mit  dieser  Danksagung  beginnt.  Noch  im 
9.  Jahrh.  wurde  der  Hymnus  (wie  das  Kyrie) 
stellenweise  griechisch  recitirt,  was  also  im 
Alterthum  wol  auch  zuweilen  in  abendlan- 
dischen  Kirchen  stattfand.  Vgl.  Martene 
De  antiq.  eccl.  discipl.  in  div.  celebr.  offic. 
c.  12,  §  20,  p.  89.  Binterim  Denkw.  IV, 
3,  S.  309  ff. 

n.  Die  kleine  D.  ist  der  in  dem  Offi- 
cium  so  oft  angewendete  Versikel  Gloria 
Patri  et  Filio  et  Spiritui  Saneto,  sicut  erat  in 
principio  et  nunc  et  semper  et  in  saeculo  sae- 
ciilorum.  Amen,  Wann  und  von  wem  diese 
D.  eingefiihrt  wurde,  ist  ganzlich  unbe- 
kannt.  Nach  Einigen  verdankten  wir  die- 
selbe dem  Concil  von  Nicaea,  nach  Andem 
dem  B.  Flavian  von  Antiochien  (Bingham 
XIV,  II  §  1 ;  Bona  C,  16  de  div.  Psalmod.); 
Binterim  (Denkw.  IV,  1,  424  f.)  beruft  sich 
auf  die  Acta  s.  Ignatii  (welche  in  dem  Cod. 
Colbert,  schliessen:  5t'  •  .  •  iv  XpwTiji  'It)(jou 
Tcp  xoptc|>  -^jiiwv,  di  00  xal  jxe^  o5  xcp  waxpl 
7)  56Sa  xal  t6  xpaxoc  ffov  tcJ)  a-^ta  icve6|iaTt 
eU  a(«ovac.  <iRv),  die  Acten  des  hi.  Pol^];- 
karp  (ahnlicher  Schluss;  tS  tj  56Sa  <jov  xcp 
TcaTpl  xal  TO)  ul(f)  xal  xco  Sc{ito  irveojiaTt  zU 
Touc  a^oSvac  Tuiv  a^wvtuv.  ip-Viv)  und  die  von 
Ruinart  herausgegebenen  Acten  der  scilli- 
tanischen  Martyrer,  des  hi.  Victor,  des  hi. 
Victor,  des  hi.  Theodotus,  des  hi.  Vincen- 
tius  und  der  hi.  Agape  und  Chionia,  welche 
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alle  mit  der  D.  schliessen.  Wir  werden 
damit  indessen  nicht  mit  Sicherheit  iiber 
das  4.  Jahrh.  gefiihrt.  BasUius  M,y  wo  er 
sich  uber  die  Einfuhrung  der  Formel  ,Ehre 
sei  dem  Yater  und  dem  Sohne  und  dem 
hi.  Geist^  den  Arianem  gegeniiber  verthei- 
digt,  benift  sich  fiir  seine  Behauptung,  dass 
diese  Formel  eben  so  alt  als  die  beiden 
anderen  (namlich  die  von  den  Arianern  be- 
vorzugte:  in  dem  Sohne  oder  durch  den 
Sohn)  sei,  auf  Irenaeus,  Clemens  von  Rom, 
Dionys  von  Rom,  Eusebius  von  Caesarea, 
Dionys  von  Alexandrien,  Origenes,  Gregor 
den  Wunderthater,  Firmilian,  Meletius,  de- 
ren  Aeusserungen  indessen  nicht  controlir- 
bar  sind  (De  Spiritu  sancto,  ad  s.  Amphi- 
loch.  c.  29,  al.  70 ;  die  Schrift  ist  von  zwei- 
felhafter  Echtheit).  Wie  dem  immer  sei, 
es  kann  kaum  einem  vemtLnftigen  Zweifel 
unterliegen,  dass  man  sich  bereits  im  3.  Jahrh. 
dieser  kleinem  D.  bedient  und  dass  die  Tauf- 
formel  Veranlassung  dazu  gegeben  habe. 
Charakteristisch  ist  in  dieser  Hinsicht,  wie 
sich  Amphilochiiis  (Epist.  Synod,  bei  Coteler. 
Monum.  Graec.  II  103;  Harduin  Cone.  I 
806)  aussert:  ,wir  mussen  so  taufen,  wie 
wir  getauft  wurden,  und  so  die  D.  sagen 
(6o£a;eiv),  wie  wir  (von  jeher)  geglaubt 
haben^ 

Der  Schlusssatz:  sicut  erat  in  principio 
etc.  ist  jedenfalls  erst  spater  als  der  Haupt- 
satz  der  D.  eingefiihrt  worden.  Das  Tole- 
tanum  IV  von  633  erwahnt  desselben  nicht, 
ebenso  wenig  hat  ihn  die  mozarabische  Li- 
turgie  oder  der  Tractat  De  virginitate,  den 
man  frfiher  Athanasius  zuschrieb.  In  Gal- 
lien  befahl  das  U.  Concil  von  Vai8on  (529) 
seine  Einftigung.  Die  Regula  s.  Benedidi 
giebt  dann  genauere  Vorschriften  iiber  die 
Recitirung  der  D.  nach  jedem  Psalm  des 
Officiums.  KRAUs. 

BRACHE^  s.  Teufel. 

DRACONARIUS.  Nach  Vegetius  (De  re 
milit.  I,  c.  23)  batten  die  RSmer  zweierlei 
Feldzeichen.  Die  vomehmsten  (oder  Le- 
^onszeichen)  waren  geschmiickt  mit  dem 
Bilde  des  Adlers,  die  geringeren  (oder  Co- 
hortenzeichen)  trugen  das  Bild  eines  Dra- 
chen.  Ob  die  Drachenfahnen  von  den  Scy- 
then  (wie  Arrian  will)  oder  von  den  Syriern 
oder  Chaldaem  (wie  bei  Ducange  Modestus 
angiebt)  entlehnt  seien,  mag  dahingestellt 
bleiben.  Der  Trager  eines  Legionszeichens 
hiess  Signifer,  der  eines  Cohortenzeichens  D. 
Spater  wurden  beide  Ausdriicke  promiscue 
gebraucht. 

Als  Constantin  Christ  geworden  war,  liess 
er  an  die  Stelle  des  Drachen  das  Mono- 
gramm  Christi  auf  die  Cohortenfahnen  setzen. 
Eine  solche  Fahne  nannte  er  L^barum 
(s.  d.   A.).     Der   Trager    eines   Labarums 


hiess  nach  wie  vor  Signifer  oder  D.  Nach 
Pelliccia  (De  christ.  eccl.  politia  II  113)  trug 
auch  bei  christlichen  Processionen  ein  Kle- 
riker  eine  dem  Labarum  ahnlicbe  Fahne, 
auf  welcher  man  das  Monogramm  Christi 
oder  ein  Kreuz  sah.  Die  Italiener  nannten 
diese  Art  Fahne  gonfalone. 

Als  in  der  zweiten  Halfte  des  4.  JahrL 
der  Gebrauch  aufkam  (Sozom,  Hist.  eccl. 
c.  Vni),  den  Processionen  ein  auf  einem 
langen  Stabe  befindliches  Kreuz  (Procea- 
sionskreuz)  voranzutragen,  ward  der  dieses 
Kreuz  tragende  Kleriker  bald  Staurophorus, 
bald  D.  genannt.  Schon  zu  Zeiten  der  er- 
sten  christlichen  Kaiser  batten  viele  Kir- 
chen  iiberaus  werthvolle  Processions-  oder 
Stationskreuze  (Mabillon  Mus.  ItaL  II  124; 
Mum  Arch.  Bemerk.  195  ff.).  Solche  Kreuze 
zu  tragen  war  ein  Ehrenamt.  Dies  hebt 
bei  de  Kossi  (Inscr.  christ.  urb.  Rom.  I  232) 
auch  eine  Grabschrift  LOCVS  lOANNIS 
STAYROFORI  ausdrficklich  hervor.  In 
Rom  und  dem  Abendlande  wurde  letzterer 
Name  jedoch  durch  den  Titel  D.  ganzhch 
verdrangt.  mCkz. 

APArOYMENOI.  Katecheten,  welche  au8 
dem  Laienstande  genommen  wurden,  s.  Du- 
cange Gloss.  Gr.  I  330. 

DREIECK^  das,  ist  ein  gerade  nicht  haiifi£ 
vorkonmiendes  altchristliches  Symbol  una 
wurde  als  solches  von  friiheren  Archaologen 
nicht  beachtet,  wozu  nicht  bloss  seine  Sel- 
tenheit,  sondem  vielleicht  ebenso  sehr  der 
Umstand  mitgewirkt  haben  mag,  dass  die 
Dreieinigkeitsbilder  der  alten  Manichaer  in 
Gestalt  eines  Dreiecks,  wie  Augustinus  (c 
Faustum  Manich.  XVIII,  c.  23)  bezeugt, 
von  der  Kirche  verworfen  wurden.  Und 
das  nicht  ganz  mit  Unrecht.  Denn  das 
gleichseitige  D.  zeigt  nur  die  drei  Seiten 
ohne  den  Mittelpunkt,  wie  umgekehrt  die 
spater  vorkommenden  Symbole  Y  und  T 
nur  die  vom  gemeinsamen  Mittelpunkt  aus- 
gehenden  drei  Richtungen  angeben. 

Erst  de  Rossi  (De  titul.  christ.  Cartb.  im 
Spicil.  Solesm.  IV  497  sq.)  hat  auf  die  sym- 
bolische  Bedeutung  des  Dreiecks  auf  ortho- 
doxen  Grabtiteln  aufmerksam  gemacht  Vor 
ihm  hatte  man  die  wenigen  bekanntenFaDe 
bei  Arinahi  Roma  subt.  I  605 ,  Lupi  Se- 
verae  epitaph.  64  u.  102,  Boldetti  Osserv. 
sopra  i  cimit.  402,  zu  denen  noch  ein  Lyo- 
ner  Fund  {Le  Blant  Inscr.  chr6t.  I  107) 
kam,  nicht  sonderlich  beachtet.  Als  de  Rossi 
die  christlichen  Grabtitel  von  Nordafrica, 
welche  die  franzosische  Regierung  (zusam- 
men  mit  den  heidnischen)  durch  Renter  hatte 
herausgeben  lassen,  behandelte,  wies  er  nach, 
dass  die  Dreiecke  auf  africanischen  Leichen- 
steinen  aus  der  Zeit  der  Vandalenherrschaft 
Bekenntnisse   der  hi.   Dreieinigkeit  gegen 
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die  dies  Dogma  bekampfenden  ariamBchen 
Tandalen  seien.  Nach  dem  Zeugnisse  des 
hi.  Zeno,  Bischofs  von  Verona  (1.  Ii  tract. 
14,  n.  4)  wurden  in  den  ersten  christlichen 
Jahrhunderten  den  Neophyten  Medaillen 
Oder  Enkolpien  verabreicht,  auf  denen  eine 
Art  dreiseitiger  Figuren  eingepragt  waren 


A^V  °A' 


FI^.  126.    Drei«oke  aaf  Intohrifteii  (rgl.  Arinfhl  605; 

Boldettl  402;  Lnpl  Ip.  Ser.  64,  102;  Le  BUnt  il49; 

de  Rossi  Spio.  Solesm.  IT  616,  498). 

znr  Erinnerung,  dass  die  Christen  auf  den 
Namen  der  hi.  Dreifaltigkeit  getauft  worden 
seien.  Von  einem  ahnlichen  Symbole  aus 
der  orsten  Zeit  des  Christenthums  auf  See- 
land  berichtet  Milnter  Sinnbilder  Taf.  I'^, 
Auf  dem  kupfemen  Deckel  eines  Taufge- 
fasses  sind  drei  gleich  grosse,  fast  in  der 
Form  eines  Dreiecks  mit  einander  verbun- 
dene  Fische  angebracht.  Der  Fisch  (s.  d. 
A.)  ist  hier  Bild  des  Getauften,  und  in  der 
Dreizahl,  sowie  in  der  Figur  des  Dreiecks 
liegt  eine  Hinweisung  darauf,  dass  die 
Taufe  stattgefunden  habe  im  Namen  der 
hi.  Dreifaltigkeit. 

Merkwfirmg  ist,  dass  die  Dreiecke,  sie 
mogen  in  Formen  vorkommen,  wie  sie  wol- 
len,  verbunden  sind  mit  d^m  Monogramm 
Christi  (sei  es,  dass  dieses  allein  steht,  sei 
es  inmitten  von  A  und  (*)).  Warum  das? 
Das  D.  ist  Symbol  der  Trinitat,  das  Mono- 

rtmm  ist  die  hi.  Namenchiffre  Christi, 
und  CO  bezeichnen  in  Verbindung  mit 
dem  Monogramm  des  Sohnes  Ewigkeit  (und 
Ghottheit).  Vgl.  Milnz  Archaol.  Bemerk.  99. 
Man  wird  also  kaum  fehl  gehen,  wenn  man 
in  beregter  Darstellung  angedeutet  zu  fin- 
den  glaubt  die  Worte  Kol.  2,  9 :  ,in  Christo 
wohnt  die  ganze  Fiille  der  Gottheit  leib- 
haftig'.     Vgl.  Kol.  1;  Joh.  10,  30.      MtNZ. 

BBEIFALTI6KEIT.  Der  Natur  der  Sache 
nach  standen  einer  figlirlichen  Darstel- 
lung der  hi.  D.  in  einem  abgeschlossenen 
Bilde  in  den  ersten  Zeiten  des  Christenthums 
noch  mehr  Grfinde  entgegen,  als  der  figur- 
tichen  Darstellung  Gottes  fiberhaupt  (so 
Qerbet  Esqmsse  de  Rome  chr6t.  ch.  VIII, 
n.  V);  wir  finden  eine  solche  darum  auch 
in  den  drei  ersten  christlichen  Jahrhunder- 
ten gar  nicht,  in  den  drei  folgenden  nur 
eine  solche  Darstellung,  in  welcher  alle 
drei  gottlichen  Personen  in  menschlicher 
Gestalt  erscheinen.  Dieselbe  findet  sich  auf 
einem  in  den  Fundamenten  der  von  Theo- 
dosius  d.  Gr.  erbauten  Paulskirche  gefun- 
denen,  jetzt  im  christlichen  Museum  des 


Lateran  befindlichen  Sarkophage  aus  der 
zweiten  Halfte  des  4.  Jahrh.;  es  ist  die 
schon  im  Art.  Adam  und  Eva  (s.  d.  A.) 
beschriebene  Scene  der  Erschaffung  Eva's 
(AbbUdung  bei  de  Rossi  Bull.  1865,  69). 
In  anderen  Bildem  wurde  der  hi.  Geist  in 
der  Gestalt  der  Taube  und  der  Vater  wahr- 
scheinlich  durch  die  aus  den  "Wolken  ra- 
gende  Hand  (s.  Hand),  Christus  unter  dem 
Symbole  des  Lammes  dargestellt;  ein  sei- 
ches Gemalde  in  der  Eirche  des  hi.  Felix 
zu  Nolabeschreibt  Paulin.  Nol  Ep.  XXXII, 
ed.  Migne  336  (203)  mit  den  Worten: 
toto  coroBcat  Trinitas  mysterio, 
Stat  Christus  agno,  vox  Patris  coelo  tonat, 
et  per  columbam  Spiritus  sanctuB  fait, 

sauctam  fatentur  crux  et  agnus  victimam. 

Der  letzte  Vers  beweist,  dass  in  dem  zwei- 
ten Verse  agno  und  nicht  amne  zu  lesen 
ist.  Cfr.  eb.  c.  I,  S.  Paul.  not.  152,  p.  881. 
Es  war  also  in  diesem  Gemalde  nicht  die 
Taufe  Christi  im  Jordan  abgebildet,  wie 
mit  Anderen  Martigny  v.  Trinity  glaubt. 
In  der  uns  erhaltenen  Abbildung  dieses 
letztern  Ereignisses,  einem  Gemalde  des 
Coemeterium  rontiani  {Aringhi^,  S.  I  381 
u.  II  527)  findet  sich  fiber  Christus  schwe- 
bend  der  hi.  Q^ist  in  Gestalt  einer  Taube, 
aber  keine  Darstellung  Gottes  des  Vaters. 
Das  Mosaik  aus  dem  6.  Jahrh.  in  S.  Cosma 
e  Damiano  (Ciampini  n.  Tab.  XVI)  ist 
ebenso  wenig  eine  Darstellung  der  hi.  Drei- 
faltigkeit, cut  in  der  H5he  zwar  die  Hand 
mit  dem  Kreuze,  das  Sinnbild  des  Vaters, 
erscheint,  aber  6ie  Darstellung  des  hi.  Gei- 
stes  fehlt,  indem  der  zur  Seite  befindliche 
Vogel  mit  Stemnimbus  mit  Ciampini  (1.  c. 
61)  als  Ph6nix,  nicht  aber  mit  Martigny 
(v.  Trinity)  als  Taube  und  Symbol  des  hi. 
Geistes  zu  deuten  ist.  Das  ganze  Bild  ist 
mit  ersterm  als  Darstellung  Salvatoris  no- 
stri  I.  C.  .  .  .  veluti  ad  coelos  ascensuri 
(1.  c.  60),  nicht  mit  letzterm  als  die  des 
auf  dem  Berge  lehrenden  Heilandes  anzu- 
sehen.  Das  Mosaik  von  Capua  (Ciampini 
II,  Tab.  LIV),  in  welchem  man  in  der 
Hohe  das  Brustbild  des  segnenden  Vaters, 
darunter  den  hi.  Geist  in  Gestalt  der  Taube 
fiber  Christus  auf  dem  Schoosse  Maria's 
schwebend  erblickt,  ist  aus  dem  8.  Jahrh., 
gehort  also  nicht  mehr  in  unsere  Zeit.  Da- 
gegen  gehoren  hierhin  einige  andere  Dar- 
stellungen,  namlich  die  Begrfissung  (Gen. 
18,  1)  und  die  Bewirthung  (Gen.  18,  6—9) 
der  drei  Engel  durch  Abraham,  in  den 
Bildem  aus  der  G^schichte  des  auserwahl- 
ten  Volkes,  mit  welchen  Sixtus  III  443 
S.  Maria  Maggiore  schmfickte.  Die  Bezie- 
hung  zu  dem  Geheimniss  der  hi.  D.,  welche 
man  in  diesen  Ereignissen  fand,  wird  uns 
durch  4i©  hi.  Vater  klar.  Im  obem  Theile 
erblickt  man  Abraham,  wie  er  tres  vidit 
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Fif.  127.    Motalk  in  8.  Cos  ma  e  Damiano  (nach  Clampini). 


et  unum  adoravit  (August  contr.  Maxim.  II, 
n.  7),  in  dem  untem  Theile  Abraham,  die 
an  dem  Tische  sitzenden  drei  Engel  be- 
wirthend  (Ciampini  Vet.  mon.  I,  Tab.  LI) ; 
auf  dem  Tische  liegen  drei  dreieckige 
Erode,  in  ihrer  Form  auf  die  tiefere  Be- 
deutung  der  Darstellung  hinweisend  (nonne 
unus  erat  hospes  in  tribus,  qui  venit  ad 
patrem  Abraham?  Hospes  et  amicus  pro- 
Bor  et  mansor,  et  omnia  illi  in  trinitate 
»unt  exhibita  humanitatis  obsequia,  quia 
trinitatis  gloria  refulget.  Trimum  attulit 
yitulum  pater,  tres  mensuras  similaginis 
conspersit  futura  mater,  paritura  filium, 
pro  quo  pater  mactaret  agnum;  et  ipsum 
corpus  Christi  in  trinitate  iam  fecerat  sa- 
cramentum;  Augustin,  Serm.  171).  Diese 
zweite  Scene  findet  sich  auch  auf  einem 
Mosaik  in   S.  Yitale  zu  Ravenna  aus  der 


Fif.  128.    Mosaik  in  8.  Yitale  zu  Rarenna  (nach 
Ciampini). 


Mitte  des  6.  Jahrh.  {Ciampini  Vet.  mon. 
II,  Tab.  XX).  Von  Inschriften,  welche  eine 
Anrufung  der  hi.  D.  enthalten,  sind  fol- 
gende  bekannt  geworden:  1)  eine  Grab- 
schrift,  welche  eher  vor  als  nach  Constantin 
zu  setzen  ist,  beginnt:  IN  DD  •  ET  •  SPI- 
RITO  •  SANTO  (in  Deo,  Domino  et  Spiritu 
sancto;  de  Rossi  Bull.  1873,  129;  1876, 
92)  und  verbindet  so  die  drei  Formeln  alt- 
christlicher  Grabschriften :  in  Deo,  in  Do- 
mino Christo,  in  Spiritu  sancto  (de  Rossi 
R.  S.  II  303)  zu  einer.  2)  Inschrift  aus 
dem  J.  403,  beginnend:  QVINCTILIANVS 
•  HOMO  .  DEI  •  CONFIRMANS  •  TRINI- 
TATEM  (de  Rossi  Inscr.  I  222,  n.  523). 
3)  Inschrift,  welche  j linger  als  das  Zeit- 
alter  der  Katakomben  ist:  IN  NOMINE 
PATRIS    OMNIPOTENTIS   ET   DOMINI 


NOSTRI    lESV 


t 


FIL    ET   SANCTI 


PARACLETI  (Bosio  148).  4)  Dieselbe  For- 
mel  findet  sich  auf  der  Inschrift  bei  Le 
Blant  Inscr.  chr6t.  de  la  Gaule  I  222.  Eine 
in  Aegypten  gefundene  griechische  Inschrift, 
in  welcher  ausser  den  drei  gottlichen  Per- 
sonen  noch  Engel  und  HeUige  angerufen 
werden,  gehort  wol  einer  spatem  Zeit  an 
(de  Rossi  Bull.  1875,  30).  heuser. 

DBEIKdNIGE^  s.  Magier. 

DUUMTIRAT,  eine  magistrale  Wflrde, 
deren  Bekleidung  nach  can.  IHbirit.  56 
wahrend  des  betr.  Jahres  von  der  kirch- 
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lichen  Gtememschaft  ausschloss  (ut  se  ab 
ecclesia  cohibeat) ;  die  Duumyim  batten  die 
Spectacula  zu  veranstalten  und  waren  da- 
her  in  steter  Gefahr,  dem  Gotzendienst 
Opfer  zu  bringen ;  daber  die  Vorschrift,  sie 
soUten  sichder  Communion  entbalten.  Vgl. 
Bingham  Yll  208  f.  und  den  Art.  Curialen. 


i\YNAM12  02H  oder  3^<nr)  Suvafjiic  auTw,  eine 
in  der  Bescbreibung  der  liturgiscben  Feier 
bei  lustin,  Apol.  II  98  vorkommende  Phrase, 
die  vielfacb,  wenn  aucb  mit  Unrecbt,  in 
einem  die  priesterlicbe  Gewalt  einscbranken- 
den  Sinne  aufj^efasst  wurde.  Ygl.  uber  die 
Controverse  Bingham  II  354  f.,  V  131. 


E. 


ECCLESIA  (ixxXijafa)  1)  =  conventus,  con- 
vocatio,  congregatiOy  das  zusammengerufene 
Yolk,  wie  der  Brief  des  Cyrill,  Alex,  an 
Aurelius  und  Valentin  es  definirt  und  wie 
noch  im  MA.  Amalarius  sagt  (De  eccl.  off. 
ni  2:  ecclesia  est  convocatus  populus  per 
ministros  ecclesiae  ab  eo  qui  facit  unanimes 
habitare  in  dome);  die  Versammlung  der 
glaabigen  Juden  beisst  so  scbon  I  Maccab. 
8,  13;  der  Ausdruck  ist  dem  Altertbum 
entlelmt :  t9jv  IxxXTptoev  IXs^ov  o\  A^vaTot 
tfjV  juvoSov  Tuiv  xata  t?jv  ic6Xiv  {Ammoniiis), 
Vgl.  Ducange-Henschel  III  3. 

2)  Uebertragen  (continens  pro  contento) 
ist  E.  =  dem  Gebaude,  welcbes  die  ver- 
sammelten  Glaubigen  umschliesst.  Dticange 
glaubt  das  Wort  in  diesem  Sinne  schon 
I  Kor.  11,  20  u.  22  zu  finden.  Zur  Zeit 
Augustins  war  die  Bezeichnung  langst  ge- 
braachlich:  sicut  appellamus  ecclesiam  ba- 
silicam  qua  continetur  populus  u.  s.  f.  (Ep. 
157;  vgl.  Quaest.  sup.  Levitic.  Ill  57),  sie 
findet  sicb  schon  bei  TertuU,  De  idol.  c.  7 
(ehristianum  ab  idolis  in  ecclesiam  venire) 
und  Lactant.  De  mort.  persec.  12  (in  alto 
enirn  constituta  ecclesia  ex  palatio  videba- 
tur).  Auf  Inschriften  sebr  oft:  HUhner 
hscT.  Brit.  Christ,  n.  130  (175),  216 ;  Inscr. 
Higp.  chr.  50,  107,  109,  115,  155,  175, 
184,  172  (EGLESIA). 

3)  E.  ist  die  Gemeinde  der  Glaubigen, 
90  ECCLESIA  FRATRVM,  das  an  einem 
Orte  bestehende  collegium  frcUrum  oder  die 
fratemitas  (s.  d.  A.;  vgl.  de  Rossi  R.  S. 
Ill  512;  Kratis  R.  S.  58  f.).  Cyprian  Ep. 
66*  (ed.  Hartel  733)  giebt  von  der  E.  jene 
beruhmto  Definition :  ecclesia  pkbs  sacerdoti 
adunata  et  pastori  stw  grex  adhaerens.  Das 
ist  die  E.  an  jedem  einzelnen  Biscbofssitze, 
dami  fibertragen  aber  aucb  die  Gemeinschaft 
der  katholiscben  Christen  auf  der  ganzen 
Erde  (a.  Kirche). 

4)  £.  bezeichnet  aucb  die  bischoflicbe 
oder  Kathedralkirche  xax'  ^So)^v.  So 
hei  Procop,  De  bello  Persico  II  9  u.  10. 
Im  MA.  kommt  es  dann  aucb  vor  fiir 
Pfarrhaus,  Can.  Hibem.  bei  Martkne 
Anecd.  IV  4,  s.  Ducange,  und  fiir  K lo- 
st er.  Die  Kathedrale  des  Bischofs  pflegt 
man  im  MA.  meist  E.  maior  oder  E.  mater, 
matrix  zu  nennen.  kraus. 


ECGLESIIRGH  (lxxX7|<naV/7)c)  beisst  in 
der  griechischen  Kirche  der  Sacristan,  docb 
kommt  der  Titel  6  fjie^ac  E.  aucb  ffir  den 
Patriarchen  von  CP.  vor  (Hist.  Cone.  Flo- 
rent.  XIII  10). 

ECCLESUSTIGUS.  1)  Ein  Mitglied  der 
Ecclesia,  im  Gegensatz  zum  Heiden  oder 
Haretiker,  so  Hieron.  Praef.  in  Script,  eccl., 
Ep.  62,  1,  inRufin.  II  4.  So  aucb  oUx- 
xXY)(jta(jTtxot  heiCyrill  Hieros,  Cat.  XIV 
4  (al.  7).  Andere  Beispiele  bei  Vales,  zu 
Eus.  H.  e.  n  25. 

2)  Ein  Geistlicher,  gewohnlicb  ein  in  den 
unteren  Weihen  stebender:  Quotmiltdeus 
Diac,  Ep.  ad  August,  in  dessen  Lib.  de 
Haeresib.  Cone,  Vasens,  3:  die  Presbyter 
sollen  nicht  per  quemcumque  ecclesiasticum, 
sed  per  subdiaconum  das  Chrisma  vom  Bi^ 
schof  bolen  lassen.  Vgl.  Cod.  Theod.  De 
decurion.  Xn  1,  leg.  49.  In  diesem  Sinne 
nennt  wol  aucb  Eus.  H.  e.  11  25  den  Caius 
einen  IxxXYiaiaortxiv  ofvSpa. 

3)  Clericus  ecclesiasticus  beisst  bei  Isidor. 
Hisp.  De  eccl.  off.  11  3  ein  seinen  Obern 
rite  unterstellter ,  nicbt  akephaler  Geist- 
licher. 

EFKAINIA,  8.  Kirchweihe. 

EDESSA^  s.  Schulen,  theologische. 

EHE  und  EHELICHE  YEBHILTNISSE. 

I.  Inschriften.  1)  Aetas  nubilis.  Das 
Alter,  in  welchem  die  Madchen  in  Italien 
und  Griecbenland  im  Altertbum  zur  Ehe 
gegeben  wurden,  war  durchschnittlich  das 
15.,  docb  gab  das  vollendete  12.  die  zur 
Ehe  berechtigende  Volljahrigkeit  (Rossbach 
Die  rom.  Ehe  417  ff.).  Es  kam  baufig  vor, 
dass  die  Elien  schon  friiher,  etwa  im  10. 
oder  11.  Jahre  abgeschlossen  wurden,  docb 
traten  die  Gattenrechte  erst  mit  dem  abge- 
laufenen  12.  Jahre  der  Frau  ein  (Pompo- 
nitis  Digg.  XXUI  2—4).  Zahlreiche  Bei- 
spiele fiir  die  Statistik  dieser  Altersverhalt- 
nisse  aus  den  Inschriften  hat  Friedldnder 
Sittengesch.  Roms  I  549  ff.  gesammelt.  Dass 
die  Madchen  aucb  bei  den  alten  Christen 
so  friihe,  meist  zwischen  dem  12.  und  15. 
Jahre,  verehelicht  wurden,  haben  denn  durch 
epigraphische    Belege    Cavedoni  Dell'   et^ 
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consueta  nelle  nozze  degli  antichi  Oristiani 
(Estr.  deU'  albo  offerto  dalla  R.  Accademia 
in  Modena  agli  sposi  eccelsi  Fr.  F.  Gemi- 
niano  d^ Austria  d  Este  ed  Aldegonda  Aug. 
Carolina  di  Baviera)  und  Friedlander  a.  a. 
0.  558  (vgl.  den  Konigsberger  Lectionskatal. 
1864)  nachgewiesen.  Dem  romischen  Recht 
entsprechend  hat  das  Kirchenrecht  die  Pu- 
bertat  des  weiblichen  Geschlechts  auf  12, 
die  des  mannlichen  auf  15  Jahre  festge- 
setzt.  Dem  entsprechen  die  epigraphischen 
Data.  Cavedoni  constatirte  8  Frauen,  die 
im  Alter  von  12 — 13  Jahren  verheiratet 
waren,  9  im  Alter  von  13,  11  in  dem  von 
U,  16  von  15,  13  von  16,  11  von  17, 
9  von  18,  8  von  19,  9  von  20,  6  von  21, 
5  von  22,  wenige  von  vorgeriickterm  Alter, 
so  dass  die  moisten  Ehen  zwischen  dem 
14.  und  17.  Jahre  des  Madchens  geschlossen 
worden  zu  sein  scheinen.  Es  kommen  aber 
auch  bei  den  Christen  Ehen  in  friiherm 
Alter  vor  (s.  Beispiele  bei  Fabreiti  269, 
190,  Boldetti  385,  417,  461),  die  naturlich 
aber  auch  erst  nach  vollendetem  12.  Jahre 
rechtmassig  wurden.  Dies  erhellt  aus  der 
bei  Fabreiti  270,  131  mitgetheilten  In- 
schrift:  A  •  FRI  •  CA  •  NYS  •  FOR  •  TVN  • 
A  •  TE  .  CONIV  •  GI  •  CVM  •  QVEN  •  FE- 
CIT |  IN  •  CONIV  •  GIVM  •  ANNOS  •  N 
VIU  •  MENSES  •  N  II  •  DIES  N  XXVII 
•  I  QVE  NYBSIT  •  ANNORVM  •  N  XV  • 
MENSVM  •  N  Villi  •  QVE  •  VIXIT  |  AN- 
NIS  N  XXni  •  MENSES  N  H.  Ein  Bei- 
spiel  solcher  Fruhzeit  bildet  auch  die  von 
davedoni  mit  Unrecht  beanstandete  n.  107 
bei  de  Rossi  Inscr.:  CONST ANTIAE  BE- 
NEMERE  I  NTI  •  BIRGINIVS  CASTE 
CON      PARI  •  CVM  •   QVA  •  FECIT  • 

A  I  ^(^NNIS  •  Vni  •  QVE  VICSIT  AN- 

NIS  •  XVmi  •  I  MENSES  •  VHII  •  DIES  • 
XVII  •  IBIT  •  IN  I  PACE  •  VI  •  KAL  • 
DECENBRES  •  I  LIMENIO  •  ET  •  CATV- 


LINO  •  I 


t 


CONSS   -I    (=  a.   349). 


Friedldnder  citirt  hierzu  passend  Aug.  Conf. 
VI  13,  23:  iam  petebam  (uxorem  Medio- 
lani),  iam  promittebatur,  maxime  matre 
dante  operam,  quo  me  iam  coniugatum  ba- 
ptismus  salutaris  acciperet  —  puella  pete- 
batur  cuius  aetas  ferme  biennio  minor  quam 
nubilis  erat  (also  10  Jahre),  et  quia  ea 
placebat,  exspectabatur.  Vgl.  dazu  eb.  IX 
9,  19:  (Monica)  ubi  plenis  annis  nubilis 
facta  est  tradita  viro  servivit  velut  domino. 
FQr  das  ostromische  Reich  ergiebt  sich  aus 
den  beiden  von  Friedldnder  a.  a.  0.  ab- 

fedruckten  Epigrammen  des  Agathius  und 
*aulus  Silentiarius  (beide  unter  lustinian) 
das  Gleiche  (Anthol.  Palat.  Ill  68,  102, 
dazu  IV  278,  Ep.  729  a). 


2)  Dauer  der  Verheiratung  oft  an- 
gegeben  durch  die  Formel  FECIT  IN  CON- 
IVGIO,  CVM  QVA  FECIT  u.  s.  f.  (s.  oben). 
Die  Angaben  sind  hier  wie  diejenigen  der 
Lebenszeit  zuweilen  sehr  minutios:  so  in 
zwei  Inschriften  bei  Marangoni  Cose  gent. 
464  u.  465  (in  letzterer:  QVI  •  ME  |  CV  ■ 
VIXIT  •  AN  I  N  •  Xin  •  MEN  |  X  •  DIES 
XVI  •  OR  III). 

3)  Andere  Details,  wie  dass  die  (fat- 
ten friiher  unverheiratet  gewesen  seien,  was 
man  in  den  Ausdriicken  VIRGINIVS,  VIR- 
GINIA zu  finden  glaubt.  Dahin  gehort 
auch  die  mehrmals  vorkommende  Bezeich- 
nung  VNIVIRA  (VNIBIRA),  Eines  Man- 
nes  Frau.  Es  ist  bekannt,  wie  die  zweite 
Ehe,  voUends  die  dritte  u.  s.  f.,  bei  den 
alten  Christen  zwar  nicht  verboten,  aber 
als  Zeichen  geringer  Enthaltsamkeit  be- 
trachtet  wurde.  Vgl.  de  Rossi  Inscr.  I,  n. 
882;  Gelas.  Ep.  14  bei  Thiel  Epist.  Rom. 
Pontif.  375,  dazu  Natal  Alex,  BL  e.  XI  32 
(ed.  Bing.).  Andere  Stellen  bei  Heinecc 
Ad  1.  lul.  et  Pap.  Popp.  302.  Uebrigena 
hatte  selbst  bei  den  heidnischen  Romem 
die  zweite  Ehe  etwas  Anstossiges;  vgl.  die 
Belegstellen  bei  Becker-Marquardt  V,  1,  40, 
Anm.  190.  Auch  auf  profanen  Grabsteinen 
werden  die  univirae  oft  lobend  erwahnt. 
Eb,  Orelli  2742,  4530. 

Die  Ehe  eines  Freigelassenen  mit 
einer  femina  clarissima,  die  also  das  ro- 
mische  Gesetz  nicht  anerkannte,  ist  in  dem 
Epitaph  der  Cassia  Feretria  bezeugt  {d€ 
Rossi  Bull.  1866,  25),  wo  der  Titel  claris- 
simus  dem  Manne  fehlt. 

4)  Ausdriicke,  welche  das  eheliche 
Gliick  bezeugen.  Einmal  die  allgemeinen 
Phrasen:  CONIVGI  DIGNAE  —  DVL- 
CISSIMAE  ET  mCOMPARABILI  (BuU. 
1873,  53)  —  CONIVGI  OPTIMO  ET  IN- 
NOCENTISSmO  —  CONIVGI  FIDELIS- 
SIMAE,  PVDICISSIMAJ3,  CASTAJJ,  SAJf- 
CTAE,  BENEMERENTI  u.  s.  f.,  dann  die 
formliche  Bezeugung  des  Friedens  und  der 
Eintracht,  in  welchen  man  die  Ehe  zuge- 
bracht;  so  auf  einer  sehr  alten  Inschrift 
bei  Lupi  Sev.  Epit.  145:  CECILIVS  •  MA- 
RITVS  •  CECILIAJE  •  |  PLACIDINAE  •  CO- 
IVGI  •  OPTIMAE  •  I  MEMORIAE  •  CVM  • 
QVA  •  VIXI  •  ANNIS  •  X  •  |  BENE  •  SE- 
NE  •  VL  •  LA  •  QVERELLA  •  IXOTS  ]  • 
Andere  Beispiele  haben  Lupi  a.  a.  0.  144 
und  Martigny  p.  450  gesammelt.  Ich  hebe 
hervor:  SINE  ALTERITRVM  ANIMI  LE- 
SIONEM  {BoldeUi  455);  SINE  VLLA  EN- 
IVRIA  {Doni  107);  SINE  VLLA  DISCOR- 
DIA  {BoldeUi  372);  SINE  LESIONE  ANI- 
MI  MEI  (Passionei  64");  SINE  VLLA 
CONTROVERSLA.  (de  Rossi  Inscr.  n.  1128); 
QVAE  VIXIT  MECVM  INCVLPABILI- 
TER  ET  CVM  OMNI  SVAVITATE  dul- 
CISSIME  (Bull.  1864,  34);  VENERABILI 


Digitized  by 


Google 


Ehe  und  eheliche  Verh&ltnisse. 


383 


AC  RARI  EXEMPLI  FEMINAE  |  PVDI- 
CISSIMAE  CONIVGI DYLCISSIME  |  ALE- 
XANDER  FECIT  QVE  NYMQVAM  |  ME- 
CVM  DISCORDIA  QVA  FIDELIS  HA- 
BERE POTVIT  BENEMERENTI  etc.  (de 
Rossi  Inscr.  n.  194,  a.  367);  VRBICA  .  .  . 
QYAE  EIVS  •  OBSEQVIO  •  |  SEMPER  • 
NOBIS  •  CONVENIT  •  |  IN  •  MATRIMO- 
NIO  (Gruter  1058*);  RVFINA  •  QVE  • 
MECYM  •  BENE  •  LABORAVI  (Maran- 
goni  Act.  s.  Vict.  123).  Costay  seine  Rippe, 
nennt  ein  Ehemann  seine  Gattin,  ein  Aus- 
druck,  der  mit  Rucksicht  auf  Gen.  2,  21 
auch  von  Greg.  Naz.  (bei  MuratoiH  Anecd. 
gr.  38  f.)  angewendet  wird,  sonst  aber  und 
in  der  Latinitat  sich  nirgends  mehr  findet: 
VISCELIVS  •  NICENI  •  COSTAE  •  SVAE 
(de  Rossi  Inscr.  I,  n.  151,  a.  362;  vgl.  das.). 
Die  Treue  eines  Weibes,  die  einen  weiten 
Weg  nicht  scheut,  um  die  Memoria  ihres 
Gatten  zu  begehen,  schildert  das  Epitaph 
Muratori  Thes.  1909  » :  MARTINA  •  CARA 

•  CONIVX  •  QVAE  I  VENIT  •  DE  •  GAL- 
LIA •  PER  •  MANSIONES  I  L  .  VT  •  COM- 
MEMORARET  •  MEMORI 1  AM  •  MARITI 

•  SVI I  BENE  •  QVIESCAS  •  DVLCISSIME. 

5)  Zeugnisse  fUr  die  Enthaltsam- 
keit  zwischen  Eheleuten.  Die  Ab- 
Btinenz  eines  verheirateten  Priesters  be- 
zeugt  die  oft  reproducirte  Inschrift  von 
Villeneuve  bei  Avignon  (Le  Blant  n.  597) : 
IVRA  SACERDOTH  SERVANS  |  NOMEN- 
QVE  IVGALIS.  Von  Laien,  welche  in  der 
Ehe  enthaltsam  lebten,  kennen  wir  nur  ein 
epigraphisches  Denkmal,  die  Inschrift  von 
Aosta  {Le  Blant  n.  391):  (Ampelius  et 
Singenia)  QVORVM  VITA  TALIS  fuU  ut 
lin  I  QVENS  CONIVX  MARITVM  XX 
Annas  |  EXCEDENS  IN  CASTITATE  PER- 
PE^Ma  I  PERDVRARET  u.  s.  f. 

6)  Die  Unaufloslichkeit  der  Ehe 
scheint  ausgesprochen  in  einem  Epitaph 
von  501  aus  S.  Lorenzo  nelV  agro  Verano, 
dessen  Fragmente  de  Rossi  Bull.  1866,  14  f. 
herausgegeben  hat: 

haC  SVB  LEGE  DEV^  nuptiS  CONSOR- 

TLL  vmxiT 

corpORIBVs  cunctis  eSSET  VT  VNA  CARO. 

7)  Als  Typus  fiir  die  Grabschrift  einer 
Chnstin,  welcher  ihr  heidnischer  Gatte 
ein  Grab  setzt,  kann  die  von  Maffei  Mus. 
Veron.  464,  n.  6  gegebene  Inschrift  gelten. 
Vgl.  Morcelli  Afr.  christ.  11  90  f.;  Le  Blant 
Inscr.  chr6t.  de  la  Gaule,  preface  CXXV. 

II.  Kunstvorstellungen.  1)  Art 
der  Eheschliessung  (die  conluctatio 
tnanuum) ;  sie  war  auf  einem  geschnittenen 
Steine  des  Abbate  Andreani  mit  der  Bei- 
Bchrift  VT  FX  (utere  felix,  der  Ausdruck, 
dessen  sich  der  Vater  bediente,  indem  er  die 
Tochter  dem  Schwiegersohn  ubergab);  so 
auch  auf  einem  Ringe  (vgl.  Greg.  Tur.  Hist. 
VI  30)  dargestellt,  wie  Bnonarruoti  Vetri 


208  berichtet.  Sonst  findet  sich  diese  Dar- 
stellung  nur  noch  auf  zwei  Goldglasem  und 
auf  einer  Medaille.  Jene  sind  bei  Garrucci 
Vetri  Tav.  26"  u.  26"  abgebUdet.  Beide 
Glaser  zeigen  die  ganzen  Figuren  der  bei- 
den  Ehegatten,  die  Frau  links  vom  Be- 
schauer,  also  zur  Rechten  ihres  Mannes 
(diese  Stellung  wird  auch  auf  den  fibrigen 
Darstellungen  hauslicher  Scenen  beobachtet), 
der  Mann  nimmt  mit  seiner  Rechten  ihr 
Handgelenk ;  ihre  Eopfe  scheinen  unbedeckt, 
doch  lasst  sich  bei  der  Fig.  26  "  nicht  mit 
Bestimmtheit  sagen,  ob  der  Hinterkopf  der 
Frau  nicht  das  statt  des  Flammeum  der 
Romerinnen  eingefuhrte  Velamen  tragt.  Der 
Brautigam  tragt  eine  weite  faltenreiche  Toga, 
die  Braut  ein  mit  Perlen  besetztes  Kleid, 
ihr  Haar  ist  gekrauselt.  Auf  dem  erstem 
Glas  sieht  man  zwischen  den  Gatten  eine 
Saule,  wol  einen  Altar,  tiber  dem  sie  sich 
die  Hande  reichen ;  darflber  schwebt  ein  O, 
wol  der  Trauring,  fiber  diesem  eine  grosse, 
reiche  Krone,  der  Eranz  der  Brautleute, 
von  dem  Tertull.  De  coron.  13  spricht  (co- 
ronant  nuptiae  sponsos)  und  den  Chrysost. 
Hom.  IX  in  I  Tim.  also  erklart:  6t(i  tooto 
(JtI^ovoi  xaTc  xe^oXatc  iTrtTCdevrat ,  aup.poXov 
T^C  vixrjc,  ^Tt  dTQrcTjTot  7ev6juvot,  outu)  irpoa- 
^p^ovrat  TTJ  euvj),  3ti  p.9)  xaTT)7(ovi(j^^av  Giro 
T^c  TjSov^c.  Die  Umschrift  des  Glases  lau- 
tet:  VIVATIS  IN  DEO.  Das  zweite  der 
Glaser,  welches  hier  Fig.  129  wiedergegeben 


Fig.  129.    Ooldglas  (nach  Garrucoi) 

ist,  zeigt  weder  Altar  noch  Ring  und  Krone, 
hat  dagegen  zwischen  den  Eopfen  der  bei- 
den  Gatten  das  Monogramm  Christi  als  An- 
deutung  des  Segens  Christi  (Tert.  Ad  uxor. 
II  9:  unde  sufficiam  ad  enarrandam  felici- 
tatem  eius  matrimonii,  quod  ecclesia  con- 
ciliat  et  confirmat  oblatio,  et  obsignatum 
angeli  renunciant,  et  pater  rato  habet;  vgl. 
De  pudic.  c.  4;  Clem.  Al.  Paedag.  Ill  11; 
Amhros.  Ep.  70,  al.  24;  Siric.  Ep.  ad  Hi- 
mer.  Tarrac,  ed.  Schoenemann  410),  oder 
des  Priesters,  unter  welchem  die  Ehe  ab- 
geschlossen  wird.  Rechts  von  der  Braut 
sieht  man  eine  RoUe,  vermuthlich  den  H  e  i- 
ratscontract  (tabidae  nuptiales,  s.  Tert. 
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Ad   uxor.   II  3).     Die   Umschrift  ergiebt: 
MARTVRA  EPECTETE  VIVATIS. 

Die  in  Rede  stehende  MedaiJle,  eine  sel- 
tene  Goldmunze,  wurde  bei  Gelegenheit  der 
Heirat  Pulcheria's  mit  Marcian  gepragt,  und 
zeigt  auf  dem  Revere  gleichfalls  die  con- 
luctatio  manuum  der  beiden,  hier  mit  dem 
Nimbus  begabten  Gatten;  Christus,  mit 
kreuzformigem  Nimbus,  legt  seine  Rechte 
auf  die  Schulter  Marcians,  die  Linke  auf 
diejenige  der  Pulcheria.  Die  Umschrift  hat : 
FELICITER  NVPTIIS  (s.  Abbildung  bei 
Mozzont  Tav.  ist.  eccl.  V  55). 

2)  Unter  die  Klasse  der  zur  Erinne- 
rung  an  die  Hochzeit  gegebenen 
Geschenke  rechne  ich  a)  zunachst  das 
hochinteressante  Schmuckkastchen  des 
ehemaligen  Musee  Blacas,  jetzt  im  British 
Museum  (s.  Visconti  0pp.  var.,  ed.  Labus 
I  216;  rfM^mcowr^  Sculpt.  IX*;  Kraus^Die 
christl.  Kunst  in  ihren  fr.  Anf.  214  u.  s.  f.), 
welches  die  Toilette  der  Venus  im  obern, 
drei  Frauen  mit  Weihrauchfass  (?)  und 
musikalischen  Instrument  en  im  untern  Feld, 
dazwischen  die  Inschrift:  SECVNDE  •  ET 
•  PROIECTA  •  VIVATIS  •  IN  •  CHRIs^o 
zeigt. 

b)  Derselben  Kategorie  gehoren  jene 
verhaltntesmassig  zahlreichen  Goldglaser 
an,  auf  welchen  die  Gatten  bald  als  Brust- 
bilder,  bald  in  stehender  Figur  abgebildet 
sind  und  auf  denen  moistens  eine  Accla- 
mation den  Zweck  oder  die  Veranlassung 
des  Geschenkes  anzeigt.  Es  sind  nachste- 
hende  Nrn.  bei  GafTUcci  Vetri :  Tav.  1  * 
(Brustbilder ,  ein  mittleres  Medaillon,  mit 
PIE  ZESES);  27*  (Brustbilder,  hier  aus- 
nahmsweise  der  Mann  rechts,  in  der  Mitte 
Saule  mit  Krone?  rechts  und  links  Volu- 
mina);  27*  (Brustbilder,  Inschrift  mit  PIE 
ZESES);  27 »  (Brustbilder,  ohne  alle  Bei- 
gabe) ;  27  *  (Brustbilder,  Christus  mit  Nim- 
bus legt  Kronen  auf  die  Haupter  der  Gat- 
ten,  PIE  ZESVS  [!]);  27*  (Brustbilder, 
PIE  ZESES);  27 «  (Brustbilder,  ohne  Bei- 
gabe);  27''  (Brustbilder,  eine  Art  Krone 
zwischen  beiden);  28*  (Brustbilder,  VIN- 
CENTI  VIVAS  CVM  S  ...  A);  28 *  (Brust- 
bilder, PIE  ZESES,  Mann  wieder  rechts); 
28^  (Brustbilder,  Mann  rechts,  die  Frau 
hat  ein  Volumen  in  der  Hand  und  das  Re- 
tiolum  oder  Reticulum,  ein  gestricktes  Netz, 
fiber  dem  Haar;  Inschrift:  IBA  BIbas  cVM 
PRaEIECTA);  28^  (Brustbild  eines  offen- 
bar  hervorragenden  Paares;  der  Mann  hat 
ein  Volumen  in  der  Linken,  im  obern  Felde 
war  ein  guter  Hirt  und,  wahrecheinlich, 
Petrus  und  Paulus;  Umschrift:  DlOtnitas 
amicORVM  ROMANE  PIE  ZESES  CVM 
TVA  .  .  .  NE);  28*  (Brustbild,  MAXIMA 
VIVAS  CVM  DEX  •  TRO);  28 «  (Brust- 
bilder; die  Frau  hat  ein  Band,  xe^oXoSla- 
fxtov ,   als  Haarechmuck   oder  Aufsatz ,   ein  I 


Liebesgott  schwebt  zwischen  den  Hauptem ; 
Umschrift:  .  .  .  ANE  TZVCINVS  BIBITE); 
28'  (Fragment  eines  Brustbildes  mit  CAI 
VIVA  .  .  .);  29*  (Brustbilder,  Christus  legt 
Kranze  auf  das  Haupt  der  Gatten,  s.  bei- 
stehende  Fig.    130,   IVCVNDE   CVRACE 


Fig.  130.    Ooldglas  (nach  GarraocI). 

[=  KuptaxTJ]  ZESES;  die  Frau  hat  Perlen 
oder  sog.  polimena  im  Haar;  Fulgentius 
Mythol.  praef. :  quarum  mulierum  dexterior, 
verenda  quadam  maiestate  subnixa,  elatae 
frontis  polimina  argenteis  astrorum  crispa- 
verat  margaritis);  29 *  (Brustbilder,  Chri- 
stus legt  ebenfalls  Kranze  auf  die  Haupter : 
dVLCIS  ANIMA  VIVAS);  29 »  (dasselbe; 
Umschrift:  SIRCTA  •  LVCIFER  •  VIVAS  • 
CVM  TVIS  •  FELICITER  ZESES);  29* 
(ganze  Figuren,  zwei  Kinder  vor  den  Gatten, 
der  Vater  legt  die  Rechte  auf  die  Schulter 
der  Frau,  beide  legen  die  Linke  auf  die 
Schulter  der  Kinder,  von  denen  das  eine,  ein 
Knabe,  eine  RoUe  halt,  zwischen  den  Kin- 

dern  das  Monogramm  \(^:  POMPEIANE 

ET  TEODORA  VIVATIS,  vgl.  Fig.  131); 
29*  (Brustbild,  mit  einem  Kinde,  Monogramm 

darfiber  Krone:    SEVERE  COSMAS 


X 


LEA  ZESES);  30*  (Brustbilder,  mit  zwei 
Kindern:  CARITOSA  VENANTI  VIVATIS 
IN  DEO);  30*  (desgl.,  mit  zwei  Kindern: 
AMADA  ET  ABAS  MARA  GERMANVS 
VIVAS);  30 »  (desgl.,  mit  ememKind,  RoUe 
zwischen  den  Eltern:  PIE  ZESES);  30* 
(desgl.,  mitRolle:  PIE  ZESES);  30*  (desgl., 
PELETE  VIVAS  PARENTIBVS  TVIS); 
30 «  (desgl.,  EVFINE  [fur  Rufine]  RE- 
SPECTA  VIVATIS  IN  DEO);  31  ♦  (desgl., 
mit  drei  Kindern:  PIE  .  .  .);  31*  (desgl., 
mit  einem  Kind,  wol  nicht  christlich?);  31 ' 
(ganze  Figuren,  mit  einem  Kind,  wol  nicht 
christlich  ?) ;  32  *  (ganze  Figuren,  mit  einem 
Kind,  das  ein  offenes  Buch  halt;  Rollen: 
OMOBONVS  BENEROSA  BVLC VLVS  PIE 
ZESES);  32 » (grosse  Platte,  Brustbilder,  mit 
vier  Kindern:  ...  IN  [cum?]  omniBYS  VE. 
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STBw  •  P  •  Z, 
ob  chriBtlich?); 
32«(Brach8t&ck, 
Frau).  Dazu 
kommen  einige 
Glaaer,  auf  de- 
nen  nur  einer 
der  Gatten  dar- 
gestellt  ist:  31^ 

(Mutter  mit 
Kind  auf  dem 
Schooss ,  eine 
halt  das  Fla- 
bellum  [s.  d.  A.] 
fiber  den  Eopf 

des    Edndes : 

QVIRAC6  [?] 
CVM  TVIS,  8. 

untenstehende 
Abbildang  Fig. 
132);  31^(Mut- 
ter  mit  Kind, 
ohneBeisohrift); 
32*  (auf  einer 
Bank  sitzende  Mutter  mit  einem  spielenden 
Knaben,  Umschrift:  COCA  VIVAS  PA- 
RENTIBVS  TVIS;  nur  der  Sohn  oder  der 


Ilf.  181.    Ctoldf^lM  (naeh  Oarmooi) 


Fig.  182.    GoldflM  (naoh  Garmooi). 

Gatte  ist  dargesteUt:  32 «  (Umschrift:  AL- 
MACHI  DVLCIS  VIVAS  CVM  CARIS 
TVIS;  die  Person  halt  einen  gekrOmmten 
Stab  in  der  Rechten;  ob  christlich  ?). 

c)  Ebenfalls  |A.vi^(iLY)c  x^F^^  mdgen  jene 
geschnittenen  Steine  gewesen  sein, 
welche  zwei  Fische  neben  dem  Anker 
schwimmend  vorstellten.  Einen  Onyx  die- 
ser  Ghittung  publicirte  Lupi  Sever.  Epit.  64. 
Vielleicht  waren  dies  Steine,  welche  in 
Trauringe  geffigt  waren,  deren  Inschrif- 
ten  auch  zuweilen  Bezug  auf  die  Verhei- 
ratune  batten  {Spon.  Misc.  Sect.  IX  297). 
Vgl.  d.  Art.  Ringe. 

d)  Sarkopha^darstellungen.  Sie 
Bind  denjenigen  der  Fondi  d'oro  ganzlich 
yerwandt  und  zeigen  entweder  die  Brust- 
bflder  der  verstorbenen  Oatten  in  einem 
MedaiUon  {Bottari  Tav.  20,  84,  137  u.  s.  f.) 
Oder  einer  Muschel  (ebend.  Tav.  94;   vgl. 

Seal-Eneyklopftdla. 


Maffei  Veron. 
ill.  m  54;  de 
Rossi  Inscr.  I, 
n.  118,  p.  72; 
s.  auch  Imagi- 
nes clypeatae). 
Selten  nur  ist 
der  Verlobungs- 
act  dargesteUt; 
in  der  Kegel  ist. 
nicht,  wie  auf 
den  heidnischen 
Denkmalem,die 
eheliche  Liebe 
und  Oemein- 
schaft,  sondem 
der  letzte  Ab- 
schied,dieTren- 
nung  durch  den 
Tod,vorgestellt. 
So  der  Sarg  des 
Probus  und  der 
Proba  Faltonia 
(5o«artTav.l7 
u.  18),  wo  die  Frau  jenes  Obergewand 
tragt,  das  als  Schleier  dais  Haupt  halb  ver- 
htUlt  (daher  nubere)  und  das  bis  auf  die 
Eniee  herabgeht.  Auch  das  MedaiUon  Tav. 
20  scheint  den  Abschied  der  Ehegatten  vor- 
zustellen.  Also  eine  rein  menschUch  em- 
pfundene,  auf  den  nichtchristUchen  Sarko- 
phagen  so  gelaufige,  bekanntlich  von  Goethe 
so  schon  empfundene  DarsteUung.  Der  Mann 
pflegt  die  zu  seiner  Rechten  stehende  Gat- 
tin  an  der  Hand  zu  halten,  beide  blicken 
sich  mit  einem  Ausdruck  der  Trauer  an. 
In  des  Gatten  Linken  sieht  man  eine  Rolle, 
die  entweder  den  Ehecontract  (tabulae  nu- 
ptiales,  s.  d.  A.)  oder  die  mappa  als  Anzei- 
chen  h5hem  Standes  bedeutet.  Beigeord- 
nete  Symbole,  welche  ebenfalls  auf  die  ehe- 
liche Liebe  und  Treue  gedeutet  werden, 
sind  z.  B.  auf  Bottari? s  Sarkophag  Tav.  17 
und  18  Tauben,  welche  an  Fruchtkorben 
picken,  auf  Tav.  20  zwei  Delphine;  ich 
lasse  die  Deutung  dieser  auch  unter  anderen 
Umstanden  vorkommenden  SinnbUder  dahin- 
gesteUt  (s.  die  Art.).  Sehr  bezeichnend  ist 
das  Vorkommen  von  Eros  und  Psyche 
zu  Fiissen  des  Ehepaares  auf  einem  von 
F.  Schultze  (Arch.  Stud.,  Wien  1880,  99  ff.) 
publicirten  Sarkophag  der  ViUa  Ludovisi. 
Von  anderen  hierhergehorigen  Sarkophagen 
seien  noch  folgende  erwahnt :  der  Sarkophag 
des  Catervius  und  der  Severina  zu  Tolen- 
tino  zeigt  das  Ehepaar  zwischen  Petrus  und 
Paulus;  in  den  Inschriften  heisst  es:  QVOS 
PARIBVS  MERITIS  IVNXIT  MATRIMO- 
NIO  DVLCI  II  OMNIPOTENS  DOMINVS 
TVMVLVS  CVSTODIT  IN  AEWM  ||  CA- 
TERVI  SEVERINA  TIBI  CONIVNCTA 
LAETATVR  ||  SVRGATIS  PARITER 
CRISTO  PRAESTANTE  BEATI  (MabUlon 

26 
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It.  rtal.  223,  besser  Fabretti  740  f.).  Nicht 
minder  interessant  ist  der  auch  yon  Martigny 
angezogene  Sarkophag,  der  1844  zu  Aries 
ausgegraben  (Bull,  del  Ist.  di  Corrisp.  1844, 
12  ff.)  und  seither  von  Le  Blant  veroffent- 
licht  wurde.  Seine  durch  Pilaster  in  funf 
Felder  getheilte  Fa^de  zeigt  im  ersten  Feld 
einen  nackten,  jungen  I&ieger,  der  ein 
Pferd  am  Zugel  halt;  im  zweiten  das  An- 
gebot  der  Ehe:  der  Jiingling  spricht  zu 
einer  Jungfrau;  im  dritten  den  Abschluss 
der  Ehe,  der  hier  schon  bartiee  Krieger 
reicht  der  Braut  uber  dem  Altar  die  Rechte, 
wahrend  seine  Linke  das  Volumen  mit  dem 
Ehecontract  halt;  im  letzten  Felde  sieht 
man  den  Krieger  bereits  bejahrt,  mit  dich- 
term,  langerm  Barte,  immer  noch  sein  Pferd 
haltend,  d.  h.  dem  Kriegsdienste  treu  ge- 
blieben.  So  fasst  Martigny  die  Scene  auf; 
Le  Blant  dagegen  (Sarcophages  de  la  ville 
d' Aries,  pi.  23,  24,  1  u.  2,  p.  40  f.),  welcher 
den  Sarkophag  abbildet,  sieht  in  den  die 
Ecken  desselben  darbietenden  Kriegern  die 
beiden  Dioskuren,  deren  Kopfe  zugleich  das 
Bildniss  des  Gatten  in  seinen  verschiedenen 
Lebensaltem  waren.  Diesen  Darstellungen 
liegt  jedenfalls  keinerlei  christliche  Idee  zu 
Grunde,  und  wenn  man  die  bekannte  Ab- 
neigung  der  Christen  gegen  den  Kriegsdienst 
erwagt,  konnte  man  sich  schwerlich  fiir  den 
christlichen  Ursprung  des  Sarges  entschei- 
den.  Indessen  deuten  die  an  Frfichten  picken- 
den  Taubchen  schon  auf  einen  solchen  hin, 
den  das  an  den  Schmalseiten  an^ebrachte 
Wunder  der  Brodvermehrung  una  die  nur 
noch  fragmentarisch  erhaltene  Darstellung 
yon  Aposteln  mit  Yolumina  ausser  Zweifel 
setzen.  Doch  bleibt  immer  die  auch  yon 
Martigny  bemerkte  Moglichkeit,  dass  ein 
ursprtnglich  heidnischer  Sarkophag  hier  spa- 
ter  zu  christlichen  Sculpturen  yerwendet  wor- 
den  sei,  was  jedenfalls  wahrscheinMcher  ist, 
als  dass  der  Sarg,  so  wie  er  ist,  yon  den 
christlichen  Eautem  bestellt  wurde. 

In  dem  Sarkophag  yon  Aries  sieht  V. 
Schidize  a.  a.  0.  105  eine  Ausnahme  yon 
der  Regel,  welche  wir  oben  erwahnten,  und 
nach  welcher  durchgehends  der  Moment  der 
Trennung  dargestellt  ist ;  ich  sehe  nicht  ein, 
mit  welchem  Recht.  Dagegen  sind  die  drei 
anderen  yon  ihm  yermerkten  Ausnahmen 
derselben  Regel  wol  anzuerkennen,  namlich 
der  zweite  ^g  in  Villa  Ludoyisi  (S. 
106),  wo  das  Ehepaar  oben  auf  dem  Deckel 
gelagert  ist  (dessen  christlicher  Charakter 
mir  aber  durch  die  bereits  yon  Muratori 
TV  839  *  gegebene  Inschrift  nicht  ySllig  ge- 
sichert  ist) ;  der  Sarkophag  in  Tolentino 
(Mabill.  It.  ItaL  223  ^  Santini  Saggio  deUe 
Mem.  eccl.  di  Tolent.,  Macerata  1789,  p.  II, 
Tay.  3  u.  4;  Coined  Antich.  Pisane  V  257, 
260  f.;  Garrucci  Tay.  303,  304)  mit  jugend- 
lich-heiteren  Gesichtem ;  endlich  der  Sarko- 


phag in  der  Erypta  yon  S.  Ciriaoo  in  An- 
cona  (abg.  Corsini  Relaz.  dello  Bcuoprimenio 
e  ricognizione  fatta  in  Ancona  aei  sacri 
corpi  (S  S.  Ciriaco  etc.,  Rom.  1756,  pi.  4 — 6; 
Appdl  Monuments  24). 

Das  Hineingreifen  heidnischer  Sujets  in 
die  Matrimonialdarstellungen  haben  wir  oben 
an  dem  Schmuckkastchen  mit  der  Venus 
genetrix  gesehen,  die  hier,  in  ihrer  Be- 
ziehung  zu  den  Sponsalia,  die  luno  Pro- 
nuba  yertritt  (ygl.  Rosshach  Rdm.  Hochzeits- 
und  Ehedenkmaler,  Lpz.  1871,  19,  60  f.). 
Noch  weiter  geht  der  yon  SchuUze  a.  a.  O. 
publicirte,  hochinteressante  Sarkophag  der 
Villa  Ludoyisi,  wo  die  Pronuba  zwischen 
die  Gatten  tritt,  ahnlich  wie  auf  zahlreichen 
heidnischen  Denkmalem  (Bottari  II  117; 
Rosshach  a.  a.  0.  Taf.  I;  OoH  Inscr.  ant. 
in.  Tab.  34;  Lasinio  Raccolta,  Tay.  101, 
bei  SchuUze  a.  a.  0.  112.  Die  ideale,  mit 
der  (Tce^dcvT)  geschmflckte  Frauengestalt  laast 
in  der  That  wol  nur  an  luno  Pronuba  den- 
ken  —  also  eines  der  merkw&rdigsten  Bei- 
spiele  yon  Synkretismus.  kraus. 

EHEBRUCH.  Derselbe  gait  in  alien  Pro- 
yinzen  der  Kirche  als  eines  der  schwersten 
Verbrechen  und  bildet  daher  eine  stehende 
Rubrik  in  den  Busskanones.  Ehebrecher 
werden,  wenn  sie  Eleriker  sind,  abgesetzt, 
zuweilen  auch  nach  der  Absetzung  noch 
mit  weiteren  Strafen,  wie  Exconmiunication 
(Neocaes,  c.  1,  lUib,  18)  oder  Einsperrung 
(Aurel.  n,  c.  7),  bel^.  Laien  mussten 
sich  mehrjahriger  Busse  unterziehen;  die 
Synode  yon  Mvira  bestimmt  c.  69  u.  78 
fiinf  Jahre  und  im  Wiederholungsfall  im- 
merwahrende  Ausschliessung  (c.  9  u.  47), 
die  yon  Ancyra  sieben  Jahre  (c.  20),  Basi- 
lius  (c.  58)  sogar  15  Jahre,  woyon  der 
Biisser  yier  als  flens,  fQnf  als  audiens,  yier 
als  substratus  und  zwei  als  consistens  yer- 
bringen  soil.  Gregor  von  Nyssa  setzt  sogar 
18  Jahre  Busse  an.  MerkwtLrdiger  Weise 
yerlangen  Basilius  (1.  c.  u.  c.  77)  und  nach 
ihm  ie  TmUansynode  (c.  87)  yon  dem, 
welcher  sein  Weib  yerlasst  und  eine  andere 
heiratet,  eine  Busse  yon  nur  sieben  Jahren. 
Die  letztgenannte  Synode  bedroht  femer 
den,  welcher  sich  mit  der  yerlobten  Braut 
eines  Andern  yerstindigt  (c.  98),  mit  der 
Busse  des  Ehebrechers.  Im  Falle  eines 
Ehebruchs  war  es,  entsprechend  den  Wor- 
ten  Christi  Matth.  5,  31.  32,  dem  uuBchol- 
digen  Theile  erlaubt,  den  andern  zu  yer- 
stossen.  Schon  lustin  erwahnt  eines  Falles, 
wo  sich  eine  christliche  Frau  yon  ihrem 
heidnischen  Manne  trennte  wegen  Ehebruchs 
und  unnatiirlicher  Laster  (Apol.  U,  c.  1). 
Hermas  entscheidet  in  ahnlichem  Falle  eben- 
so,  mit  dem  ausdrficklichen  Zusatz,  der  un- 
schuldige  Theil  mtisse  fur  sich  bleiben  (Mand. 
4,  1).    Dies  war  also  die  Praxis,  schon  be- 
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Tor  ee  eine  aasdrflckliche  Gesetzgebung  fiber 
^iesen  Punkt  gab.  Letztere  interpretirte 
wfort  die  Worte  des  Herrn  (Matth.  5,  31  f.) 
in  demBelben  Sinne,  dass  sie  im  ^alle  eines 
Ehebruchs  Scheidong  gestattete,  aber  ohne 
-den  getrennten  Gatten  anderweitige  Wie- 
^erverheiratong  zu  erlauben  {fUib,  c.  9). 
In  der  griechiBchen  Kirche  tritt  hierbei  nur 
die  kleine  Verschiedenheit  hervor,  dass  bei 
Ehebrfichen  der  Frau  vom  Manne  yerlangt 
wurde,  er  mfisse  die  ehebrecherische  Frau 
entlassen,  umgekehrt  aber  das  Weib  in  der 
Ehe  mit  ihrem  ehebrecherischen  Gatten  ver- 
bleiben  konnte,  in  der  Hofifhung  auf  Besse- 
rang  desselben.  Basilms  erwahnt  dies  £p. 
<^.  9  als  bestehende  Gewohnheit,  jedoch 
ohne  seinen  Beifall  ausznsprechen.  Yon 
Klerikern  hingegen  wurde  auch  in  der  la- 
teinischen  Earche  strenge  verlangt,  dass  sie 
die  ehebrecherische  Frau  entlassen  (Ulib. 
c.  75;  vgl.  Neocaes,  8),  und  ihnen,  wenn 
-sie  dies  nicht  thun,  mit  Absetzung  gedroht. 
Aber  auch  der  unschuldige  Mann  durfte, 
wenn  er  sein  ehebrecherisches  Weib  ver- 
stossen  hatte,  nicht  wieder  heiraten  (Teii, 
Adv.  Marc.  IV  34),  und  es  wird  dieser 
Grondsatz  auch  durch  c.  10  der  ersten  Sy- 
node  von  Aries  ausdrficklich  bestatigt:  et 
prohibentur  nubere.  Die  darauffolgenden 
Worte:  in  quantum  possit,  consilium  iis  de- 
tur,  ne  alias  accipiant,  stellen  keineswegs, 
ine  Manche  geglaubt  haben,  jenes  Verbot 
wieder  in  Frage,  sondem  gedenken  nur  der 
Schwierigkeit ,  die  die  Aufrechterhaltung 
jenes  Eirchengesetzes  bei  jungen  Eheleuten 
(adolescentes)  etwa  finden  kann.  Dann  sol- 
len  sich  die  Diener  der  Kirche  alle  Mfihe 
geben,  um  sie  von  einer  solchen  Uebertre- 
tung,  die  ihnen  nach  dem  bfirgertichen  Ge- 
setze  freistand,  abzumahnen  und  abzurathen. 
H^«^  Conc.-Gesch.  1 179;  MUnchen  Bonner 
Zeitschr.  f.  Theol.,  H.  27,  42  ff.;  DdUtnger 
Christenthum  und  Kirche   388,    und  Bei- 

lage  m.  KELLNER. 

EHE6ESETZE.  Wenn  wir  auch  von 
f5nnlichen  Gesetzen  fiber  die  ehehchen  Ver- 
haltnisse  aus  den  ersten  drei  Jahrhunderten 
nichts  aufweisen  kdnnen,  so  war  doch  auch 
damals  keineswegs  der  subjectiven  Willkflr 
fireier  Spielraum  gelassen,  ,zu  heiraten,  wel- 
die  man  wollte,  wie  und  wieviele  man  wollte\ 
wie  es  bei  lustinus  if.  Dial.  c.  Tryph.  c. 
141  heisst,  sondem  es  bestand  von  Anfang 
der  Kirche  ein  auf  den  christlichen  Lehren 
fiber  die  Ehe  beruhendes  Gewohnheitsrecht. 
Daher  ist  Athenagoras  berechtigt,  von  den 
bei  den  Christen  geltenden  Gesetzen  zu  re- 
den,  nach  welchen  jeder  sein  Weib  nehme 
(xotd  Tol>c  6^'  i^[Lm  tsdei(jilvouc  v6{iouc,  Legat. 
c.  33).  Dies  ist  um  so  begreiflicher,  als 
Christus  nirgend  die  jfidischen  E.  beseitigt, 
sondem  im  GegentheU  sie  durch  Einschran- 


kung  der  Ehescheidung  auf  den  einzigen 
Fall  des  Ehebruchs  verscharft  hatte.  So- 
dann  lebten  die  ersten  Christen  in  einem 
Reiche,  das  eine  ausgebildete  Ehegesetz- 
gebung  besass.  Manche  derselben  gingen 
sogar  fiber  die  Grenzen  des  Naturredits 
hinaus,  und  wenn  die  Christen  nicht  un- 
nothig  die  Conflicte  mit  der  Staatsgewalt 
vermehren  und  sich  bfirgerlichen  Nachthei- 
len  aussetzen  woUten,  so  mussten  sie  die- 
selben  befolgen.  Eine  Bestatigung  des  Ge- 
sagten  ist  es,  wenn  wir  gelegenheitlich 
durch  Clemens  Al,  Strom.  II  23  erfahren, 
dass  Ehen  mit  Yerwandten,  oder  solche, 
die  in  Folge  von  Zwang  und  Nothigung 
geschlossen  wurden,  nach  diesem  christ- 
lichen Gewohnheitsrecht  untersagt  waren. 
Dass  Ehen  mit  Heiden  als  unstatthaft  gal- 
ten,  erfahren  wir  aus  TertuUian  u.  A.  Auf 
diesen  Grundlagen  entwickelte  sich  nach 
dem  Aufhoren  der  Verfolgungen  die  christ- 
liche  Ehegesetzgebung.  Yereinzelte  Bestim- 
mungen  werden  bereits  von  den  Synoden 
zu  JSlvira,  Ancyra,  Neocaesarea  und  Lao- 
dicea  erlassen.  Insbesondere  bethatigte  sich 
die  christliche  Anschauung  von  der  Ehe  da- 
rin,  dass  das  EUndemiss  der  Blutsverwandt- 
schaft  auf  die  Consobrini,  Vettem,  und  bald 
darauf  auch  auf  die  Sobrini  ausgedehnt  und 
das  der  Schwagerschaft  auf  feste  Principien 
zurfickgeffihrt  wurde.  Durch  Berficksichti- 
gung  der  ehelichen  Verhaltnisse  zeichnen 
sich  aus  die  sog.  kanonischen  Briefe  des 
hi.  Basilius  und  die  Trullansynode  in  der 
griecluschen  Kirche ;  in  der  lateinischen  aber 
treten  die  Fortschritte  in  der  Gesetzgebung 
besonders  bei  den  gallischen  Synoden  des 
6.  Jahrh.  zu  Tage.  In  Gallien  war  nam- 
lich  nach  der  Bekehrung  der  Franken  ein 
Wiederaufbau  der  kirchfichen  Verhaltnisse 
mdglich  und  nothwendig  geworden,  wozu 
audi  Unterweisung  der  Neubekehrten  fiber 
die  Eheverbote  und  Angewohnung  dersel- 
ben an  das  kirchliche  Ehegesetz  gehorte. 
Wir  finden  also  von  diesen  Synoden  manche 
gewiss  schon  vorher  beobachtete  Eheverbote 
zum  erstenmal  formulirt,  so  bei  den  Syno- 
den von  Agde  506,  Epaon  517,  Clermont 
(Arvernense  I)  535,  Pam  537,  OrUans(in) 
538,  wahrend  z.  B.  die  gleichzeitige  zweite 
Synode  von  Toledo  sich  mit  einem  allge- 
meinen  Yerbote  der  incestuosen  Ehen  (c.  5) 
begnfigt,  ohne  die  Grade  aufzuzahlen.  Das- 
selbe  wird  dann  am  Ausgang  desselben 
Jahrhunderts  wiederum  eingesch&rft  durch 
die  zwei  Synoden  von  Tours  567  und  Au- 
xerre  578.  Die  Synode  von  Rheims  625 
nimmt  zum  erstenmal  die  Hfilfe  der  welt- 
lichen  Obrigkeit  zur  Trennung  von  verbo- 
tenen  Ehen  in  Anspruch;  denn  bis  dahin 
hatte  man  sich,  um  die  Befolgung  der 
kirchlichen  E.  durchzusetzen,  mit  Kirchen- 
strafen  begnfigt,  so  zwar,   dass  man  bei 
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Ehen,  welche  die  Kirche  missbilligte,  ftir 
die  Contrahenten  oder  die  Eltern  derselben, 
ah  Anstifter  solcher  Ehen,  Bussstrafen  und 
Aa88chlie88ung  auf  bestimmte  Zeit  yer- 
Mngte.  In  anderen  Fallen  werden  die  Con- 
trahenten auf  80  lange  ausgeschlossen, 
bis  sie  ihr  Yerhaltniss  auflosen,  und  zu- 
weilen  aach  noch,  nachdem  dies  geschehen 
ist,  mit  weiteren  Bussstrafen  belegt,  z.  B. 
Ancyr.  c.  25.  Man  konnte  versucht  sein^ 
zn  glanben,  die  alte  Eirche  habe  in  solchen 
F&llen  ein  trennendes  Ehehinderniss  ange- 
nommen,  allein  dem  ist  nicht  so.  Excom- 
munication und  Yerhangung  von  Kirchen- 
strafen  sind  an  sich  noch  kein  Beweis  der 
Nichtigkeit  einer  Ehe  (Schtdte  Handb.  des 
kathol.  Eherechts  309).  Um  ein  sicheres 
Eennzeichen  fiir  das  Yorhandensein  eines 
imped,  dirimens  im  Sprachgebrauch  der  alten 
Gesetze  zu  gewinnen,  unterscheidet  Gibert 
Traits  hist.  I  4—18  zwischen  der  blossen 
Trennung  der  Eheleute,  welche  auch  dann 
gefordert  werden  kann,  wenn  das  weitere 
Zusammenwohnen  nnstatthaft  und  die  co- 
pula eine  illicita  geworden  ist,  und  zwischen 
der  Trennung  der  Ehe  selbst,  wie  sie  bei 
Basil,  Ep.  c.  6,  Agath,  c.  61,  der  auch  be- 
sagt,  dass  die  Getrennten  melioris  coniugii 
ineundi  libertatem  haben,  AureL  II,  c.  17, 
Matiscon,  c.  12,  gefordert  wird.  In  solchen 
Fallen  wird  dann  der  stattgehabten  Yer- 
bindung  der  Name  ,Ehe'  verweigert  und 
sie  mit  entehrenden  Bezeichnungen ,  wie 
adulterium,  fomicatio  u.  s.  w.,  belegt.  Nur 
in  solchen  Fallen  ist  mit  Sicherheit  fur  li- 
gamen,  consanguinitas,  affinitas  und  pro- 
fessio  religiosa  ein  trennendes  Ehehinderniss 
aus  den  ersten  sechs  Jahrhunderten  nach- 
zuweisen;  doch  giebt  Gibert  1.  c.  5,  observ.  1 
zu,  dass  die  Alten  auch  noch  andere  Im- 
pedimente  fur  trennende  angesehen  haben 
konnen,  ohne  dies  direct  auszudrQcken. 
Diese  Ansicht  findet  ihre  Bestatigung,  wenn 
man  manche  unbestimmt  gefasste  Eanones, 
wie  Arvem,  I,  c.  12,  AureL  II,  c.  10,  mit 
ganz  bestimmt  gefassten,  wie  z.  B.  Aurel. 
in,  c.  10  u.  a.,  vergleicht.  Die  Sache  ist 
also  jedenfalls  alt,  wenngleich  die  Termino- 
logie  erst  durch  das  Decretalenrecht  einge- 
fUhrt  wurde.  Wie  die  Christen  sich  an  die 
Eheyerbote  des  romischen  Rechts  hielten, 
insofem  dieselben  nicht  gegen  die  Unauf- 
losbarkeit  des  Ehebundes  verstiessen,  so 
nahm  auch  das  spatere  Ciyilrecht  im  Codex 
Theodosianus  una  lustinianeus  auf  die  kirch- 
lichen  Ehehindemisse  Rucksicht  Streitig- 
keiten  iiber  die  beiderseitigen  Befugnisse 
oder  die  Grenzen  der  weltlichen  und  geist- 
lichen  Gewalt  in  Bezug  auf  Ehegesetzge- 
bung  kamen  nicht  vor.  Ebenso  wenig  l&sst 
sich  fiber  die  Befugnisse  und  Grenzen  in 
der  Gesetzgebung  zwischen  der  kirchlichen 
Centralgewalt  und   den  Particularsynoden 


aus  Mangel  an  Quellen  etwaa  Besdmmtes 
sagen.  Das  wichtigste  Werk  fiber  alle  jre- 
schichtlichen  Punkte  hinsichtlioh  der  £3ie 
bleibt  Histoire  on  tradition  de  T^lise  ear 
le  sacrement  du  mariage,  Paris  1725,  3 
Bde.  4®,  von  Joh.  Pet.  Gibert,  Dr.  theoL  a. 
canon.,  f  zu  Paris  1736.  Danach  die  Ar^ 
beiten  von  Moif  (Das  Eherecht  der  ChiisteiL 
bis  zur  Zeit  ^urls  d.  Gr.,  aus  den  Quellen 
dargestellt,  Regensb.  1833),  Klee,  GdsM, 
Knopp,  SchuUe  u.  A.  Die  Quellen  gebea 
Beveridge,  Assemani,  Brttns,  Pitra  in  den 
einschligigen  Werken.  kellhkr. 

EHESCHEIDUNO.  Es  ist  hier  nicht  der 
Ort,  auf  die  oft  ventilirten  Aeusserungen  dee 
Herm  fiber  die  Unaufldslichkeit  der  Eke 
einzugehen  und  die  Frage  zu  erortem,  wie 
es  sich  mit  jener  Einschranku^  verhalte, 
,es  sei  denn,  dass  es  wegen  Hurerei  g^ 
schehe\  Es  muss  daffir  ai^  die  exegetisch- 
dogmatische  Litteratur,  u.  A.  auch  Carlblam 
Ueber  Ehescheidung,  in  der  Dorpater  Ztschr. 
f.  Theol.  1859,  524;  Jid.  MnUer  Ueber  Ehe- 
scheidung,  Berl.  1855;  Weiss  Die  Schrift- 
lehre  v.  d.  Elhescheidung,  in  der  Deutschen 
Zeitschr.  f.  christl.  Wissensch.  1856,  259; 
DoUinger  Christenth.  u.  Kirche  393  ff.,  460  flf., 
verwiesen  werden.  Die  Aulassungen  der  Kir- 
chenyater  fiber  diesen  Gegenstand  hat  Bing- 
ham  IX  349  ff.  gesammelt.  Sie  erklaren 
durchschnittlich  die  Unauflosbarkeit  der  Ehe 
praeter  ex  causa  adulterii  (so  TertuU.  c. 
Marcion.  lY  34)  oder  icotpexxic  X^u  irop- 
ve(ac  (Chrys,  Hom.  XYH  m  Matth.  p.  177, 
ahnlich  schon  Clem,  Al.  Strom.  U  33),  in- 
dem  sie  eine  Wiederverheiratung  gleichwol 
nicht  gestatten.  So  Lactant.  Ep.  diy.  inst. 
c.  8:  Deus  praecepit  non  dimitti  uxoron 
nisi  crimine  adulterii  devictam  et  numquam 
coniugalis  foederis  vinculum  nisi  ruperit  re- 
solvatur.  Ygl.  auch  Basil,  c  9 ;  Aster.  Horn. 
5  bei  Cotnbefis  Bibl.  PP.  auct.  nov.  I  82. 
Am  ausffihrlichsten  ist  Hieron,  Ep.  30  in 
Epitaph.  Fabiol.  c.  1:  praecepit  Dominus 
uxorem  non  debere  dimitti,  exoepta  causa 
fomicationis ,  et  si  dimissa  fuerit,  manere 
innuptam.  Quidquid  viris  iubetur,  hoc  oon- 
sequenter  redundat  in  feminas.  Neque  enim 
adultera  uxor  dimittenda  est,  et  vir  moe- 
chus  retinendus.  Si  quis  meretrici  iungitur, 
unum  corpus  facit:  ergo  et  quae  scoitEitori 
impuroque  sociatur,  unum  cum  eo  corpus 
efficitur.  Aliae  sunt  leges  Caesarum,  aHae 
Christi ;  aliud  Papinianus,  aliud  Paulus  no- 
ster  praedpit  Apud  illos  viris  impudioitiae 
frena  laxantur,  et  solo  stupro  atque  adul- 
terio  condemnato,  passim  per  lupanaria  et 
ancillulas  libido  permittitur,  quasi  culpam 
dignitas  faoiat,  non  voluntas:  apud  nos,  quod 
non  licet  feminis,  aequo  non  Hcet  viris,  et 
eadem  servitus  pari  conditione  oensetur. 
Weiter  sagt  derselbe  Comm.  in  Matth.  19 : 
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sola  fomicatio  est,  quae  uxoris  Tincat  af- 
feetom.  UbicmnqTie  igitur  est  fornicatio  et 
f<»mcatioiiis  suspicio,  libere  uxor  dimittitar. 
DarQber  freillch  sind  die  Yater  nicht  einig, 
was  unter  Ehebruch  und  Hurerei  be- 
grifTen  sei.  Hennas  in  s.  Pastor  II,  2,  4 
zfihlt  unter  die  moechatio  auch  den  Gbtzen- 
dienst,  wie  dies  auch  Augustm  thut.  Die 
AjMchauung,  dass  eine  yollkommene  Ehe 
{and  nur  einer  solchen  konnte  die  Unauf- 
loslichkeit  eignen)  nur  zwischen  Christen 
mdglich  sei,  gewann  bald  die  Oberhand. 
£2b  wurden  nun  auch  andere  Trennungs- 
grfinde  Seitens  der  christlichen  Kaiser  an- 
erkannt.  Das  Oonstantin  Kugeschriebene  G^ 
setz  Cod.  Theod.  lib.  Ill,  tit.  16  de  repud. 
1.  1  nennt  als  solche:  Todtschlag,  Gift- 
mischerei,  Ghrabersch&ndung.  Theodosius 
i  J.  fBgte  {Cod.  lust.  lib.  V,  tit.  XVU  de 
repud.  1.  8)  noch  Hochverrath,  Diebshand- 
werk,  Luderlichkeit  u.  s.  f.  hinzu.  Vgl. 
uber  diese  und  spatere  Gesetze  Bingham 
IX  356—364.  KEAU8. 

EHESCHLIESSUNO.  I.  Der  E.  ging  die 
Yerlobung  vorher,  welche  im  Alterthum 
bei  den  Christen  sowol  als  bei  Juden  und 
Heiden  hauptsachlich  das  Work  der  Eltem 
war  (vgl.  I  Kor.  7,  36—38;  Const,  apost. 
IV  11  und  lUib.  c.  54,  wo  Eltem,  welche 
die  Sponsalien  berechnen,  mit  dreijahriger 
Ausschliessung  bestraft  werden,  und  B^U. 
Ep.  ad  AmpMl.  38  u.  42).  Daher  sind  die 
Tabulae,  von  welchen  TertuU.  De  virg.  vel. 
c.  11  spricht,  die  Urkunden,  welche  die  Ab- 
machungen  der  Eltem  iiber  die  Mitgift  ent- 
hielten.  Die  E.  selbst  geschah  unter  Mit- 
wirkung  der  Kirche.  Dies  besagt,  wenn 
auch  nur  ganz  im  Allgemeinen ,  schon  die 
ilteste  Stelle,  welche  der  E.  Erwahnung 
thut.  ,E8  geziemt  sich,^  heisst  es  bei  Ig- 
natius M.  Ep.  ad  Polyc.  5,  ,das8  die  Per- 
sonen,  welche  einander  ehehchen  wollen, 
ihre  Verbindung  mit  Gutheissung  ([UT(3t  7v<o- 
)iT)c)  des  Bischofs  schliessen,  damit  sie  nach 
dem  Sinne  Gottes  und  nicht  der  Begiertich- 
keit  gemass  sei.^  Nicht  bloss  der  letzte  Zu- 
^atz  und  die  Natur  der  Sache,  sondem  auch 
der  sonstige  Gebrauch  des  Wortes  'yvcofiY) 
bei  Ignatius  (vgl.  Eph.  3  u.  4,  Smjm.  6, 
Polyc.  c.  1  u.  8)  zeigt,  dass  darunter  mehr 
als  ein  blesses  Wissen  des  Bischofs  um  die 
£.  gemeint  set  EbenfaUs,  ohne  sich  auf 
Einzelheiten  einzulassen,  aber  doch  schon 
bestimmter,  drCLcken  zwei  andere  Stellen 
dieses  aus.  In  den  pseudoclementinischen 
HomiMen  Ep.  Clem,  heisst  es,  ,die  Priester 
sollen  die  jun^en  Leute  ehelich  verbinden^ 
(tobc  viouc  icpoc  7d[{iov  CeuYvdtcoaav),  und  in- 
dem  diese  Worte  dem  Clemens  in  den  Mund 
gelegt  werden,  wird  die  Sache  in  das  apo- 
stohsche  Zeitalter  hinaufgerilckt.  Dasselbe 
geschieht  in  den  Const,  apost.  lY  2,  wo 


die  Apostel  vorschreiben :  ,den  Mannbaren 
gewahret  eheliche  Yerbindungen ,  ihr  Bi- 
schofe.^  Hieran  reiht  sich  das  Zeugniss 
TertuUians:  ,woher  soil  ich  die  Krafte  neh- 
men,  um  das  Gliick  einer  Ehe  zu  schildem, 
welche  durch  die  Kirche  gestiftet,  durch 
die  Darbringung  des  Opfers  bestatigt  und 
mit  dem  Segen  besie^lt  ist,  welchen  die 
Engel  ansagen  und  der  himmlische  Yater 
genehm  halt^  (Ad  uxor.  II  9).  Dieser  Stelle 
zufolge  vollzog  sich  die  feierliche  kirchliche 
E.  in  drei  Acten:  erstens  der  Eingehung 
vor  der  Kirche,  d.  h.  vor  ihren  Dienem, 
wie  aus  Monog.  c.  11  deutUch  hervorgeht, 
wo  TertuUian  an  die,  welche  eine  zweite 
Ehe  eingehen  wollen,  die  Frage  richtet: 
,wie  wurdest  du  dastehen,  wenn  du  eine 
Ehe  begehrtest,  wie  sie  diejenigen,  von  wel- 
chen du  sie  begehrst,  nicht  schliessen  dilr- 
fen,  der  monogamische  Bischof,  die  Priester, 
die  Diakonen  desselben  heiligen  Branches 
(sc.  der  Monogamie),  und  die  Wittwen,  von 
deren  Genossenschaft  du  dich  selber  aus- 
schliessest.  Diese  wtlrden  offenbar  Manner 
und  Weiber  ebenso  zusammengeben ,  wie 
sie  die  Bissen  Essen  (buccellae)  vertheilen. 
Denn  diesen  Sinn  hat  bei  ihnen  (den  Psy- 
chikem)  das  Wort :  gib  dem,  der  da  bittet. 
Und  sie  w^den  euch  zusammengeben  in 
der  Kirche,  die  eine  Jungfrau  ist.'  Mit 
den  buccellae  ist  schwerlich  auf  die  Eucha- 
ristie,  hochstens  auf  die  Eulogien  angespielt, 
am  wahrscheinlichsten  aber  auf  die  Aus- 
theilung  der  Speisen  bei  den  A^pen.  Den 
zweiten  Act  bildete  die  Darbrmgung  des 
Opfers,  den  dritten  der  Segen.  Yon  dieser 
Benediction  ist  in  den  Quellen  haufig  die 
Rede.  Siricius  Ep.  ad  Himer.  Tarr.  c.  4 
u.  9  erwShnt  ihrer  als  des  Actes,  welcher 
die  Ehe  eigentlich  vollendet  und  nach  des- 
sen  Empfang  sie  nicht  mehr  f^  ein  ehe- 
brecherisches  Yerhaltniss  gehalten  werden 
kann.  Hoc  ne  fiat  (anderweitige  Yerhei- 
ratung)  modis  omnibus  inhibemus,  quia  ilia 
benedictio,  quam  nupturae  sacerdos  imponit, 
apud  fideles  ,cuiusdam  sacrilegii  instar  est, 
si  ulla  transgressione  violetur.  Dann  wird 
sie  erwahnt  c.  13  des  Carthag.  von  398; 
Innoc.  I  Ep.  ad  Yictric.  c.  9 ;  Chrys.  Hom. 
18  in  Gen.;  August  Ep.  143,  ed.  Lovan.; 
Synes.  Ep.  105;  Isidor.  De  off.  eccl.  11 19. 
Sie  wurde  bei  den  aus  dem  Heidenthum 
fibertretenden  Ehepaaren  nachgeholt  und 
dadurch  die  Ehe  unaufloslich  gemacht  (/n- 
noc.  1.  c).  Dass  sich  die  Nupturienten  da- 
bei  die  H&nde  reichten,  ersehen  wir  aus 
Greg.  Naz.  Ep.  57  ad  Anys.,  und  es  wurde 
dabei  ein  Yelamen  gebraucht,  um  dieselben 
Oder  vielleicht  nur  die  verschlungenen  Hande 
zu  bedecken  (Ambros.  Ep.  ad  Vigil.).  Dass 
auch  die  Orientalen  das  Opfer  bei  der  Yer- 
heiratung  darbrachten,  sagt  Timotheus  von 
Alexandrien  (Bevereg.  Synodic.  II 198).   Die 
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Formel  der  Benediction  ist  uns  nicht  auf- 
bewahrt,  doch  ist  Probst  (Sacramente  and 
Sacramentalien  459)  der  Aiisicht,  dass  der 
heutige  griechische  und  romische  Trauungs- 
ritus  Spuren  des  hochsten  Alterthums  an 
sich  tragt.  Die  apost.  ComtUutumen ,  die 
sonst  ilber  die  pastoralen  Functionen  reieh- 
lich  Auskunft  geben,  erwahnen  VIII  10 
nur  eines  Gebetes  in  der  Liturgie  fiir  die 
bereits  Verheirateten.  Dass  iibrigens  auch 
formlos  geschlossene  £hen  geduldet  wurden, 
scheint  aus  Tertull,  De  pudic.  c.  4  hervor- 
zugehen,  wo  es  heisst:  daher  laufen  bei 
uns  auch  die  geheimen  Verbindungen,  d.  h. 
die  nicht  vorher  in  der  Kirche  angemelde- 
ten  (apud  ecclesiam),  Gefahr,  wie  Ehebruch 
und  Hurerei  verurteilt  zu  werden.'  Der 
Nachdruck  liegt  bier  namlich  auf  dem  pe- 
riclitantur;  sie  sind  nicht  Hurerei,  laufen 
aber  Gefahr,  derselben  gleichgeachtet  zu 
werden.  Vgl.  Can.  apost  67  (66)  und  Lao- 
die,  c.  2,  wo  die  Xa&po7ap.(a  in  Gegensatz 
zu  der  gesetzmassig  geschlossenen  Verbin- 
dung  gestellt  wird,  ohne  dass  etwa,  wie 
man  vermuthen  konnte,  Hurerei  gemeint 
ware.  kellner. 

n.  Ceremonien  bei  der  Ehe- 
schliessung.  Es  soil  nur  das  hier  hervor- 
eehoben  werden,  was  als  den  Christen  mit 
aen  heidnischen  Romem  gemeinsam  aus  den 
Eirchenyatem  wie  den  Monumenten  bekannt 
ist.  Die  Schmtickung  der  Brant  am  Vor- 
abende  der  Heirat  mit  einer  Tunica  recta 
Oder  regilla  und  einem  rothen,  nicht  mit 
dem  Flammeum  zu  yerwechselnden  rothen 
Haarnetze  (Reticulum)  wird  aus  Goldgla- 
sem  bestatigt.  Dieselben,  gleich  den  Grab- 
monumenten,  zeigen  auch  den  Schleier  oder 
das  Eopftuch  (Flammeum),  womit  die  Braut 
das  Haupt  umhiillt  (nubere,  obnubit).  Bei 
den  Heiden  trug  die  Braut  unter  dem  Schleier 
einen  Blumenkranz,  den  sie  selbst  gepflUckt ; 
spater  erscheint  auch  der  Brautigam  be- 
loranzt.  Tertull,  De  coron.  milit.  c.  13  scheint 
zwar  gegen  diese  Coronatio  zu  eifern ;  doch 
sprechen  die  Monumente  und  die  oben  zu 
denselben  angefuhrte  Aeusserurig  des  CAry- 
sostomus  daftir,  dass  diese  an  sich  unschul- 
dige  Sitte  auch  von  den  Christen  fibemom- 
men  wurde.  Dunkel  ist  dagegen,  was  un- 
ter jener  Solutio  crinium  zu  verstehen  ist, 
auf  welche  Optat.  Milev,  (VI  96,  ed.  Par. 
1679,  116)  anspielt;  v^l.  Bingham  1X342. 
Das  Opfer  und  die  Divination  bez.  Haru- 
spicie  nelen  selbstverstandlich  hier  weg.  Da- 
gegen blieb  gewiss  die  Vollziehung  des  Ehe- 
contracts  (Tabulae  nuptiales,  Tabeuae  sponsa- 
lium  et  nuptiarum)  in  ihrem  Rechte;  noch 
Ambros,  De  laps.  virg.  5  bezeugt  die  Ab- 
Bchliessung  desselben  m  Gegenwart  von  zehn 
Zeugen,  wie  es  bei  der  alten  Confarreatio 
fiblich  war.  Ebenso  blieb  nat&rlich  die  Con- 
senserklarung  als  Hauptsache  stehen.   G^b 


in  der  heidnischen  Ehe  femer  die  Pro- 
nuba  die  Eheleute  zusammen,  die  jetzt  an 
den  Altar  traten  und  das  Opfer  der  agra- 
rischen  Gottheiten  darbrachten,  so  giebt  nun 
der  Priester  die  Contrahenten  zusammen, 
und  das  eucharistische  Opfer  trat  bald  an 
die  Stelle  jenes.  Wir  dCbrfen  annehmen, 
dass  nach  dem  Opfer  vor  wie  nach  die 
Zeugen  ihr  feliciter,  ihren  GlfickwunBch, 
aussprachen  und  daim  im  vaterlichen  Haus 
der  Braut  die  Coena  stattfand.  Beim  Ein* 
bruch  der  Nacht  ward  die  Braut  in  das  Haus^ 
ihres  Mannes  gefuhrt.  Dass  auch  in  christ- 
licher  Zeit  noch  die  Ceremonie  der  E.  ohne 
diese  Deductio  als  unvoUstandig  gedacht 
wurde,  lehrt  Sidon,  Ep.  I  5  (nondum  cuncta 
thalamorum  pompa  defremuit,  quia  necdum 
ad  mariti  domum  nova  nupta  migravit). 
Die  darauf  folgenden  Spiele  und  Tanze  wa- 
ren  in  der  Heidenwelt  vielfach  hdchst  aus- 
gelassen,  wesshalb  wir  sie  bei  christlichen 
Schriftstellem  verpont  finden.  ^  Das  Cone,. 
Laodie,  c.  53  erkl&rt:  ^ti  o5  6«r  ^pioxtavobc 
tU  7ap.ouc  dicep^ojiivooc  PoUCJeiv  ^  ^p^eurdoi, 
dlXX^  9e|A.V(oc  dsiicveiv  ^  dptorav,  d>c  icpltcet 
XpKJTtovooc.  Man  vgl.  Chrya,  Hom.  XL VIII 
in  Gen.  680,  und  LVI  in  Gen.  743.  Auch 
Cyprian  De  habit,  virg.  179,  ed.  Par.  1726, 
beschreibt  diese  Hochzeitsfeier  als  unan- 
standig  (quasdam  non  pudet,  nubentibus  in* 
teresse  et  in  ilia  lascivientium  libertate  ser- 
monum  colloquia  incesta  miscere  etc).  Ueber 
andere  wenig  anstandige  Ceremonien,  gegen 
welche  die  Kirchenvater  sprechen  (das  ^tzen 
der  jungen  Frau  auf  einen  Mutunua  Tutu- 
nuSf  um  Fruchtbarkeit  zu  erflehen),  s.  Loci. 
I  20;  Amob.  IV  131;  August,  Civ.  Dei  IV 
11,  VI  9,  Vn  24;  TertuU,  Apol.  25.  Vgl. 
Becker-Marquardt  IV  13,  V  38—54;  Ross- 
bach  13. 

Braut  fa  hrer  werden  in  altchristlichen 
Quellen  zwar  nicht  genannt,  denn  die  An- 
gabe  des  Ciaceonio  und  PkUina,  nach  wel- 
cher  P.  Soter  (172)  jede  Ehe  fOr  unrecht- 
massig  erklart  haben  soli,  die  ohne  Segnunff 
des  Priesters  und  ohne  Begleitung  durch 
Paranymphen  abgeschlossen  worden  sei,  ist 
nicht  quellenmassig  begrfindet.  Gleichwol 
ist  anzunehmen,  daaa  wie  in  der  rdmischen 
Ehe  auch  bei  der  christlichen  die  Sponsores 
vonvomherein  nicht  fehlten;  selbst  im  Ju- 
denthum  fanden  die  Christen  hier  eine  aus- 
gebildete  Sitte  vor  (vgl.  Richt.  14,  11  mit 
Matth.  25,  1). 

Ueber  Trauringe  s.  d.  A.  Ringe.    kraus. 

EHEYERBOTE.  In  Betreff  mancher  K, 
welche  im  heutigen  Eherecht  behandelt  wer- 
den, wie  Altersunreife ,  error,  impotentia, 
vis  ac  metus,  bietet  die  altkirchliche  Gesetz- 
gebung  scheinbar  nichts,  entweder  weil  die- 
selben aus  dem  Naturrecht  hinlanglidi  klar, 
oder  weil  sie  im  rdmischen  Recht  aufgenom- 
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men  waren.  In  letzterm  Fall  trat  dann  noch 
der  XJmstand  helfend  ein,  dass  die  Initiative 
zor  Eheschliessung  bei  jungen  Leuten  dorch- 
gehends  Yon  den  Eltem  aosging,  wodorch 
ungeeetzlichen  Ehen  vorgebeugt  war,  und 
audi  sonst  sich  Niemand  gern  der  Gefahr 
ausgesetzt  haben  diirfte,  eine  Ehe  einzu- 
gehen,  die  den  Staatsgesetzen  zuwider  war. 
Die  kirchliche  Gesetzgebung  war  also  der 
MtLhe  fiberhoben,  sich  uber  diese  Dinge  aus- 
zusprechen,  indem  keine  praktische  Yeran- 
lassung  dazu  Yorla^.  Dass  man  sich  iibri- 
gens  dem  geltenden  bflrgerlichen  Recht  nicht 
blindlings  anschloss,  sondem,  wo  es  ohne 
groBse  Nachtheile  geschehen  konnte,  in  Col- 
lisionsfUlen  davon  abging,  beweist  die  un- 
ten  zu  erwahnende  Controverse  zur  Zeit 
dee  P.  Callistus  iiber  die  Ehen  von  vor- 
nehmen  Freien  mit  Sklaven.  Im  Uebrigen 
setzte  sich  das  altkirchliche  Eherecht  aus 
folgendenBestandtheOenzusammen.  Erstens 
ubemahm  man,  vom  Punkte  der  Eheschei- 
dung  abgesehen,  sammtliche  Vorschriften 
des  mosaischen  Rechts  III  Mos.  18,  6 — 16; 
20,  17  ff.;  V  Mos.  27,  15—26.  Danach 
waren  die  Ehen  verboten  zwischen  Ascen- 
denten  nnd  Descendenten,  Blutsverwandten 
der  Seitenlinie  im  ersten  Grade  und  den 
Verschwagerten  im  ersten  Grade,  n&mlich 
mit  der  Btiefmutter  und  Stieftochter  und 
deren  Tochter,  sowie  der  des  Stiefsohnes 
mit  der  Frau  des  Yaterbruders,  der  Schwie- 
gertochter,  der  Frau  des  Bruders  (mit  der 
bekannten  Ausnahme  der  Leviratsehe)  und 
der  Schwester  der  Frau.  Diese  s&mmtlichen 
K  wurden  von  Anfang  an  ohne  formliches 
Eirchengesetz  beobacntet;  erst  die  zweite 
Synode  von  Tours  567,  c.  21  recurrirt  da- 
fSb*  auf  den  Pentateuch  und  giebt  diesen 
als  QueUe  derselben  an.  Im  romischen  Recht 
fand  man  sodann  vor  die  Yerbote  von  Ehen 
zwischen  Ascendenten  und  Descendenten, 
Ge^chwistem  und  den  durch  respectus  pa- 
rentelae  verbundenen  Personen.  In  Betreff 
der  Affinitat  hatte  es  kein  festes  Princip, 
doch  verbot  es  die  Ehen  zwischen  Stief- 
eltem  und  Stiefkindem,  Schwiegereltem  und 
Schwiegerkindem  mit  der  Frau  des  Stief- 
sohnes und  mit  der  nach  der  Scheidung  von 
einem  Andem  gezeugten  Tochter  der  ge- 
schiedenen  G^ttin.  Indem  die  Eirche  diese 
Bestimmungen  aufnahm,  Susserte  sich  ihre 
gesetzgebende  Thatigkeit  auf  diesem  Felde 
weiter  zumU^hst  darin,  dass  sie  die  Ehehin- 
demisse  der  Blutsverwandtschaft  und  Schwa- 
gerschaft  erweiterte  bez.  auf  ein  festes  Prin- 
dp  zurflckfOhrte. 

1)  Wann  das  Ehehindemiss  der  Bluts- 
verwandtschaft gesetzlich  auf  die  Con- 
sobrini  ausgedehnt  wurde,  lasst  sich  nicht 
genau  feststoUen.  Zur  Zeit  des  hi.  Augusti- 
nus  war  es  noch  nicht  der  Fall,  doch  wurden 
Bolche  Ehen  von  der  christlichen  Sitte  pro- 


pter vicinitatem  illiciti  verabscheut  und  wa- 
ren selten  (August,  De  civ.  Dei  XV  16). 
Bald  danach  erscheint  es  zum  erstenmal  in 
c.  6  der  Synode  von  Agde  und  wird  von 
den  folgenden  frankischen  Synoden  wieder- 
holt  eingescharft,  besonders  Aurel,  HI,  10. 
Zuwiderhandelnde  wurden  auf  solange  aus- 
geschlossen,  bis  sie  das  Yerhaltniss  auf- 
gaben.  Auf  die  Sobrini,  Geschwisterenkel, . 
erscheint  dies  Hindemiss  ausgedehnt  zuerst 
bei  der  Synode  von  Epaon  517,  c.  31,  viel- 
leicht  schon  bei  der  von  Agde  c.  61. 

2)  Schwagerschaft  im  ersten  Grade 
beider  Linien  war  von  Anfang  an  ein  Ehe- 
hindemiss und  wird  schon  in  c.  61  der  Sy- 
node von  Elvira  ausdrUcklich  als  solches  hin- 
gestellt,  ebenso  Bracar.  II,  c.  79 ;  Aurd,  I, 
18;  II,  11;  m,  10;  Rom,  402,  c.  9;  und 
in  der  griechischen  Kirche  Ancyr,  c.  25; 
Neocaes.  c.  2;  Basil,  Ep.  c.  23  u.  18;  TruU, 
c.  54.  Zuwiderhandehiae  mussten  nicht  nur 
das  Yerhaltniss  aufgeben,  sondem  auch  nach- 
her  noch  sich  Busstibungen  unterziehen, 
funf,  sieben  und  mehr  Jahre  (vgl.  die  citir- 
ten  Kanones).  Das  TruUanum  hat  endlich 
eine  weitere  Ausdehnung,  bereits  Affinitas 
sec.  gen.,  indem  es  c.  54  die  Ehen  zwischen 
zwei  Briidem  und  zwei  Schwestem  ver- 
bietet. 

3)  Ehen  mit  Heiden  wurden  schon  friih 
verboten  und  die  Eingehung  derselben  mit 
Kirchenstrafen  bedroht,  aber  es  wurde  nicht 
die  Auflosung  derselben  verlangt  (Illib,  c. 
15;  Aurd,  I,  c.  11).  Die  Synode  von  Chal- 
cedon  spricht  sogar  nur  von  den  Tochtem 
der  Eleriker  (c.  14). 

4)  Ehen  mit  Juden  verbietet  die  Synode 
von  Elvira  c.  16  und  bedroht  die  Eltem 
der  christlichen  Braut,  als  die  Anstifter 
solcher  Ehe,  mit  fiinfjahr^er  Ausschliessung. 
Die  zweite  Synode  von  OrlSans  533,  c.  19 
befiehlt  Auflosung  der  Ehe  bei  Strafe  der 
Ausschliessung,  ebenso  Arvem,  I,  c.  6.  Mit 
dem  einfachen  Yerbote  begnfigt  sich  Tolet, 
ni,  c.  14.  Nur  der  Tochter  der  Kleriker 
speziell  erwahnt  Chalced,  c.  14. 

5)  Ehen  mit  Haretikem  betreffend  redet 
Chalced,  c.  14  wieder  nur  von  den  Kleri- 
kem  und  deren  Kindern.  Sie  sind  verbo- 
ten durch  Illib,  16,  Laod,  10  u.  31.  Das 
Quinisextum  schreibt  Auflosung  der  ge- 
schlossenen  Ehe  vor  (c.  72),  wahrend  die 
anderen  Synoden  sich  mit  dem  blossen  Yer- 
bote begnUgen. 

6)  Die  verlobte  Braut  eines  Andem  zu 
heiraten  wird  mehrfach  untersagt  (AnCyr. 
c.  11;  Basil,  Ad  Amphiloch.  c.  22;  II.  Syn. 
s.  Patricii  c.  28;  TruUan.  98).  Letzteres 
setzt  fOr  Zuwiderhandelnde  dieselbe  Strafe 
wie  fur  Ehebrecher  fest. 

7)  In  Betreff  der  Entfuhmng  schreiben 
die  Kanones  vor,  die  EntfUh^  soil  den 
Eltem  resp.  dem  Brautigam  zurtLckgegeben 
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werden  (Ancyr.  11);  es  steht  dem  letztem 
aber  frei,  ob  er  sie  nun  noch  als  seine  Ver- 
lobte  ansehen  will  oder  nicht  (Basil,  Ep 
c.  22).  Das  Quinisextum  bedroht  die  Ent- 
fahrer  mit  Kirchenstrafen.  Vgl.  Kaiser  Das 
imped,  raptua,  Archiv  f.  K.-R.  LU  170. 

8)  Eine  gultig  gesohlossene  Ehe  bildete 
selbstverstajadlich  zu  jeder  Zeit  das  Imped. 
Ugaminis  (JUib,  c.  8  u.  10;  Anci^r.  20; 
TruU,  87,  93;  Aurel  II,  11;  Innoc.  I  Ep. 
ad  Proclum  Constant.  909),  wesshalb  man 
auch  bei  dem  Verschwinden  oder  Verschol- 
lensein  eines  Ehetheils  eine  neue  Ehe- 
schliessung  nicht  gestatten  wollte,  bevor  der 
Tod  desselben  constatirt  war  (Basil,  1.  c. 
c.  31  u.  36). 

9)  Nach  dem  rSmischen  Gesetze  konnte 
man  sich  mit  den  eigenen  Sklaven  verhei- 
raten,  und  zwar  wurden  sie  entweder  vor- 
her  freigelassen,  was  die  Apost  Const  an- 
befehlen  (VIII  32),  und  dann  entstand  eine 
rechtsgultige  Ehe,  oder  es  geschah  nicht, 
und  dann  entstand  ein  blesses  Contuber- 
nium.  Senatoren  jedoch  und  ihre  Tochter 
konnten  mit  blossen  Freigelassenen  nach 
den  Staatsgesetzen  keine  Ehe  eingehen. 
Allein  P.  Callistus  erklarte,  wie  Hippolyt 
berichtet,  solche  Ehen  filr  rechtmassig  und 
gultig  (Dollinger  Hippolytus  u.  Callistus  158 ; 
Probst  Sacramento  u.  Sacramentalien  453). 
Die  Sklavin  eines  Andem  ohne  dessen  Zu- 
stimmung  zu  ehelichen,  war  unerlaubt,  und 
Basilius  Ep.  ad  Amphil.  c.  40  u.  42  ver- 
langt  Auflosung  solcher  Ehen. 

10)  Verlobnisse  ohne  Einwilligung  der 
Eltern  wai*en  ungiiltig  und  strafbar.  Doch 
verlangt  nur  BasUitis  Auflosung  der  ohne 
ihre  Einwilligung  geschlossenen  Ehen  (Ep. 
ad  Amphil.  c.  42;  vgl.  c.  38. 

11)  Der  Gebrauch,  zwischen  Pathen  und 
Taufling  ein  Ehehinderniss  anzunehmen, 
wurde  zum  formlichen  Gesetz  gemacht  von 
lustinian  c.  26  Cod.  de  nupt.  V  4,  und  er- 
scheint  als  fonnliches  Eirchengesetz  zum 
erstenmal  TruU,  c.  53  (F,  Laurin  Die  geistl. 
Verwandtschaft,  Archiv  f.  K.-R.  XV  216  ff.; 
Schulte  Handb.  des  k.  Eher.  188).  Vorher 
war  die  AufsteUung  dieses  Hindemisses  nicht 
nothig,  weil  moistens  nur  Erwachsene  ge- 
tauft  wurden  und  man  nur  einen  Pathen 
desselben  Geschlechts  wie  der  Taufling 
nahm.  Erst  mit  dem  AUgemeinwerden  der 
Eindertaufe  ergab  sich  die  Nothwendigkeit 
eines  ausdruckHchen  Gesetzes. 

12)  Die  Ehen  derer,  welche  vorher  ein 
GelQbde  der  Eeuschheit  abgelegt  oder  sich 
dem  Stande  der  Monche  oderl^onnen  ge- 
widmet  batten,  werden  sehr  haufig  als  un- 
erlaubt bezeichnet  (lUib,  13;  Valent.  I,  2; 
Arausic.  I,  28;  Turon,  I,  6;  Tolet  I,  19; 
IV,  56;  Chalced.  U;  Basil,  Ep.  c.  6).  Ob 
die  professio  religiosa  aber  als  ein  vemich- 
tendes  Ehehinderniss  angesehen  worden,  wird 


von  Manchen  bezweifelt  und  behauptet,  sie 
habe  bis  zur  neunten  allgemeinen  Synode 
nicht  als  seiches  gegolten.  Sicher  mit  Un- 
recht;  denn  schon  c.  13  von  Elmra  setzt 
fest,  dass  gottgeweihte  Jungfrauen,  wenn 
sie  ihr  GelQbde  (pactum)  brechen,  bis  an 
ihr  Lebensende  ohne  Hoffnung  auf  Wieder- 
aufhahme  aus  der  Eirche  ausgeschlossen 
sein  sollen,  und  wenn  sie  Busse  thnn,  ihr 
Verhaltniss  aufgeben  (abstineant  a  ooitu), 
so  konnen  sie  doch  nur  erst  am  Ende  ihree 
Lebens  die  Communion  wieder  erhalten. 
Wie  konnte  nun  aber  eine  Synode,  selbst 
wenn  sie  noch  so  rigoristisch  ware,  Leute, 
die  in  einer  g^tigen  Ehe  leben,  fOr  immer 
und  ohne  Hoffnung  ausschliessen?  Der  van 
der  Synode  gewahlte  Ausdruck  a  coitu  soil 
nicht  etwa  wilde,  regeUose  Unzucht  anzeigen, 
sondem  ausdrucken,  dass  eine  solche  Ver- 
bindung  keine  Ehe  sei,  was  Basilius  (s.  un- 
ten)  mit  deutlichen  Worten  sagt.  Dasselbe 
sagt  die  erste  Synode  zu  Toledo  im  J.  400 
(c.  16  u.  19),  indem  sie  die  devota,  welche 
siindigt  und  heiratet  —  was  die  Synode 
ganz  gleichstellt  —  si  peccaverit  et  maritom 
duxerit  —  ausschliesst  und  sie  nur  dann 
zur  Busse  zulasst,  wenn  ihr  Mann  entweder 
gestorben  ist  oder  sie  sich  von  ihm  getrennt 
hat  (nisi  adhuc  vivente  ipso  marito  caste 
vivere  coeperit,  c.  16;  si  autem  vivente  eo 
recesserit  et  poenituerit  . . .  redpiat  oom- 
munionem,  c.  19).  Die  sog.  Stat,  eccl,  Afr. 
c.  104  belegen  die  Nonnen,  quae  permanere 
in  coniugio  consenserint,  mit  lebenslang- 
Ucher  Busse.  Die  zweite  Synode  von  Or- 
Uans  (c.  17)  dringt  vor  Allem  auf  Tren- 
nung  der  Ehe,  dann  kann  der  Bischof  die 
Busszeit  bestimmen,  nach  deren  Ableistung 
die  Communion  wieder  ertheilt  werden  kann 
(zu  dem  hier  vorkommenden  Ausdruck  be- 
nedictio  diaconatus  vgl.  Epaon,  21,  und  ve- 
lamen  benedictionis  Syn,  Rom.  402,  c.  1, 
wo  es  femer  heisst:  sen  volens  crimen 
protegere  adultero  mariti  nomen  imposoit). 
Zur  femem  Bestatigung  des  Gesagten  die- 
nen  Aurel.  in,  16  und  IV,  19,  wo  se- 
questratio,  Turon.  II,  20,  wo  de  vetito  con- 
iugio separare;  femer  Antissiod.  c  12,  wo 
sequestrare ;  Rom,  402,  c.  1  und  endlich  die 
irische  Synode  von  456,  c.  17,  wo  dimittere 
adulterum  verlan^  wird.  Dass  in  einigen 
Kanones  die  Verbmdung  nicht  als  Ehe,  son- 
dem als  adulterium  coitus  u.  s.  w.  bezeich- 
net wird,  andert  nichts  an  der  Sache.  Es 
erhalten  diese  AusdrUcke  ihre  rechte  Deu- 
tung  theils  durch  die  anderen  E^anones, 
theils  durch  die  Ausdrucksweise  des  hi.  Bo- 
siUus,  der  c.  6  eine  solche  Verbindung  ,Hu- 
rerei^  nennt  und  c.  25  erlautemd  bemerkt : 
,Hurerei  ist  keine  Ehe,  auch  nicht  einmal 
der  Anfang  einer  solchen.^  Der  Standpnnkt, 
den  die  orientalische  Eirche  einnimmt,  er- 
hellt  endlich  aus  c.  44  der  TmUansynode, 
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welche  die  Ehen  der  Mdnche  fOr  Horerei 
erklaii  und  als  solohe  behandelt  wissen  will. 
Die  profeesio  religiosa  wurde  also  in  alien 
Proyinzen  der  alien  Eirche  seit  dem  4.  Jahrh. 
imner  nnd  Qberall  als  imped,  dirimens  an- 
geeehen  and  behandelt  und  die  wenigen 
vnbestimmt  lautenden  Eanones  aos  den  tibri- 
g«i  besthnmt  gefiassten  zu  erklaren :  so  der 
19.  von  Ancyrat  wo  solche  Wortbrflchige 
als  bi^ami  bezeiohnet  werden  nnd  offenbar 
bigamia  vera,  nicbt  similitudinaria  verstan- 
WD.  werden  muss;  und  der  14.  Yon  CIkjU- 
cedany  der  Ausschliessung  der  EidbrQchigen 
yerlangt,  aber  dem  Bischof  gegen  sie  milde 
zu  sein  erlaubt.  Dabei  ist  dann  zu  suppli- 
ren,  wenn  sie  sich  bessem,  d.  h.  Yor  Ailem 
das  Yerhaltniss  aufgeben.  Anders  fasst  He- 
fde  dieStelle(Conc.-G.  *II  501,  ni  520). 

13)  Dieselben  Grundsatze  sind  in  Anwen- 
dung  zu  bringen  bei  der  Frage,  ob  der  ordo 
aacer  ein  imped,  dirimens  gewesen  sei.  Ein 
solehes  liegt  also  dem  (fesagten  zufolge 
Hberall  da  vor,  wo  die  Gesetzgebung  Auf- 
loeung  der  Ehe  verlangt  und  zugleich  das 
Yerh^tniss  nicbt  als  Ehe,  sondem  als  ad- 
vlterium,  fomicatio  u.  dgl.  bezeicbnet.  Dies 
gesdneht  bei  dem  ordo  sacer  in  der  alten 
Zeit  nicht.  Hinsichtlich  der  Yor  der  Ordi- 
nation Yorgeschriebenen  Ehe  fand  auch  in 
der  lateinischen  Eirche  keine  Aufhebung 
der  Ehe  statt,  sondem  es  wurde  nur  das 
generare  filios  (lUib,  33)  und  spater  das 
Zusammensein  der  Gatten  Yerboten.  Auch 
bei  nach  der  Ordination  geschlossenen  Ehen 
wurde  keine  Excommunication  Yorhilngt, 
sondem  nur  Absetzung  Yom  geistlichen  Amte 
(Carthag.  390,  c.  2;  Tolet,  I,  4;  H,  1; 
Aga^.  c.  6;  Arven^  I,  13;  Ard.  IV,  2). 
Dw  dritte  Synode  Yon  OrUana  c.  7  schreibt 
allerdings  Excommunication  Yor,  aber  nur 
bei  selchen  Klerikem,  welche  sich  Yor  Em- 
piang  des  ordo  sacer  durch  ein  G^liibde  zur 
Eheloeigkeit  Yorpflichtet  batten.  Die  grie- 
cfaasehe  Eirche  untersagte  ebenfalls  strong 
die  Yerheiratung  der  hSheren  Eleriker  nach 
erfaaltener  Ordination,  und  dasselbe  that  die 
weltliche  Gesetzgebung  (1*  52,  §  2,  Cod.  de 
episc.  I  3  und  Noy.  22,  c.  42) ,  ohne  die 
l^ien  fiir  ungtQtig  zu  erklaren;  aber  ffir 
den  Fall,  dass  solche  Eleriker  einen  hohem 
Ordo  empfangen  wollen,  miissen  sie  ihre 
ungeeetzliche  Ehe  auflosen:  to^c  {ut^  t9)v 
^^npotovCov  fdqjup  evl  icapov^fMj)  icpoco(jL(XiQ9av- 
Toc  .  . .  dtoXii&^vToc  a&xoTc  xou  d&^(j|AOU  ouvoi- 
Ttauio^  (c.  3),  andemfalls  begnflgte  man  sich 
mit  Absetzung.  Mit  Assemani  Bibl.  or.  t. 
DI,  p.  n  329  schon  auf  Annahme  eines 
imped,  dirimens  im  7.  Jahrh.  beim  ordo 
saoer  auf  Grund  jenes  Eanons  zu  schliessen, 
selieint  etwas  gewagt. 

14)  In  Betreff  der  noch  ftbrigen  Impedi- 
m^ite  des  crimen  und  der  publica  honestas 
ging  die  Eirche  offenbar  nicht  fiber  das  im 


rdmischen  CiYilrecht  Yorgeschriebene  hin- 
aus  (Ygl.  SchuUe  Handb.  d.  kath.  Eherechts 
179  f.,  308  f.).  Denn  es  fehlt  darflber  an 
alien  nlUieren  Bestimmungen  in  der  kirch- 
lichen  Eheffesetzgebung  der  alten  Zeit,  da 
die  Stelle  bei  Aug.  De  nupt.  et  concupisc. 
I  10,  ed.  LoY.  t.  X :  fieri  potest  coniugium, 
cum  qua  praecessit  adulterium,  strittig  ist. 
Gibert  a.  a.  0.  II  398  ist  der  Ansicht,  dass 
der  Zusammenhang  der  Stelle  erfordere,  zu 
lesen:  fieri  non  potest.  Im  Uebrigen  ist 
die  allmalige  Yermehrung  der  E.  aus  der 
Aufgabe  der  Eirche  zu  erklaren  und  abzu- 
leiten,  wonach  sie  ^ber  die  Beobachtung 
des  gottUchen  Gesetzes  zu  wachen  hat.  ,n 
est  manifesto,^  sagt  Gibert  a.  a.  0.  I  103, 
,qu'6tant  charg6e  de  faire  ex6cuter  la  loi 
de  Dieu  par  rapport  k  la  religion,  elle  est 
obligee  d  ordonner  ce  qu'elle  juge  n6cessaire 
k  cette  ex6cution.^  kellner. 

EHBFUBCHTSBEZEIGUN6EN.  Mancher- 
lei  E.  waren  bei  den  ersten  Christen  tiblich. 
Wir  nennen: 

1)  beim  Beten  a)  Entblossung  des 
Hauptes  (capite  nudo,  quia  non  erubesci- 
mus,  TertulL  Apol.  c.  30;  Hieron.  Comm. 
in  I  Cor.  11),  welche  Sitte  sich  auf  I  Eor. 
11,  3—10  stiitzt.  b)  Erhebung  und 
Ausbreitung  der  Hande  (manibus  ex- 
pansis,  quia  innocuis,  TertuU.  1.  c.  c.  30; 
De  orat.  c.  14),  welche  Uebung  weniger 
mit  Rucksicht  auf  das  Beispiel  des  Moses 
(Exod.  17,  12),  als  um  das  Leiden  Christi 
nachzuahmen,  gebrauchlich  war.  Nos  Yero 
non  attollimus  tantum,  sed  expandimus,  e 
dominica  passione  modulatum  (TertuU,  De 
orat.  c.  11).  Manibus  in  modum  crucis  ex- 
pansis  beteten  die  Martyrer  Mont  anus, 
Fructuosus,  Augurius,  Eulogius. 
c)  Yorheriges  Waschen  der  Hande 
(TertuU,  De  orat.  c.  13).  d)  Beugen  der 
Eniee  (TertuU,  1.  c.  c.  23;  De  coron.  milit. 
c.  3;  Chrysost  Serm.  lY  de  Anna;  Aug, 
De  ciY.  Dei  XXII,  c.  8;  Prudent,  Cathem. 
hymn.  II  50).  Dieser  Branch  datirt  aus 
dem  A.  Test.,  ist  durch  das  Beispiel  Christi 
und  der  Apostel  geheiligt  (III  Eon.  8,  54; 
Dan.  6,  10;  Luc.  22,  41;  Act.  7,  59;  9,  40; 
21,  5;  Hennas  Past.  1. 1,  Yis.  1,  c.  1;  Eus. 
Hist.  ecd.  II,  c.  23)  und  wird  berichtet  Yom 
hi.  Ignatius  (Ruinart  ed.  Ratisb.  58),  Yon 
Constantin  (Euseb.  Yit.  Const.  M.  lY, 
c.  21  u.  61)  und  Yon  Demetrias  und 
Marcella  (Hieron.  Ep.  8  u.  33).  e)  Ste- 
h  e  n,  Yorgescbrieben  zum  Zeichen  der  Freude 
wahrend  der  Oster-  und  Pfingstzeit,  sowie 
an  den  Sonntagen  des  Eirchenjahres  und 
bei  Lesung  des  EYangeliums  (TertuU,  De 
coron.  milit.  c.  3;  Hieron,  Comm.  in  Ep.  ad 
Ephes.  Prooem. ;  Chrys,  Hom.  1  in  Matth. ; 
Const,  apost,  n,  c.  57;  Pseudo-Augustinus 
[Caesarius  von  Aries]  Serm.  26;  Cone.  Ni- 
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cam,  c.  20),  f)  ^ftiizliche  Niederwerfang 
(humiprostratio);  sie  war  jedoch  nicht  haufig 
{Theodoret,  Hist.  eccl.  V,  c.  17;  Aug,  De 
civ.  DeiXXII,  c.  8).  g)  Erhebung  der 
Augen  zum  Himmel:  illuc  (in  coelum) 
suspicientes  (TertuU,  Apol.  c.  30).  h)  Zu- 
riickhaltung  des  Hustens  (a  tussi  ab- 
stinentes,  Ambros,  De  virg.  Ill,  c.  9). 

2)  Gegen  heilige  Orte,  besonders 
gegen  Eirchen.  a)  Die  Kirche  betraten 
viele  Christen  nur  nach  yorherigem 
Waschen  der  Hande,  um  dadurch  die 
Reinbeit  des  Herzens  anzudeuten,  mit  der 
man  diese  hi.  Orte  betreten  soil  {TertuU, 
De  orat.  c.  11 ;  Chrysost,  Horn.  57  in  I  Cor.; 
Euseh.  H.  e.  X,  c.  1).  b)  Die  Saulen,  Thil- 
ren  u.  dgl.  in  den  Eirchen  wurden  ge- 
k  lis  St  {Greg,  Naz,  Orat.  XXIX;  Ambros, 
Ep.  33;  Chrysost.  Horn.  19  in  II  Cor.);  die 
heute  noch  bestehende  Sitte,  den  Altar  in 
der  hi.  Messe  zu  kiissen,  kannte  schon  der 
hi.  Ambrosius  (Ep.  n,  c.  14).  c)  Schuhe 
oder  Sandalen  wurden  abgelegt, 
wahrscheinlich  in  Erinnerung  an  die  Auf- 
forderung  Gottes  an  Moses  (Exod.  3,  5), 
eine  Sitte,  die  heute  noch  bei  den  Aethio- 
piem  in  Uebung  ist  {Cassian,  Instit.  mon. 
I,  c.  10).  d)  Christliche  Filrsten  legten 
vorEintritt  in  die  Kirchen  ihre  Diademe 
a  b  {Chrysost,  Horn,  post  reditum  ex  exilio ; 
2%eo(io«.  Orat.  in  act.  I  Cone.  Ephes.  e)  Auf 
der  Ehrfurcht  vor  den  Kirchen  basirt  auch 
das  Asylrecht  (s.  d.  A.). 

3)  Gegen  Reliquien.  Die  ReUquien 
wurden  a)  andachtig  angeruhrt  (^*^. 
Nyssen.  Orat.  in  s.  Theodor.  circa  init.), 

b)  gekilsst  oder  ihnen  eine  Eusshand  zu- 
geworfen.  Diese  Ehrfurchtsbezeigung  konunt 
in  heidnischen,  besonders  orientalischen  Cul- 
ten  vor  (Job  31,  26-— 28),  ist  aber  auch 
biblisch  (Ps.  2:  ,kusset  den  Sohn').  Dass 
die  Matrone  Lu cilia  zu  Carthago  yon  Bi- 
schof  Cacilian  wegen  des  Efissens  eines 
unbeglaubigten  Mar^rers  zurechtgewiesen 
wurde,  gab  mit  Anlass  zu  den  donatistischen 
Streitigkeiten.    Vgl.  auch  Oreg,  Nyss.  1.  c. 

c)  Vor  den  Reliquien  wurden  Lichter 
angezdndet  {Iiieron.  Ep.  ad  Ripuar.  und 
Ep.  Lin),  d)  Weihegeschenke  vor 
ihnen  niedergelegt  {Theodoret,  Serm.  8  c. 
gent.),  e)  Erne  hochst  auHallende  Bezei- 
gung  der  Achtung  und  Ehrfurcht  bestand 
in  der  aus  dem  Heidenthum  (Nero  opferte 
seinen  Bart  auf  goldener  Schale  dem  lup- 
piter  Capitolinus)  herCLbergenommenen  Sitte, 
den  Rehquien  eines  Heiligen  den  Bart  zu 
opfem.  Dies  that  der  hi.  PaulinusTon 
Nola  noch  als  Eatechumenus  zu  Ehren 
des  hi.  Felix  {Paulin,  In  natal.  V  s.  Fel). 
f)  Eine  andere  eigenthfimliche  Ehrfurchts- 
bezeigung  erwahnt  der  hi.  Augustmus  Con- 
fess. Yl,  c.  2,  indem  er  yon  seiner  Mutter 
Monica  erzaihlt,  dass  sie  in  Rom  zu  Ehren 


der  Reliquien  der  Heiligen  an  jedem  Grabe 
einen  Schluck  aus  einem  mitgebrachten 
Weinglaschen  genonmien  habe.  g)  Die  Re- 
liquien wurden  von  der  Stelle  ihres  Be- 
grabnisses  an  Orte  dbertragen,  wie  sie  ye^ 
ehrt  werden  sollten;  Translationen  werden 
erwahnt  von  Hieronymus  c.  Vigilant  c.  5; 
Ambrosius  Serm.  dupl.  in  transl.  ss.  Gervas. 
et  Protas.;  Augustinus  De  civ.  Dei  XXII, 
c.  8;  Chrysostomus  Orat.  in  s.  Babyl). 
h)  Endlich  wiinschte  man  neben  den  Re- 
liquien der  Heiligen  begraben  zu  wer- 
den; martyribus  sociari  preisen  christlidie 
Epitaphe  als  grosses  Gldck.  YgL  AugusL 
De  cura  pro  mort.  ger.;  Hieron.  Ep.  172 
und  den  Art.  Ad  Sanctos  S.  19. 

4)  Gegen  die  lebenden  Martyrer. 
Die  Martyrer  waren  der  Gegenstand  des 
berechtigten  Stolzes,  der  innigsten  Hoch- 
achtung,  der  liebevoUsten  Z&rtUchkeit  in 
der  alten  Eirche  {Cypr.  Ep.  8,  15,  25,  56 
und  De  laude  mart.).  Man  kCLsste  ihre 
Eetten,  ihre  Hande,  Eleider,  FOsse  {EusA. 
De  mart.  Palaest.  c.  9;  Hist.  eccl.  Y,  c  1; 
TertuU.  Ad  uxor.  U,  c.  4 ;  Lucian.  De  mori 
Peregr.  n.  12);  man  fing  ihr  Blut  beim 
Martyrium  mit  SchwSmmen,  IHcheni,  Bin- 
den  auf.  Prudentius  (Peristeph.  V,  v.  333; 
Ruinart  Acta  mart.,  ed.  Ratisb.  404)  be- 
richtet  aus  dem  Martyrium  des  hi.  Yin- 
c  en  tins:  videres  circumstantium  frequen- 
tiam  sancti  vestigia  certatim  deoscolando 
prolambere,  vulnera  totius  laceri  corporis 
pia  curiositote  palpare,  sanguinem  linteis 
excipere,  sacra  veneratione  posteris  pro- 
futurum. 

5)  Gegen  andere  Mitchristen. 
Diese  wurden  geehrt :  a)  indem  man  ihnen 
Wasser  zum  Fusswaschen  reichte  oder  ihneii 
die  FtBse  wusch  {TertuU.  Ad  ox.  II,  c.  4; 
Augustin,  Ep.  ad  lanuar.  c.  18),  b)  sie 
kfisste.  TertuUian  halt  die  Wiederver- 
heiratung  einer  christlichen  Wittwe  mit 
einem  heidnischen  Manne  auch  um  dessent- 
willen  fOr  unschicklich,  weil  sie  sich  dann 
nicht  mehr  ,dem  Mitbruder  im  Friedens- 
kusse  nahen'  konne  (Ad  uxor.  11,  c  4). 
Den  Friedenskuss  will  derselbe  kirchliche 
Schriftsteller  nicht  einmal  wahrend  des  Fa- 
stens unterlassen  haben  (De  orat.  c.  18). 
Auch  in  der  Liturgie  war  der  Friedenskoss 
ublich  {lustin.  ApoL  11,  c.  7;  hmocmU.  I 
Ep.  ad  Decent.  I,  c  1;  CyriU.  Hieros.  Ca- 
tech.  mystag.  Y,  c.  2).  Dass  der  Friedens- 
kuss bis  auf  die  Apostel  zuriickdatirt  und 
von  ihnen  empfohlen  worden  ist,  wissen 
wir  aus  I  Eor.  16,  20:  ,grasset  einander 
mit  heiligem  Eusse^,  und  aus  I  Petr.  5, 
14:  ,grfisset  einander  mit  dem  Eusse  der 
Liebe .  Ygl.  d.  Art.  Friedenskuss.    mOitz. 

EI.  Bei  den  Reliquien  der  hhL  BallNiia 
und  Theodora  und  in  dem  Grabe  eines  on- 
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genannten  Martyrers  faiiden  sich  marmorne 
ISier  und  in  mehreren  Loculis  der  Eatar 
komben  naturliche  Eierschalen  (Boldetti  519, 
Tav.  V  59,  60;  VI  61—63).  Einige  Ge- 
lehrte  bringen  dieselben  in  Beziehung  zu 
den  Agapen,  bei  deren  Abbildongen  in  den 
Gemalden  der  Katakomben  (Aringhi  R.  S. 
II  119;  BoUari  IH  218)  man  Eier  als  Ge- 
richt  zn  erkennen  geglaubt  hat  (Raoul' 
Bochette  M6nL  de  TAc^d.  des  Inscr.  Xni 
781);  Andere  hielten  die  niannornen  Eier 
f&r  Weihwassergefasse  {Lupi  Dissert.  I, 
CLXrV  77),  noch  Andere  finden  darin  eine 
Erinnerung  an  den  in  Africa  noch  beste- 
henden  {/Sau  Relation  8  u.  12,  Anm.  3), 
vom  hi.  Augustin  (Conf.  VI  2)  erwahnten, 
mit  den  Liebesmalen  zusammenhangenden 
(Bu<mat*ruoH  Osserv.  129)  Gebrauch,  Spei- 
sen  zu  den  Martyrergrabem  zu  bringen 
(Kraus  R.  S.  450,  *496);  von  Anderen 
warden  die  marmornen  Eier  als  Marterwerk- 
lexjLge  '  betrachtet ,  wie  denn  OTa  fortiter 
jgnita  unter  diesen  yon  Erehmfridus  in  der 
Vita  8.  Colomanni  (Ducange  v.  Ova  ignita) 
erwahnt  werden.  Allein  die  Bedeutong 
dieser  Eier  ist  eine  symbolische.  Schon 
bei  MdUo  von  Sardes  (Clavis  de  Avibos  n. 
V,  SpiciL  Solesm.  11  478)  wird  das  Ei  mit 
Bezognahme  auf  Luc.  11,  12  als  Symbol 
der  Hoffnung  bezeichnet:  ovum  spes.  Die- 
selbe  Auffassung  findet  sich  auch  bei  den 
spateren  Vatem :  restat  spes,  quae  quantum 
xnihi  videtur,  ovo  comparatur.  Spes  enim 
nondum  pervenit  ad  rem,  et  ovum  est  ali- 
quod,  sed  nondum  est  puUus  (Aug.  Serm. 
CV  8).  In  dem  Grabe  niedergelegt ,  wies 
das  Ei  auf  die  grosse  Hoffiiung  des  Chri- 
sten (fiducia  christianorum  resurrectio  mor- 
tuorum,  Teritdl.  De  resurrect.  VH;  vri. 
CyriU.  Hieros,  Cat.  XVni),  namlich  cUe 
Auferstehung  des  Fleisches,  bin.  Diese 
Auffassung  lag  um  so  naher,  weil  das  Ei 
in  den  kosmogonischen  Mythen  der  ver- 
schiedensten  heidnischen  Volker  Symbol  des 
Ursprungs  war  (Friedreich  Die  Symbolik 
u.  Mythol.  der  Natur  §  332,  687  ff.  [vgl. 
Bachofen  Grabersymbolik  der  Alten;  Ger- 
hard Das  Ei  auf  Eunstd.,  in  Arch.  Anz. 
1859,  58 ;  zu  erinnem  ist  hier  auch  an  das 
sog.  Harpyien-Monument  von  Xanthos,  s. 
CurUus  Arch.  Ztg.  1855,  73,  wo  fiber  der 
TodtenthOre  eine  saugende  Kuh  als  Symbol 
der  Lebenskraft,  neben  der  einsamen  Todes- 
g5ttin  die  Gdttin  des  Lebens  vorgestellt  ist, 
welch  letzterer  von  zwei  Frauen  ein  Gra- 
natapfel  und  ein  Ei  gereicht  wird.  Cur- 
tius  sieht  in  dem  Denkmal  den  Gedanken 
ausgesprochen,  dass  der  Tod  ein  Durchgang 
zum  Leben  sei.  FiLr  ahnliche  symbolische 
Auffassung  bei  den  Juden  s.  Sepp  Leben 
Jesu  in  399.  E.]),  Symbol  des  aus  dem 
im  Ei  verschlossenen  Eeime  sich  entwickeln- 
den  Lebens.    Sicher  ist  das  Osterei  in 


der  spatem  Zeit  auch  ein  Symbol  der  Auf- 
erstehung Chnsti  und  der  ,neuen  Schopfuuff 
der  neuen  Welt,  welche  durch  den  Toa 
und  die  Auferstehung  Christi  errichtet  und 
geschaffen  worden  ist^  (Hefde  BeitrUge  11 
286),  ,und  allerdings  ist  dieses  Bild  der 
Vorstellung  der  alten  Eirche,  ja  ilberhaupt 
der  alten  Zeit,  dass  die  Welt  im  Friihling 
geschaffen  worden,  und  die  Auferstehung 
Jesu  der  Anfang  der  neuen  Welt  sei  (wess- 
halb  auch  das  Kirchenjahr  mit  Ostem  an- 
gefangen  und  der  erste  Sonntag  nach  Ostem 
Quasimodogeniti,  bei  den  Griechen  der  Er- 
neuerungstag  genannt  wurde),  voUkommen 
angemessen^  (Augusti  Denkw.  XII  338). 
Ein  directes  Zeugniss  aus  dem  christlichen 
Alterthum  haben  wir  fOr  diese  Auffassung 
des  Eies  bez.  des  Ostereies  zwar  nich^ 
allein  ein  starkes  Anzeichen  fCLr  dieselbe 
gewahrt,  dass  dieselbe  in  der  schismatischen 
griechischen  und  russischen  Eirche,  bei  de- 
ren Versteinerung  die  Aufnahme  neuer  G^ 
brauche  nicht  anzunehmen  ist,  sich  findet 
(Auguati  a.  a.  0.  giebt  die  Beweisstellen ; 
vgl.  Binterim  Deidcw.  V,  I  237  ff.;  die 
Segnung  des  Ostereies  kennt  bereits  das 
Sacr.  Gregorianum).  heusbr. 

[Zu  dem  Vorstehenden  muss  bemerkt 
werden,  dass  nur  Boldetti  a.  a.  O.  Eier- 
schalen in  den  Loculi  der  Eatakomben  ent- 
deckte.  De  Rossi  R.  8.  HI  621  bekennt, 
deren  niemals  angetroffen  zu  haben.  Da, 
wie  wir  jetzt  wissen,  Agapen  hochst  wahr- 
scheinlich  nicht  in  den  Eatakomben  abge- 
halten  und  gewiss  nicht  dort  fOir  solche  das 
Essen  bereitet  wurde,  ist  nicht  anzunehmen, 
dass  jene  Eierschalen  Reste  von  Mahlzeiten 
gewesen.  De  Rossi  a.  a.  0.  ist  geneigt,  sie 
gleich  den  Muscheln  ftlr  Recipienten  von 
Fliissigkeiten  zu  sehen.  Den  gleichen  Zweck 
mogen  die  marmornen  Eier  gehabt  haben. 
Trotz  des  oben  beigebrachten  Materials,  das 
sich  noch  vermehren  liesse,  nehme  ich  ent- 
schiedenen  Anstand,  hier  an  eine  symbo- 
lische Beziehung  zu  glauben,  welche  Qbri- 
gens  auch  Cavedoni  Ragguoglio  critico  de' 
monim.   delle  arti  Crist.  48  annimmt.    E.] 

EID.  Den  Anweisungen  des  Evangeliums 
entsprechend  musste  das  Schworen  bei  den 
alten  Christen  nur  unter  Umstanden  ge- 
stattet  sein.  Leichtfertiges  Schworen  wird 
ofters  strong  getadelt,  wenn  auch  nicht  un- 
ter die  Vergehungen  gezahlt,  die  offent- 
liche  Eirchenbusse  nach  sich  Ziehen  (Tert 
De  pudic.  c.  19;  Chrysost,  Hom.  XXII  ad 
pop.  Antioch.  C^p.  I  294;  Hom.  XVH  in 
Matth.  182).  Weiter  war  es  unstatthaft, 
bei  geschaffenen  Dingen  zu  schworen ;  Cone. 
Garth,  IV,  c.  61:  clericum  per  creaturas 
iurantem  acerrime  obiurgandum;  si  persti- 
terit  in  vitio,  exconmiunicandum ;  JSieron, 
in  Matth.  5.    DemgemSss  lehnte  man  auch 
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den  Eidschwur  per  genium  imperatoriB  ab ; 
80  that  es  Polykarp,  als  er  yom  ProconBol 
zu  solchem  aiidTgefordert  wurde  (Eus.  H.  e. 
IV  15);  80  antwortete  einer  der  Martyres 
ScyUUani  dem  Procon8ul  auf  die  namliche 
Zumuthong  (tantum  iura  per  genium  regi8 
nostri):  ego  imperatori8  mundi  genium  ne- 
8cio,  8ed  coele8ti  Deo  meo  8ervio.  Minudus 
Fdix  c.  29  bezeichnet  den  E.  beim  GFeniu8 
de8  Eai8er8  als  etwa8  Heidnisches ;  Origenes 
c.  Cel8.  Vn  421  erklart,  man  miisse  eher 
den  Tod  erleiden,  al8  bei  diesem  Damon 
8chw5ren.  Aehnlich  Terttdlian  Apolog. 
c.  32.  Indem  aber  letzterer  diesen  E.  ab- 
lehnt,  giebt  er  zu,  da88  die  Christen  per 
8alutem  imperatoris  schworen:  sed  iuramu8 
8icut  non  per  genium  Caesarum,  ita  per 
8alutem  eorum,  quae  est  angustior  omnibus 
geniis.  Nescitis  genios  daemonas  dici,  et 
inde  diminutiya  voce  daemonica?  Nos  indi- 
cium Dei  suspicimus  in  imperatoribus ,  qui 
gentibus  illos  praefecit.  Id  in  eis  scimus 
esse,  quod  Deus  voluit:  ideoque  et  salrum 
Yolumus  esse  quod  Deus  voluit,  et  pro  ma- 
gno  id  iuramento  habemus.  Athanasius  Ep. 
ad  Monach.  0pp.  I  866  erzahlt:  6pxCi;ojiev 
xatot  TOO  icovToxpatopoc  Oeou,  6irep  t^c  ao)- 
TTjptac  TOO   edaepeoTotTOo  Ad^oofftou  Kcovaxov- 

tCoU       Xiv      ^Itap^OV       TTJC      AIyUTTCOU      MdtEtfJLOV. 

Aehnliches  findet  sich  bei  Sozom.  IX  7 
(icpic  T^C  fftiJTTjpfac  TOO  ^aatXiiOQ  adt^c  cu|jL09e) 
und  Zosimus  V  45,  p.  643  (wfivo  ^  xal  ai- 
xic  ^pxov  T^c  padiXsCac  d^pdfjAsvoc  xe^^c). 
Die  EinfUhrung  eines  feierUchen  christlichen 
Eides  bei  Gerichtsyerhandlungen  u.  s.  f. 
findet  sich  bereits  seit  dem  constantinischen 
Zeitalter.  Marcellinus,  der  im  Auftrag  des 
Kaisers  zwischen  Eatholiken  und  Donatisten 
zu  richten  kam,  schwort  per  admirabile 
mysterium  Trinitatis,  per  incamationis  do- 
minicae  sacramentum,  et  per  salutem  prin- 
cipum  iudicaturum  se  esse  (Gest.  Coll.  L, 
c.  5,  ed.  Dupin  247)»  Derartige  gerichtliche 
Eide  legen  dann  die  Gesetze  des  Constan- 
tius  {Cod.  Theod.  XI,  39,  3),  des  lustinia- 
nus  (Cod.  lust.  IV,  20,  9)  auf.  Nament- 
lich  musste  der  Ankl&ger  das  iuramentum 
de  ccUumnia  leisten  (Cod.  lust.  11,  59,  1), 
ebenso  hatten  die  Richter  auf  das  Eyange- 
lium  zu  schworen  (lustin.  Nov.  CXXIV,  1) ; 
den  Bischofen  war  ein  E.  auf  die  Evangelien 
wegen  VermeiduM  simonistischer  Weihen 
auferlegt  (Nov.  CXXIII  1) ,  gleicherweise 
den  Ordinanden  (Nov.  CXXXVH  2).  Auch 
sonst  wird  vielfach  auf  einen  E.  recurrirt: 
so  von  Athanasius,  der  Constantius  bittet, 
seine  Anklager  zu  vereidigen  (Append,  ad 
Constant.  0pp.  I  678),  von  Augustin  (Ep. 
154  ad  Publicolam;  Serm.  dom.  I,  c.  30j, 
von  Ghregor  von  Nazianz  (Ep.  219  ad  Theod.) 
u.  8.  f.  Den  Treu-E.  gegen  den  E5nig  legt 
das  Cone.  Tolet.  V,  c.  2  den  Geistuchen 
wie  den  Laien  auf;  die  Missachtung  der 


Heiligkeit  des  Eides  beklagt  Toletan.  IV, 
c.  74.  Wir  lesen,  dass  Euagrius,  der 
Archidiakon  von  CP.,  auf  die  Evangelien 
schwort  (Sozom.  VI  30),  and  auf  dem  secfas- 
ten  allgemeinen  ConcU  zu  CP.  (Act  XITI 
378,  ed.  Labb.  VI  996)  muss  d^  Diakoa 
und  Chartophylax  Georgius  Verschiedenes 
unter  E.  schworen,  auf  das  Evangelium  be- 
theuem.  Eine  Reihe  von  Fallen,  in  wel- 
chen  Eide  abzulegen  sind,  zahlt  das  TdeL 
Vm,  c.  2  auf  (vgl.  Bingham  VH  359). 

Man  wird  es  dem  Gesagten  gemass  fin- 
den  ,  wenn  den  Donatisten  als  Siinde  vor- 
geworfen  wird,  dass  sie  bei  dem  Namen 
des  Donatus  und  ihrer  vorgeblichen  Mwp- 
tyrer  schworen  (Optat.  in  65,  al.  68;  U 
58,  al.  53;  UI  69,  al.  75).  Letzteres  lasst 
schhessen,  dass  man  schon  im  4.  Jahrh. 
auch  bei  den  Heiligen  schwur,  ein  E., 
der  bald  in  die  officielle  Formel  aufgenom- 
men  wurde;  so  schworen  bei  lustin.  Nov. 
IX  die  Provinzialchefs:  SfAvuuai  ryoj  ihi 
deiv  icGcvTOXpd^TOpa ,  xal  xiv  uwv  adtou  t^v 
fjLOvoTSv^  'Iirjffouv  Xpwtiv  t6v  deiv  ^|i^v,  xfld 
xh  a7tov  irk>eu|jLa,  xal  t?)v  ^tyCov  IvSo^ov  8so- 
t6xov  xal  deiicapdsvov  Map(av  xal  xot  xeovapa 
e6aY)flXta,  8  h  xaTc  Jt^i  jjloo  xparoi,  xal  tooc 
dYiouc  dp^^oTY^Xouc  Mt^^ai^X  xal  Fappti^  u.  8.  f. 

Natflrlich  fand  der  Meineid  strenge  Ahn- 
dung.  Chrysostomus  Hom.  XVII  in  Matth. 
182  zahlt  ihn  mit  dem  Ehebruch,  der  Hu- 
rerei  und  dem  Morde  unter  die  todeswfir- 
digen  Verbrechen;  der  Eanon  64  des  ^o- 
sUius  straft  ihn  mit  llj&hriger  Excommu- 
nication; das  Cone.  Maiiscon.  I,  c.  17  so- 
gar  mit  lebenslanglichem  Ausschluss.  Wer 
sich  durch  einen  Schwur  zu  etwas  Uner- 
laubtem  verpflichtet,  wird  nach  Cone.  Herd. 
c.  7  auf  ein  Jahr  ausgeschlossen ;  vgl.  auch 
ToUt.  vm,  2.  Die  weltliche  G^l^ebong 
war  gegen  die  Meineidigen  nicht  weniger 
streng,  so  das  Gesetz  des  Honorius  G>d, 
Theod.  n,  9,  8.  Em  Beispiel  gottlichra 
Straffferichtes  fiber  Solche,  welche  gegen 
den  Bischof  Narcissus  von  Jerusalem  ein 
falsches  Zeugniss  beschworen,  erzahlt  Eustb. 
Hist.  eccl.  VI  9.  kraus. 

EIAOAON  und  EIKON,  s.  Gotzenbflder. 

EIK0NE2  AXEIPOnOIHTAI,  s.  Jesus 
Christus,  Bilder. 

EIAHTON,  in  der  Lit.  Chrysost.,  Danid 
rV  349  soviel  als  das  Corporale,  Eelchtuch. 
Vgl.  German.  Constantinop.  Theor.  Myst, 
ed.  Par.  1560,  153. 

EIMEB.  Zu  dem  Hausger&the  der  Alien 
gehdrten,  wie  bei  uns,  auch  Eimer,  vcm 
denen  in  den  Museen  eine  gute  Anzahl  er- 
halten  ist.  Man  unterschied  Zieheimer,  fOr 
die  Brunnen  (siUda,  Isidor.  Orig.  XX  15; 
Flaut.  Amph.  H  2,  47;  Paul.  Dig.  XVIII, 
1,  20;  auch  siMus,  Cato  R.  R.  X  2;  Vi- 
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/TMT  X  4,  4),  welohe  onten  spitz  zuliefen, 
nm  das  Emtaacben  des  Gefasses  ins  Was- 
ser  zn  erleiohtem;  s.  die  Abbildnng  bei 
Bich  WSrterb.  d.  rom.  Alterth.  673  u.  293. 
Weiter  Hama  (^fAi^),  der  im  Weinkeller 
gebranchte  E.  (Plaut  Mil.  m,  2,  42),  aaob 
raentisch  mit  sUula  als  Scbopfeimer  {Ulp, 
Dig.  XXXTTT,  7,  12,  §  21)  und  Feuerloscb- 
eimer  {luv,  XIV  305;  Plin.  Ep.  X  35,  2. 
Modius  ist  der  beim  Wasserrad  zum  Be- 
giessen  desselben  gebrauchte  E.  {Rich  Ab- 
bildang  S.  526).  In  Aegypten  bediente  man 
sich  thonemer  E.,  die  zu  zwei  an  einem 
Joche  getragen  wurden  (Semper  II  4),  die 
rdmischen  waren  von  Bronce  (ebd.  II,  45, 
46),  meist  baucbig,  durch  die  an  den  Hen- 
kelosen  angebracnten  Pahnettenyerzierun- 
gen  and  die  zierlicbe  Gtlrtung  der  R&nder 
Yortheilbaft  yon  unseren  Eimem  abstecbend 
nnd  dabei  sehr  praktiscb  (s.  Abb.  bei  Guhl 
nnd  Kcner  Leben  d.  Griecben  and  Romer 
2.  A.  533).  Man  gebrauchte  diese  E.  aacb 
beim  Kebren  zam  Sprengen  {Plaut  Stich. 
532;  ein  Exemplar  (£eser  Art  ist  yielleicht 
das  8ch5ne  Eupfergefass  Mus.  Gregorian, 
I  tav.  3,  ygL  Marquardt  Priyatalterth.  252), 
and  bier  liegt  yermuthlicb  der  Uebergang 
za  dem  kircblichen  Gebraucb  der  E.  beim 
We  ihwasser  sprengen. 

Das  Museo  cristiano  des  Vatican  bewahrt 
einen  bis  jetzt  anedirten  altchristlichen 
eisernen  Wassereimer  mit  Handring, 
Ton  dem  bier  zum  erstenmal  Nacbricbt  ge- 
geben  wird.  Er  ist  fast  1  Fuss  hocb  und 
zeigt  im  Relief  Christus  (sitzend  mit  ganz 
einfachem,  nicbt  durch  das  Ereuz  gespal- 
tenen  Nimbus),  dazu  die  zwolf  Apostel, 
stehend,  mit  Beischrift  ihrer  Namen  in  grie- 
chischen  Majuskeln,  OETPOC  u.  s.  f.  Die 
Apostel  entbehren  des  Nimbus.  Zu  be- 
merken  ist  die  Eigenthiimlichkeit,  dass  bier 
Paulas,  nicht  Petrus,  zur  Rechten  des 
Herm  steht  und  das  Gesetz  aus  seiner 
Hand  in  Empfang  nimmt,  woraus  ich  ent- 
femt  bin,  die  von  Harriot  Testimony  of 
the  Catacombs  75  f.  aus  ahnlichen  Denk- 
malem  gezogenen  Schlussfolgerungen  ab- 
zuleiten. 

Ueber  die  Bestimmung  des  Gefasses  lasst 
sich  nichts  mit  Sicherheit  sagen.  Vielleicht 
diente  es  als  Weihwasserkessel ,  yielleicht 
bei  der  liturgischen  Feier  des  Abendmahls, 
yielleicht  bei  den  Armenspeisungen  in  den 
Triklinien,  yermuthlicb  bei  S.  Paolo  Fuori  le 
Mura.    Es  mag  ins  5.  Jahrh.  hinaufreichen. 

Im  MA.  wird  situlus,  sUtda  als  Weih- 
wasserkessel gebraucht,  hatna  ist  haupt- 
sachlich  Wein-  und  Getreidemass  (s.  Du- 
cange  s.  y.). 

Mn  Denkmal,  welches  strenggenommen 
nicht  mehr  in  den  Ereis  unserer  Darstel- 
lung  hineinfallt,  yerdient  hier  immerhin 
eine  Erwahnung.  Vor  einigen  Jahren  wurde 


auf  der  Stelle  des  alten  Empne  im  Fiirsten- 
thum  Hildesheim  ein  Broncegefass  ge- 
fonden,  welches  jetzt  im  Proyinzial-Museum 
zu  Hannover  bewahrt  wird  und  dessen 
Eenntniss  ich  dem  Herm  Studienrath  Dr. 
M&Uer  in  Hannover  verdanke.  Es  ist  ein 
auf  drei  F^ssen  ruhender,  zweigehenkelter 
E.  von  0,17  m  Hohe;  der  Durchmesser 
hat  oben  0,17  m,  unten  0,12  m.  Die 
Aussenflache  zeigt  in  Relief  Christus  mit 
Nimbus,  stehend,  in  der  Linken  ein  ge- 
schlossenes  Buch,  mit  der  Rechten  die  in 
kleinem  Verhaltnissen  vor  ihm  knieende 
Maria  (Nimbus)  krdnend.  Rechts  ein  Hei- 
liger  mit  Nimbus,  in  der  Linken  eine  Schrift- 
rolle,  in  der  Rechten  einen  Stein  (Stepha- 
nus?),  links  bartiger  Heiliger  mit  Nimous, 
dessen  Linke  eine  Schriftrolle  halt,  w&h- 
rend  die  Rechte  Wasser  aus  einem  Felsen 
schlagt;  der  Heilige  hat  die  traditionellen 
Ziige  des  hi.  Petrus,  und  wir  haben  hier 
wol  den  letzten  Nachklang  der  altchrist- 
lichen Eunstvorstellung  zu  sehen,  welche 
Petrus  dem  Moses  in  dieser  Situation  sup- 
ponirt,  wahrend  wir  zugleich  wol  hier  eine 
der  ersten,  wenn  nicht  die  alteste  Dar- 
stellung  der  Eronung  Mariae  haben.  Die 
chronologische  Bestinunung  der  sehr  rob  aus- 
gefahrten,  aber  immerhin  noch  antike  Tra>- 
ditionen  verrathenden  Arbeit  ist  schwer,  ich 
setze  sie  um  das  J.  1000,  vielleicht  gehdrt 
sie  der  Zeit  von  Bemward  noch  an.    kraus. 

EINBALSAMIRUNG^  s.  Todtenwesen. 

EINHORN.  Mehrere  Schriftsteller  des 
Alterthums  von  Etesias  an  {Aristotel.  Hist, 
anim.  U  25,  9;  Plin,  Hist.  nat.  VHI  21; 
Aelian,  Hist.  an.  IV  52;  m  41  u.  s.  f.) 
erwahnen  dies  fabelhafte  Thier,  welches 
man  gewohnlich,  wenn  auch  ohne  Grund, 
mit  dem  dk-»  V  Mos.  33,  17  (LXX:  ftovo- 
xcpcoc)  und  Hiob  39,  9  {Bochart  halt  es  fiir 
einen  Oryx,  Hierozoic.  s.  v.)  identificirt.  Es 
soil  im  15.  Jahrh.  bei  der  Eaaba  in  Mekka 
gesehen  worden  sein  {Thorn,  Bartholini  De 
unicomu,  Amstelod.  1678,  242)  und  nach 
Turner  (Voyage  to  Tibet  153,  157)  in  Ti- 
bets  hochsten  Gebirgen  sich  aufhalten.  Ge- 
genwartig  glaubt  wol  Niemand  mehr  an  die 
wirkliche  Existenz  dieses  Thieres,  welche 
MUnter  Sinnbilder  I  42  noch  anzunehmen 
geneigt  schien.  Zwei  Eigenschaften  schrieb 
man  im  Alterthum  diesem  Fabelthiere  zn: 
unbez&hmbare  Eraft  und  Wildheit.  Ein 
nach  dem  E.  gebildetes  Thier  mit  einem 
Munde,  drei  Ftissen  und  sechs  Augen  ist 
in  der  zoroastriscben  Lehre  Reprasentant 
der  reinen  Thierwelt  {Rhode  Heil.  Sage  d. 
alten  Baktrer  u.  s.  f.  217—219;  ders,  Uebeir 
Alter  u.  Worth  nach  roorgenl.  Urkunden 
86 — 89);  sein  Horn  sinnbildet  die  Macht, 
welche  Ahrimans  Herrschaft  vemichtet.   So 
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sieht  man  das  E.  im  Eampf  mit  dem  es 
Yon  hinten  angreifenden  Lowen  auf  den 
Mauem  yon  Persepolis  abgebildet  {Niebt4hr 
Reisen  11  132,  Taf.  23,  auch  Taf.  20,  126). 
Der  gleiche  Eampf  des  Einhoms  mit  dem 
Ldwen  war  auf  einem  kleinen  Bronzegefass 
Yorgestellt,  das  im  Eaukasus  gefunden  wurde 
und  in  die  Sammlung  des  Bischofs  MUnter 
gelangte  (s.  dess.  Sinnbilder  I  42).  Auch 
in  Aegypten  ist  das  E.  bekannt  gewesen: 
Bdzoni  (NarratiFe  of  the  Operations  and 
recent  discoveries  in  Egypt  and  Nubia  51) 
fand  eine  Abbildung  desselben  im  Tempel 
zu  Edfii  bei  Syene.  Dass  Griechen  und 
Romer  das  E.  kannten,  erhellt  aus  den  oben 
beigebrachten  Belegen ;  aber  auf  bildlichen 
Darstellungen  derselben  ist  ps  bisher  nur 
auf  einer  Gemme  mit  Artemis  von  Ephesus 
bei  Tcissii  und  Raspe  Catalogue  des  pierres 
gravies  tir6es  des  cabinets  les  plus  cel^bres 
de  TEurope  11,  pi.  29,  n.  2067  nachge- 
wiesen. 

In  der  christlichen  Litteratur  finden  wir 
schon  frWe  die  Beziehung  des  Horns  des 
Einhoms  auf  Christum :  ,e8  kann,'  sagt  Jw- 
stin  Dial.  c.  Tryph.,  ,mit  keiner  andem 
Sache  verglichen  werden,  als  mit  dem  Zei- 
ohen,  welches  das  Ereuz  bedeutet.'  Bei 
TertuU,  Adv.  Marcion.  Ill  18  heisst  es:  non 
utique  rhinoceros  destinabatur  unicornis  nee 
minotaurus  bicomis,  sed  Christus  in  iUo  si- 
gnificabatur  etc.  Aehnlich  in  dem  B.  Adv. 
ludaeos  c.  10  unter  TertulUans  Schriften. 
Diese  Symbolik  verier  sich  aber  bald,  und 
man  nahm  statt  deren  das  ganze  Thier  als 
Symbol  Christi.  Gregor  d,  ur.  Mor.  in  Job 
XXX  18  bezeichnet  als  seiches  den  wilden 
Esel  {onager)',  eb.  XXXI  10  (ed.  Basil.  1551, 
1056)  erz&hlt  er  dann:  rhinoceros  iste  qui 
etiam  monoceros  nominatur,  tantae  esse  for- 
titudinis  dicitur,  ut  nuUa  venantium  virtute 
capiatur.  Sed  sicut  hi  asserunt,  qui  de- 
scribendis  naturis  animalium  laboriosa  in- 
vestigatione  sudaverunt,  virgo  ei  puella  pro- 
ponitur,  quae  venienti  sinum  aperit,  in  quo 
ille  omni  ferocitate  postposita  caput  depo- 
nit  sicque  ab  eis  a  quibus  capi  quaeritur 
repente  velut  inermis  invenitur  etc.  Gregor 
findet  zwar  hierin  noch  keine  AUegorie  der 
Menschwerdung,  wol  aber  kommt  cuese  Deu- 
tung  bei  den  Schriftstellem  des  frWem  MA.s 
schon  auf  {Isid.  Hisp.  Grig.  XII  2;  Euafath, 
Hexaem.  20;  PHr.  Damian.  Ep.  n  18; 
Albefi,  M,  De  animal.  XXTI,  2,  1).  Man 
fasste  nun  das  E.  als  Symbol  des  Sohnes 
Gottee,  der  sich  in  den  Schooss  der  reinen 
Jungfrau  flQchtet  und  aus  ihr  Mensch  wird. 
In  dieser  Form  spielt  jene  Symbolik  eine 
bekannte  Rolle  sowol  in  der  Litteratur  als 
auf  Eunstvorstellungen  des  MA.s,  auf  die 
hier  nicht  naher  eingegangen  werden  kann. 
Vgl.  F.  X.  Kraus  in  Jalu'b.  des  Ver.  von 
Alterthumsfr.   im  Rheinl.  XLIX   128  ff.; 


Bergau  Altpreuss.  Monatsschrift  lY  723  ff. 
u.  A;  Menzel  Symbol.  I  230;  Auber  Sym- 
bolisme  relig.  n  546;  HI  155,  251,  459; 

rV   41.  KRAUS. 

EINKtNFTE  der  Geistlichen,  s.  Elerus. 

EOSEGNUNG^  s.  Ehe  u.  Eheschliessung. 

EIPHNH,  s.  Friedenskuss. 

EIPHNIEA,  die  der  grossen  Litanei  in 
der  Liturgie  des  hi.  Chrysostomus  (c.  14, 
Danid  340)  vorausgeschickte  flehentHche 
Bitte  um  Frieden. 

EE0A02,  s.  Introitus. 

EKAIK02,  s.  Defensor. 

EK8E2I2,  bei  Theodoret  H.  e.  H  17  u. 
23  soviel  als  Glaubensbekenntniss. 
Beriihmt  ist  die  von  dem  Patriarchen  Ser- 
gius  verfasste  Ekthesis  des  Eaisers  Hera- 
klius  (638),  das  Credo  des  Monotheletismus. 

EETENH2,  EETENIA,  Name  einer  in 
den  Liturgieen  des  hi.  Basilius  und  Chry- 
sostomus vorkommenden  Litanei,  so  be- 
zeichliet  wegen  ihrer  Ausdehnung  oder  der 
ergreifenden  Intensitat  des  Gebetes;  sie 
hiess  auch  ffuvaimr). 

EETmOMATA  (donaria),  s.  Weihege- 
schenke. 

EEOQNH2I2,  der  laut  abzubetende  Theil 
des  GfQcium  im  Gegensatz  zu  den  still 
({i^Tixcoc)  hergesagten  Gebeten. 

EAAION  MY2TIK0N,  s.  Taufe. 

ELECTI^  8.  Eatechumenen. 

ELEEMOSYNABITS,  s.  Wohlthadgkeiis- 
anstalten. 

ELEMElfTE.  Seit  Empedokies  die  Lehre 
von  den  vier  Elementen,  Erde,  Wasser, 
Luft  und  Feuer,  als  die  ,Wurzeln'  aller 
Dinge  aufgestellt  hatte,  wurde  dieselbe  in 
der  griechischen  Philosophie  allgemein  auf- 
genommen,  namentlich  auch  von  Plato, 
den  Sto&em  und  Aristoteles,  von  dem  letz- 
tem  mit  der  Modification,  dass  er  neben 
und  fiber  den  vier  Elementen,  welche  ihm 
als  einfache  Eorper  gelten,  als  fOnftes  den 
Aether,  als  Substrat  der  Himmelskdrper 
undHimmelssph^en  annimmt  (Stockl  GesdL 
der  Philos.  §§  14,  n.  2;  30,  n.  4  p;  36,  n. 
1 ;  42,  n.  6).  Diese  Ansicht  ging  von  den 
griechischen  Philosophen  auf  die  Eirchen- 
schriftsteller  der  ersten  Jahrhunderte  fiber; 
mit  den  Aenderungen,  welche  durch  die 
chnstliche  Offenbarungslehre  von  der  Scho- 
pfong  bedingt  waren,  sowie  mit  Ausschei- 
dung  der  mythologischen  Yergdtterung,  gel- 
ten  die  E.  auch  ilmen  als  die  Grundbestand- 
theile  der  materiellen  Dinge  (lusUn.  Coh. 
ad  Chraec.  c.  4;  Clem.  Alex.  Coh.  ad  Gent. 
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c  5 ;  Lactant  Diy.  Inst.  11  13).  Man  fand 
flie  auch  im  A.  Test,  bezeichnet  und  deu- 
tete  auf  sie  nacb  dem  Yorgange  jildischer 
ScbrifteteUer  (PhOo  De  yit.  Moys.  lib.  HI 
148,  lin.  36,  ed.  Mangey;  Joseph,  Ant.  lud. 
m  7,  §  7),  die  vier  Farben  an  den  Tep- 

Sichen  der  Stiftsbutte  und  an  dem  Gewande 
es  Hobenpriesters  (11  Mos.  26,  28,  36,  38, 
39),  Hyacintb  (blauer  Purpur),  rother  Pur- 
pur,  Coccus  (carmesinrotb)  und  Byssus 
{Origen,  In  Exod.  bom.  XIII  3;  Theodoret. 
Qua^.  LX  in  Exod.;  Hieron.  Ep.  64  ad 
Fabiolam;  diese  und  die  obigen  Cfitate  aus 
den  alten  Scbriftstellem  sind  Piper  Mytbol. 
and  Symbol,  der  cbristl.  Kunst  I,  2.  Abtb. 
88  entnommen).  Der  bl.  Paulin  yon  Nola 
fiihrt  als  yiertes  Element  nicbt  das  Feuer, 
flondem  den  Himmel  an: 

namque  Dei  yerbum  .  .  .  Gbristus 

....  Cbaos  illud  inane  remoyit 

et  tnlit  informem  contextae  noctis  biatum, 

distribnitqne  locis  mare,  terras,  aera,  coelum. 

sunt  bomines  terris,  sunt  addita  sidera  coelo, 
acre  pendet  ayis,  liqnido  natat  aequore  piscis. 
sic  elementa  suis  decorayit  singula  formis. 
(Paulin,  Poem.  ult.  v.  168  sq.) 

Ueber  die  Frage,  ob  der  bl.  Paulin  und 
andere  Eircbenscbnftsteller  der  ersten  Jabr- 
bunderte,  welcbe  den  Himmel  als  yiertes 
Element  anfiibren,  damit  das  Feuer  be- 
zeicbnen  woUten,  oder  ob  sie  das  Feuer 
nicbt  zu  den  Elementen  z^ten,  oder  ob 
sie  mit  Aristoteles  den  Aetber  als  fQnftes 
boberes  Element  annabmen,  s.  Muratori 
Diss.  XX  in  S.  Paulin.  Poem.  ed.  Migne 
S.  Paul.  cp.  col.  826  sp.).  Anknilpfend  an 
die  yielen  Stellen  der  bl.  Scbrift,  welcbe 
das  Uniyersum  unter  der  Eintbeilung  yon 
Himmel  und  Erde  umfassen  (Gen.  1,  1; 
14,  19;  Psalm.  79,  12;  121,  2;  Jerem. 
23,  24;  Epbes.  1,  10)  und  die  zukfinftige 
Welt  als  neuen  Himmel  und  neue  Erde 
bezeicbnen  (II  Petr.  3,  13;  Apoc.  21,  1) 
werden  yon  einigen  Eircbenscbriftstellem 
Himmel  und  Erde  die  beiden  E.  der  Welt 
genannt.  Momenta,  id  est  coelum  et  terra, 
non  credamus  abolenda  per  ignem,  sed  in 
melius  commutanda  (Oennadius  Massil,  De 
Eccles.  dogm.  69).  Scriptura  in  prime  die 
coelum  et  terra  facta  declarat  duo  baec 
elementa  (PhUastr,  Brix,  De  baeres.  46). 
—  Eine  bildlicbe  Darstellung  der  yier  E. 
ist  aus  dem  cbristlicben  ^tertbum  nicbt 
bekannt,  aucb  kein  bestimmtes  Zeugniss 
yorbanden,  dass  es  solcbe  Darstellungen 
ffegeben  babe.  Wenn  der  bl.  Gregor  von 
Nyssa  (Vita  Macrin.  AA.  SS.  Boll.  t.  IV 
luL  593)  yon  der  Scbonbeit  dieser  seiner 
Scbwester  sagt,  die  Hand  der  Maler  sei 
nicbt  im  Stimde  gewesen,  dieselbe  treu 
wiederzugeben ,  obgleicb  deren  Eunst  sicb 


an  das  Hocbste  wagen  und  sograir  die  Fi- 
guren  der  E.  (tcov  vtoi^Ccdv  -cdc  elx6vac) 
nacbbilde :  so  ist  zwar  w^irscbeinlicb,  dass 
er  dabei  an  bildlicbe  Darstellungen  der 
persomficirten  E.,  nicbt  an  solcbe  der  aucb 
(iToi^eta  genannten  Zeicben  des  Tbierkreises 
gedacbt,  aber  zweifelbaft,  ob  ibm  dabei 
cbristliche  oder  beidniscbe  Eunstwerke  yor- 
gescbwebt  baben  (s.  Piper  a.  a.  0.  93  ff.) ; 
eber  bildet  ein  Anzeicben  fiir  cbristliche 
Eunstwerke  dieser  Art  die  Erzablung  yon 
dem  Ringe,  welcben  Gott  dem  bl.  Martyrer 
Tbeodulus  (um  303)  im  Scblafe  an  den 
Finger  gesteckt  babe  und  dessen  sigillum 
anzeigte,  dass  Gott  Regierer  der  yier  E. 
sei  (Act.  SS.  Boll.  I,  April.  320;  TiUemont, 
M6m.  V  602;  Mazochi  In  Neap.  Calend. 
Comment.  154,  n.  23;  MartoreUi  De  reg. 
tbeca  calumar.  lib.  11  699,  citirt  bei  Piper 
a.  a.  O.  95  f.,  der  den  Heiligen  irrtbiim- 
licb  Tbeodosius  nennt).  —  Altcbristlicbe 
Eunstwerke,  in  welcben  Himmel  und  Erde 
als  die  beiden  E.  dargestellt  waren,  giebt 
es  ebenso  wenig;  da  die  bierfiir  bei  Piper 
(a.  a.  O.  65)  angezogenen  Mosaiken,  auf 
welcben  Cbristus  als  der  Scbopfer,  Erbal- 
ter,  Regierer  und  Erloser  der  Welt  auf 
der  Weltkugel  tbronend  dargestellt  wird 
(es  sind  wol  die  bei  damp,  Mon.  Vet.  I, 
tab.  LXXVII  aus  dem  Jabr  472;  11,  tab. 
XXVIII  aus  dem  Jabr  478 :  m,  tab.  XXXTT 
aus  dem  4.  Jabrb.  gemeint)  nur  in  sebr  un- 
eigentlicbem  Sinne  bierbin  gezfiblt  werden 
konnen.  Cbristus  auf  der  Weltkugel  sitzend 
findet  sicb  aucb  in  einem  1742  yon  Marangoni 
bei  Tor  di  Marancia  entdeckten  Mosaik  des 
4.  Jabrb.  (Marangoni  Cose  gentiL  462 ;  Storia 
del  Sancta  Sanctorum  168)  dargestellt,  wel- 
cbes  nicbt  dem  Coem.  S.  Callisti,  sondem, 
wie  aus  der  beigeffigten  Inscbrift :  QVI  ET 
FILIVS  DICERIS  ET  PATER  INVENIRIS 
erbellt,  dem  romiscben  Coemeterium  der  Sa- 
bellianer  angebdrt.  Hinsicbtlicb  des  ganzen 
Gegenstandes  dieses  Artikels  ygl.  die  ein- 
gebende  Erdrterung  yon  Piper  a.  a.  0. 
43—111.  Ueber  die  Darstellungen  der  ein- 
zelnen  E.  s.  die  Art.  Erde,  Himmel, 
Sonne  und  Mond.  heusbr. 

ELEMENTE,  eucbaristiscbe ,  s.  Eucba- 
ristie. 

ELETlTIONy  s.  Liturgie,  Messe. 

ELFENBEO  —  im  erweiterten  Sinn  Bein, 
Enocben  —  (Verarbeitung  yon  Hippopota- 
mos-Zabnen,  Paus.  YUL  48,  Rennthier  und 
Walross  u.  s.  w.,  Digby  Wyatt  Notice  of 
Sculpture  in  lyory.  Lend.  1856,  10;  Jabrb. 
d.  Ver.  f.  Altertbumsfr.  i.  Rbld.  LXH  140; 
Ann.  d.  Altertbumsyer.  y.  Nassau  XV  309 ; 
Dupont  Les  temps  pr^bist.  en  Belg.  1872, 
157  u.  s.  w.)  wurde  bei  alien  aJten  Cultur- 
yolkern  yon  den  ersten  Stufen  bis  zur  bocb- 
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sten  BlQte  ihrer  Entwicklung  zum  einfacb- 
sten  Gterath,  wie  zur  kostbarsten  Zierrath 
verarbeitet.  E.  ({Xft(pac  bei  Hon^r)  ist  die 
barte,  weisse  Knocbemnasse  der  Stosszabne 
des  Elepbanten,  welche  nacb  der  Grosse 
der  Tbiere  eine  Lange  von  1 — 2V2  m  baben. 
Da  die  Elfenbeinmasse  sebr  bart,  dicbt, 
dauerbaft,  empfanglicb  fUr  Farbe,  Yergol- 
dung  and  yor  Allem  fUr  Politur  ist,  sicb 
erweicben  und  biegen  lasst,  so  QbertrifPt  sie 
in  der  Dauerbaftigkeit  und  Fabigkeit  zur 
Verarbeitung  den  Manner.  Seneca  (Ep.  90) 
bebauptet,  der  Pbilosopb  Demokrit  babe 
die  Erfindung  gemacbt,  das  E.  zu  erwei- 
cben. Da  Demokrit  zu  der  Zeit  lebte,  als 
Phidias  seine  bdcbsten  Leistungen  in  der 
cbryso-elepbantinen  Kunst  vollfabrte,  so  ist 
die  Erfindung  fiir  diese  Zeitperiode  wabr- 
scbeinlicb.  Im  MA.  will  man  es  sogar  yer- 
standen  baben,  das  E.  in  eine  zum  Formen 
geeignete  fliissige  Gussmasse  zu  bringen 
(TheophUus  Diyers.  art.,  berausgegeben  yon 
Hendric,  Note  zu  S.  440),  eine  Bebauptung, 
die  jedenfalls  missyerstandlicb  ist.  Das  durcb 
den  Tauscbyerkebr  Indiens  (Schlegd  Ind. 
Bibliotb.  I  134  ff.;  Apollin.  Sidon.  in  Pa- 
negyr.  Maiorian.,  Par.  1652,  309)  und  spa- 
ter  Africa's  (Steph,  Byz,  De  urb.,  Amsterd. 
1678,  22;  Hermipp.  bei  Athenaeus  I  124; 
Plin.  VI  >34;  ygl.  I  Reg.  10,  22;  U  Paral. 
9,  21),  nacb  Europa  gebracbte  E.  begegnet 
uns  gleicbmassig  in  mannigfacber  Verarbei- 
tung zu  kleineren  Geratben  bei  den  A  e  g  y  p- 
tern,  Assyrern  und  Persern,  in  gros- 
seren  Kunstwerken  bei  den  Juden,  Grie- 
oben  und  Romern  und  im  ganzen  MA. 
In  der  alten  indiscben  Litteratur  finden 
sicb  wenig  Erwabnungen  des  Elfenbeins. 
In  den  altesten  Scbriften,  sogar  im  Veda, 
kommt  es  nicbt  yor.  Im  Manu  5,  121  ist 
bei  den  Reinigungsproceduren  yon  Elfen- 
beingegenstanden  neben  solcben  yon  Mu- 
scbem,  Horn  und  Enocben  die  Rede;  im 
Mababbarata  werden  yerscbiedentlicb  elfen- 
beineme  Scbwertgriffe  und  Tbrone,  im  Ra- 
mayana  Elfenbeinarbeiter  erwabnt.  Diese 
Scbriften  geboren  erst  in  die  ersten  Jabr- 
bunderte  nacb  Christus.  Frflbere  Erwab- 
nungen waren  aus  der  umfangreicben  litur- 
rben  Litteratur  zu  erwarten,  zu  der  aucb 
Quellen  des  Manu  geboren,  docb  wird 
daraus,  soweit  sie  bis  jetzt  bekannt  sind, 
nicbts  citirt;  es  wird  aucb  dayon,  als  yon 
gewobnlicben  Gegenstanden,  nur  beilaufig 
die  Rede  sein.  Auffallend  ist,  dass  im  Sans- 
krit;  das  sonst  so  yiele  Synonyma  aufweist, 
nur  das  einzige  danta  (Zabn  =  dens)  f^ 
E.  gebraucblicb  ist.  In  den  bildlicben  Dar- 
steUungen  agyptiscber,  assyriscber  und  per- 
siscber  Monumente  siebt  man  Sklayen,  welcbe 
Elepbantenzabne  als  Tribut  darbringen.  Man- 
nigfitcbe  kleinere  Elfenbeingeratbscbaften 
dieser  Volker  bewabren   die  orientalischen 


Abtbeilungen  der  Museen  in  Paris,  London 
und  Berlin.  Eennzeicbnend  fOr  die  orienia- 
liscbe  Wertbscb&tzung  des  Elfenbeiiis  zn 
Pracbtgeratben  erscbeinen  besonders  der  y<Mi 
zwei  Lowen  flankirte  Tbron  Eonig  Salomons 
(I  Reg.  10,  18;  U  Paral.  9,  17),  zu  dem 
seobs  ebenfalls  yon  je  zwei  Ldwen  flankirte 
Stufen  emporfabrten ;  das  elfenbeineme  Hans 
Acbabs  (I  Reg.  22,  39)  und  mannigfadie 
weitere  Hindeutungen  (Cant.  5,  14;  Amos 
3,  15;  Ps.  45,  9;  Ezecb.  27,  6).  Wabrend 
Scbmuckstiicke  aus  K  in  der  Bias  fast  ledi^- 
licb  bei  den  Troem  und  mit  dem  Hinweis 
auf  kleinasiatiscbe  Arbeit  (II.  IV  141 ;  mao- 
niscbe  und  kariscbe  Frauen  farben  es  mit 
Purpur,  VI  583)  vorkommen,  erscbeinen 
gleicbe  Zierstucke  in  der  Odyssee  in  um- 
fangreicbem  Maasse  aucb  bei  den  Grieeben 
(das  Brautbett  des  Ulysses  23,  200 ;  der  Ses- 
sel  der  Penelope  19,  55 ;  der  Palast  des  Me- 
nelaus  4,  73 ;  das  Scbwert,  welcbes  der  Pbft- 
ake  Euryalos  8,  404  dem  Odysseus  scbenkt), 
Grund  genug  zu  der  Annahme,  dass  be- 
sonders der  troiscbe  Erieg  jene  die  bobe 
Eunst  bei  den  Grieeben  biud  beberrschende 
Mode  einf&brte.  Im  bistoriscben  Zeitalter 
seben  wir  die  Lade  des  Eypselos  (Pans. 
V  17)  mit  gescbnitzten  Elfenbeintafeln  ge- 
scbmflckt,  und  sebr  bald  dann  die  grossen 
Eiinstler  dazu  Qbergeben,  aus  einzehien 
uber  einem  Holzmodell  mit  Hausenblase  an- 
einandergeftlgten  (Aelian.  XVU  32)  Elfen- 
beinstiicken  ganze  Statuen  zusammenzu- 
setzen,  mit  ausscbmilckender  Verwendung 
yon  Gold,  Farbe  und  Edelsteinen.  Die  alte- 
sten dieser  cbryso-elepbantinen  Statuen  wa- 
ren wol  die  in  den  Tempeln  der  Dioskuren 
zu  Argos,  zu  Elis  (Patts.  V  13)  und  im 
Heraeon  zu  Olympia;  die  berObmtesten 
cbryso-elepbantinen  Werke  dieser  Art  sind 
des  Pbidias  Tempelstatuen  des  Partbenon 
und  des  Zeustempels  in  Olympia  (QtuUre- 
mh-e  de  Quincy  Jupiter  Olympien  und  Otfried 
MuUer  Handb.  der  Arcbaol.  3.  Aufl.  §  85, 
113—116). 

Bei  den  Romern  steigerte  sicb  die  grie- 
cbiscbe  Mode.  Wir  finden  die  Tbtlren  des 
Pallastempels  zu  Syrakus  (Cicero  Verr.  IV 
56)  mit  in  Gold  gefasstem  E.  gescbmackt; 
unter  den  Ebrenbezeugungen  nir  den  yer- 
storbenen  Germanicus  berichtet  TacUus  (Ann. 
n  83),  dass  sein  Elfenbeinbildniss  bei  den 
Circusspielen  yorausgetragen  werden  sollte; 
Titus  lasst  eine  Reiterstatue  des  Britanni- 
cus  anfertigen,  die  zur  Zeit  Suetons^  wie 
dieser  bericbtet,  im  feierlicben  Zuge  der 
circensiscben  Spiele  ebenfaUs  berumgetragen 
wurde;  Hadrian  erricbtet  dem  Juppiter  im 
olympiscben  Tempel  zu  Atben  (Pans,  1 18) 
eine  Elfenbeinstatue.  Bei  den  Etruskem 
und  Byzantinem  waltete  die  gleicbe  Mode: 
Tbron  und  Scepter  Eonig  Tarquinius'  (Diotk 
Halikarn,  III  63)  waren  yon  E.,   und  in 
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der  yielfach  mit  Elfenbeinschinuck,  z.  B.  an 
den  Thtlren,  yerzierten  Sophienkirche  Con- 
stantmopels  stand  eine  Elfenbdinstatue  der 
Kakerin  Helena  (Anonym,  Antiq.  Const. 
lib.  I  bei  Banduri  Imp.  orient.  I  14  u.  74). 
Unter  den  vielen  kleinen  Figuren,  GerSthen, 
Marken  u.  dgl.  sind  besonders  eine  grosae 
Zahl  von  Schreibtafeln  mit  Reliefs  auf  der 
aossem  Seite  auf  unsere  Zeit  gekommen, 
welche  man  nach  Massgabe  des  Gegenstan- 
des  ihrer  bildnerischen  Darstellung  in  mytho- 
logische  und  Consular-Diptychen  eintheilen 
kann.  S.  d.  A.  Diptychen,  wo  auch  gezeigt 
wird,  wie  seit  den  altesten  Zeiten  des  Chri- 
stenthums  dieseDiptychen  theils  durchNach- 
ahmung,  theils  durch  unmittelbare  Yerwen- 
dang  in  den  Gebrauch  der  Kirche  iibergingen. 
XJeber  die  Elfenbeinfunde  in  den  Eatakom- 
ben  s.  unten  in  der  Statistik  derselben.  In 
ahnlicher  Weise,  wie  die  Diptychen  aus 
beidnischem  Gebrauch  in  christlichen  ge- 
langten,  sind  auch  die  ursprtinglich  im 
Orient  gebrauchlichen  E.-Pyxiden,  Pre- 
tiosenbehalter ,  in  kirchliche  Yerwendung 
aus  dem  romischen  Leben  dbemommen 
worden.  Sie  dienten  in  der  altesten  christ- 
lichen Zeit  bis  in  die  zweite  Halfte  des 
1.  Jahrtausends  zur  Aufbewahrung  der  hi. 
Eucharistie  und  hingen  an  kleinen  Eetten 
liber  dem  Altar,  wie  spater  fflr  den  gleichen 
Zweck  die  vergoldeten  und  emaillirten  Me- 
taUbehalter  in  Taubengestalt  (Corblet  Essai 
hist.  8ur  les  Ciboires,  Faris  1858 ;  Augusti 
Denkw.  XII  54;  Binierim  Denkw.  11,  2, 
168 ;  Gori  Thesaur.  dipt.  lY  69 ;  Continuatio 
Casuum  S.  GMi  v.  Ekkehard  lY  u.  s.  w.). 
Dann  allgemein  als  Reliquienbehalter  ver- 
wendet,  kamen  sie  als  solche  haufig  yon 
Byzanz  und  dem  Morgenlande  (JahJb.  d. 
Yer.  y.  Alterthumsfr.  im  Rh.  XLIX  115). 
Die  Pyxiden  im  Dom  zu  X  an  ten  {Aus^m 
Weerth  Kunstdenkm.  Taf.  XYII  1),  im 
Mtlnzkabinet  zu  Wien,  in  der  Sammlung 
der  antiq.  Ges.  zu  Zurich  und  des  Grafen 
Possenti  zuFabriano  gestatten  ihrer  my- 
thologischen  Darstellungen  halber  keinen 
Zweifel  an  heidnischem  Ursprung  und  Ge- 
brauch. Die  herrliche  Pyxis  yon  der  Mosel 
im  Berliner  Museum,  den  thronenden 
jugendlichen  Heiland  ohne  Bart  und  Nim- 
bus mit  den  zwolf  Aposteln  yeranschau- 
lichend,  und  die  grosse  Pyxis  im  Dom  zu 
Bobbio,  Orpheus  mit  der  Thierwelt,  wei- 
sen  im  Stil  auf  das  8.  Jahrh.  in  ihren  Yor- 
bildem  auf  christliche  Sarkophage  zuriick. 
An  diese  beiden  heryorragendsten  Stiicke 
reihen  sich  eine  grosse  Zahl  yon  Pyxiden 
besonders  mit  den  Darstellungen  der  Wun- 
der  an,  welche  sich  im  Yatican,  in  den 
Museen  yon  Bologna  und  Darmstadt, 
Paris  (Basilewski  und  Cluny),  Bonn, 
London  (Brit.  Mus.),  Wiesbaden,  Sit- 
ten,  Rouen,  Sens,   Le  Puy  (Nachah- 
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mung  yon  der  in  Bobbio),  im  Dom  zu 
Reich enau  u.  s.  w.  befinden.  Die  sammt- 
lichen  bis  dahin  bekannten  Pyxiden  wer- 
den  noch  in  diesem  Jahre  im  1.  Bande  des 
seit  langen  Jahren  yorbereiteten  und  erwar- 
teten  Werkes:  At*^m  Weerth  Kunstwerke 
yon  Elfenbein,  erscheinen.  Ygl.  Hahn  Ftof 
Elfenbeingefasse,  Hannoyer  1862. 

Wie  die  christlichen  Diptychen  aus  heid- 
nischen,  die  christlichen  Oiborien  aus  heid- 
nischen  Pyxiden,  so  sind  auch  aus  heidni- 
sohen  Thronsesseln  christliche  Bis ch of s- 
stilhle  yon  E.  heryorgegangen.  Wie  sehr 
das  E.  fur  die  curulischen  Sitze  der  Con- 
suln  schon  Mode  war,  berichtet  Ovid  (Ep. 
ex  Ponto  lY,  9,  27) : 

signa  quoque  in  sella  nossem  formata  curuli, 
et  totam  Numidiae  sculptile  dentis  opus. 

Der  berfihmteste  der  Bischofsstiihle 
ist  die  im  Chor  der  Peterskirche  seit  Ale- 
xander YII  eingeschlossene  Kathedra  Petri, 
ein  durch  yorchristliche  Elfenbeinplatten 
yerzierter  Eichenholzsessel  mit  Restauratio- 
nen  des  9.  Jahrh.  (Garrucci  erkennt  in  dem 
Portrat-Medaillon  der  Lehne  durch  Yergleich 
mit  dem  Portrat  in  der  Eyangelien-Hand- 
schrift  yon  S.  Paul  in  Rom  das  Bild  Karls 
des  Kahlen,  t  B77 ;  ygl.  d^Agincourt  PL  40 
und  Aspitel  u.  Nesbytt  Two  Memoirs  of  S. 
Peter's  Chair,  London  1870,  8);  der  durch 
seine  yorztigliche  Technik  kilnstlerisch  be- 
deutendste  ist  der  Stuhl  des  Bischofs  Ma- 
ximin  (t*556)  in  der  Sacristei  des  Domes 
zuRayenna  (erscheint  demnachst  in  dem 
yorbezeichneten  Elfenbeinwerke) ,  dessen 
reiche  Omamentik  auf  die  Sculpturen  der 
Sophienkirche  zuriickgeht.  Die  halbrunde 
Form  der  Elfenbeinplatten  der  Kanzel  des 
Mdnsters  zu  Aachen  (Taf.  XXXIII  bei 
Aus^m  Weerth)  und  die  parallele  Darstellung 
und  Form  einer  ahnlichen  yom  Rhein  stam- 
menden  Platte  im  Mus6e  Cluny  zu  Paris, 
welche  mit  LowenkSpfen  yon  Bergkrystall 
zusanmien  gefunden  wurde  (Catalogue  yon 
1862,  Nr.  384  u.  1743),  yeranlasst  mich  zu 
dem  Schlusse,  dass  diese  Elfenbeine  yon 
Thronsesseln  (Thron  Karls  d.  Gr.)  herrilhren. 

Es  giebt  eine  Anzahl  sculptirter  Elfen- 
beinplatten, die  sich  theilweise  yereinzelt 
in  Sammlungen  und  theilweise  noch  auf 
Buchdeckeln  befinden  und  zu  deren 
Schmuck,  oft  in  einer  Zusammensetzung  yon 
mehreren,  ursprilnglich  bestimmt  waren. 
Die  heryorragendsten  Stiicke  dieser  Art 
sind  in  der  barberinischen  Bibliothek 
(Gori  Thesaur.  dipt.  II,  T.  I),  im  yatica- 
n  i  s  c  h  e  n  Museum  (Gori  III,  T.  lY),  friiher 
in  S.  Michael  in  Murano  (Gori  III, 
T.  YIII),  jetzt  auf  der  Bibliothek  yon 
Rayenna;  femer  im  Dom  zu  Mailand 
(Arundel  lYa;  Labarte  PI.  YI),  auf  der 
P ar is er  Bibliothek  (Arundel  lYb)  in  der 
Schatzkammer  zu  M  o  n  z  a  (auf  dem  Sacram. 
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Gregor.,  Labarte  PL  VIII),  in  den  Kathe- 
dralen  von  Liittich  und  Tongern,  in  der 
Stiftskirche  zu  Essen,  den  Bibliotheken 
yon  Miinchen,  S.  Gallen,  den  Museen 
zu  Darmstadt,  BrGssel  u.  s.  w. 

Eine  weitere  Kategorie  bilden  die  Reli- 
quiare  aus  E.,  Yon  denen  als  altestes  und 
bedeutendstes  die  aus  dem  4.  Jabrb.  stam- 
mende  Lipsanotheca  Bresciana  auf  der  dor- 
tigen  BibKothek  (s.  u.)  gelten  kann.  An 
diese  scbliessen  sicb  aus  spaterer  Zeit  eine 
Anzahl  tburmartiger,  polygoner  Gefasse  mit 
iiberhohtem  Deckel  in  der  Katbedrale  zu 
Sens,  in  den  Museen  zu  Darmstadt, 
Hannover  und  Berlin,  von  denen  das 
erstere  (zwolfseitig)  durch  seine  24  Reliefs 
aus  dem  A.  Test,  und  seine  griecbische 
Herkunft  das  bemerkenswertheste  ist  (Mil- 
lin  Voyages  I,  PL  IX  u.  X:  Arundel  CL 

vm). 

Mit  dem  oben  Ausgefiilirten  ist  im  We- 
sentlichen  der  Reicbthum  der  alteren  El- 
fenbeinarbeiten  erschopft.  Es  sei  nur  ein 
Blick  auf  die  weiteren  Denkmaler  des  frii- 
hem  Mittelalters  gestattet.  Insofem  sie 
gleich  den  Reliquiarien  Gefasse  sind,  scblies- 
sen sicb  letzteren  drei  bervorragende  kleine 
Weihwasserkessel  an,  deren  altester 
sicb  im  Dom  zu  MaUand  befindet  und  vom 
Erzbischof  Gotfried  (473—478)  herriihrt 
(Mittbeil.  d.  k.  k.  Central-Commission  1860, 
147,  und  Didron  XVII  139);  der  aus  glei- 
cber  Zeit  vom  Bildschnitzer  £zechia8 
Otto  in.  geweihte,  in  Hildesbeim  in  der 
Kunstschule  Bemwards  entstandene  und  jetzt 
in  der  Sammlung  Basilewsky  in  Paris  befind- 
liche  (Kdntzeler  Kunstreliquie  des  10.  Jabrb., 
Aachen  1860,  und  E,  Forster  Denkm.  d. 
K.),  und  der  dritte,  der  im  Domschatz 
zu  Aachen  aufbewart  wird  {Aus^m  Weerth 
Kunstdenkm.  Taf.  XXXTII  10).  Ein  viertes 
Exemplar  dieser  Weihkessel,  dem  Cardinal 
Bonald  in  Lyon  gehorend,  ist  eine  offenbare 
Falschung. 

Bemerkenswerth  erscheinen  auch  die  Ab  t- 
und  Bischof-Stabe  in  einfach  symboli- 
scher  und  kflnstlerisch  reicher  Form,  z.  B. 
der  Bischofe  Anno  und  Heribert  von 
Koln,  Servatius  von  Maestrioht,  Ger- 
hard von  Limoges,  im  Dome  zu  Metz, 
in  den  Sammlungen  von  Spitzer  zu  Paris, 
Possenti  zu  Fabriano,  im  Vatican 
und  S.  Gregorio  zu  Rom,  in  Lyon, 
im  Dome  zu  Anagni  u.  s.  w.  (Labarte 
1  242;  MaHin  Melanges  IV  161  ff.;  Bo- 
rault  u.  Martin  Baton  past.;  Didron  X 
177  und  XXVI  223;  Bock  Maestricht  79; 
Aus'm  Weerth  Kunstdenkm.  Taf.  XLII  6  u. 
XLVni  2 ;  Diisseldorfer  Ausstellungskatalog 
Nr.  993— 994 d),  wie  die  Eamme,  welche 
zur  Ordnung  des  Haares  der  pontificirenden 
G^istlichen,  besonders  bei  der  Consecration 
der  Bischofe,  dienten,  meist  in  deren  Gra- 


bem  gefunden,  so  des  Bischofe  Ulrioh 
(t  973)  zu  Augsburg,  der  Bischdfe  An- 
no und  Heribert  zu  Siegburg  und 
Eoln,  des  Bischofs  Benno  von  Osna- 
brfick,  des  hi.  Lupus  im  Dome  zu  Sens, 
des  Bischofs  Wolf  helm  in  Regensburg, 
Remaclus'  von  Stable  in  der  Porte  de 
Hal  zu  Brilssel,  der  Eaiserin  Kuni- 
gunde  in  Bamberg,  des  Kaisers  Hein- 
rich  I  in  Quedlinburg,  der  Konigin 
Theodolinde  in  Monza,  angeblich 
Karls  d.  Gr.  im  Dome  zu  OsnabrfLck^ 
in  den  Museen  des  Vatican,  zu  Sigma- 
ringeii,  Koln  u.  s.  w.  (Bretagne  Re- 
cherches  sur  les  peignes  in  Caumonts  Bul- 
letin vol.  XXVII;  Bonner  Jabrb.  XLVI 
148  u.  8.  w.;  de  Rossi  Bull.  1880,  Taf.  VI). 

Durch  die  Beibehaltung  der  ursprOng- 
lichen  Form  der  Elephantenzahne  sind  un- 
ter  den  Elfenbeinarbeiten  die  Bias-  und 
Trinkhorner  charakteristisoh.  (Horn 
Karls  d.  Gr.  im  Dom  zu  Aachen;  ahn- 
liche  H5mer  in  den  Kathedralen  zu  Mae- 
stricht und  York;  in  den  Museen  zu 
Braunschweig,  Berlin,  Dresden, 
Florenz  (BargeUo),  Gotha;  in  den 
Sammlungen  Basilewsky  zu  Paris,  Car- 
raud  in  Lyon,  des  Prinzen  Karl  von 
Preussen ;  auf  der  Bibliothek  zuRavenna 
u.  8.  w.)  Vgl.  Bock  in  den  Oesterr.  Kunst- 
denkm. von  Heider  u.  Eitelherger  11   127. 

Ebenso  die  Schachfiguren,  weil  ihre 
Form  erkennen  lasst,  di^  daf&r  stets  die 
Zahnspitzen  zur  Verwendung  kamen.  Wah- 
rend  durch  die  v.  d.  Linde'schen  Forschun- 
gen  erwiesen  ist,  dass  das  Spiel  nicht  vor 
aem  11.  Jahrh.  in  Europa  bekannt  war, 
muss  es  als  eine  noch  offene  Frage  be- 
trachtet  werden,  wann  die  altesten  Schach- 
figuren aus  dem  Orient  nach  dem  Abend- 
land  importirt  wurden. 

Ueberschaut  man  nun  die  sammtlichen 
Elfenbeinarbeiten,  wie  sie  von  den  antiken 
Diptychen  an  bis  zum  Ausgang  des  11.  Jahrh. 
vor  uns  liegen,  so  wird  man  nach  der  jetzi- 
gen  Kenntmss  des  Materials  mindestens  sechs 
Schulen  unterscheiden  kdnnen  (Wyatt   12 

u.  CL  VII  u.  vni). 

Eine  der  antiken  romischen  Kunst- 
tradition  noch  angehorige  und  aus  dieser 
herauswachsende  Schule,  welcher  als  ELaupt- 
stacke  die  angeffihrten  Pyxen  von  Berlin 
und  Bobbie,  der  Buchdeckel  von  der 
Bibliothek  zu  Ravenna,  die  Lipsanothek 
von  Brescia  und  die  Passionstafeln  im 
British  Museum  angehoren.  Neben  dieser 
entsteht  die  byzantinische  Schule,  als 
deren  Prachtsthck  die  im  British  Museum 
befindliche  Tafel  des  hi.  Michael  aus  dem 
6.  Jahrh.  anzusehen  ist.    Im  7.  Jahrh.  be- 

gegnen  wir  einer  von  byzantinischen  Ein- 
Qssen  nicht  freien,   aber  vollstandig  selb- 
standigen  oberitalischen  Schule,  fOr 
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die  als  grdsstes  und  beglaubigtes  Werk  der 
Bischofsstuhl  von  Rayenna  gelten  kann.  Yom 
8. — 10.  Jahrh.  scheinen  Trier  und  Metz 
klosterliche  Eunstwerkstatten  fiir  Elfenbein- 
arbeiten  gehabt  zu  haben,  fiir  welche  wir 
als  alteste  Werke  die  angefiLhrteii  grossen 
Buchdeckel  der  Pariser  Bibliothek,  dann 
die  Ereazignng  auf  dem  Evangeliar  zu  G  o- 
tha  und  zwei  Tafeln  im  Besitz  der  Frau 
Prof.  Clemens  beanspruchen.  Ebenso  eine 
Anzahl  im  byzantinischen  Stil  gearbeiteter 
Tafeln,  z.  B.  eine  in  den  Museen  zu  Koln, 
Darmstadt,  am  Willibrord-Tragaltar  zu 
Trier  u.  s.  w.  wiederkehrende  Darstellung 
des  Todes  Maria's  u.  s.  w.  Ueber  eine  wahr- 
scheinliche  EJosterwerkstatte  zu  Lorsch 
lasst  sich  streiten,  dahingegen  sind  die- 
jenigen  zu  S.  Gallen  (Mann  Gesch.  der 
bild.  Efbiste  in  der  Sehweiz  111  ff.)  und 
HildesheimimlO.  Jahrh.  festgestellt.  In 
die  letztere  verweise  ich  die  drei  angef&hrten 
Thurmreliquiare  zu  Darmstadt,  Hannover  und 
Berlin,  wie  die  noch  in  Hildesheim  befind- 
lichen  Elfenbeinarbeiten.    aub'm  webrth. 

n.  Statistik  der  altohristlichen 
Elfenbeinsculpturen.  DieKatakom- 
ben  haben  sehr  yiele,  aber  yerhaltniss- 
massig  wenige  bedeutende  Elfenbeinarbeiten 
zu  Tage  gefordert.  De  Rossi  R.  S.  Ill  595 
constat  ausdrucklich,  dass  semes  Wissens 
weder  ein  consularisches ,  noch  ein  kirch- 
liches  Diptychon  je  in  den  Katakomben  ge- 
funden  wurde  (eine  Ausnahme  ware  das 
R.  S.  m,  Taf.  XVir,  vgl.  p.  305,  abgeb. 
Stfick  eines  Consulardiptychons  aus  den 
Arenarien  des  Hippolyt) ;  und  ebenso  wenig 
ein  Reliquienkastchen  oder  eine  Pyxis.  Da- 
gegen  kommen  daselbst  Elfenbeinbuch- 
8 1  a  b  e  n  zum  Yorschein,  ohne  Zweifel  solche, 
von  denen  TerUdlian  und  Hieronymus  (Ep. 
ad  Lactam;  Ep.  ad  fam.  11  15,  ed.  Par. 
1603)  sprechen  als  lusus  et  eruditio  infan- 
tiae  (Boldetti  514;  de  Rossi  R.  S.  IE  587). 
Elfenbeineme  oder  hSmeme  Tesserae  gladia- 
toriae  sind  einmal  von  Boldetti  (515)  aus  dem 
J.  71  p.  C,  zwei  andere  vom  J.  52  a.  C. 
und  42  p.  C.  von  Marini  verzeichnet  (R.  S. 
Ill  587).  Ein  mit  diesen  Tesserae  ver- 
wandtes  Elfenbeinplattchen  mit  einer  Ochre 
zum  Tragen  und  den  Buchstaben  F  D  T 
verzeichnet  Boldetti  515;  es  kam  in  S.  Cal- 
listo,  d.  h.  also  wahrscheinlich  S.  Domitilla, 
zum  Yorschein  (R.  S.  Ill  589),  ahnlich  eine 
Tessera  aus  E.  mit  den  Buchstaben  S  P  Q, 
welche  sich  im  Museo  cristiano  unter  den 
Oggetti  cimiteriali  befindet  (eb,).  De  Rossi 
sah  noch  eine  solche  Tessera  aus  Enochen 
mit  dem  Namen  lOYINA  in  dem  Bewurf 
eines  Grabes  in  S.  Callisto  (eb.  u.  173).  In 
Ennea  in  Sicilien  wurde  1833  eine  cylindri- 
sche  Tessera  in  einem  Grabe  gefunden  mit 
der  Inschrift  OABEP  (voc?).  Im  vaticani- 
schen  Museum  findet  sich  weiter  eine  Tessera 


mit  dem 


)K 


und  der  Inschrift  BRITTORYM 


und  ein  gefassartig  ausgehohltes  Tafelchen 
mit  TENE  ME  NE  FYGIA(fn),  wie  Skla- 
ven  sie  als  Bullen  am  Halse  trugen  (de 
Rossi  Bull.  1873,  45  f.;  R.  S.  IH  599). 
Der  cometeriale  Ursprung  der  beiden  letz- 
ten  Denkmaler  scheint  indessen  nicht  fest- 
zustehen. 

Ein  kleiner  Grabstein  aus  E.  (nicht 
eine  Tessera!)  ist  im  Museo  dell'  Istituto 
in  Bologna;  er  wurde  nach  Marangoni  Cose 
gentil.  456  im  Coemeterium  des  hi.  Satumin 
unter  Yilla  Gangalandi  gefunden  (R.  S.  Ill 
598). 

Weiter  erwahnt  Boldetti  in  einem  Briefe 
an  Buonarruoti  von  1705  unter  verschiede- 
nen  Coemeterialfunden  un  camelo  d'avorio 
tutto  di  rilievo,  ma  in  mille  pezzi  (R.  S. 
rn  591),  zwei  durchbohrke  Plattchen  wie 
Fibulae  (fibbie  per  allacciare  i  panni,  Cim. 
515,  tav.  IX "•*«),  drei  Elfenbeinfische 
(eb.  515  f.,  tav.  YUI;  vgl.  dazu  Bull.  1863, 
38),  zwei  omamentirte  Messerstile  (eb. 
509,  tav.  Y*«-«°),  mehrere  Spielwiirfel 
(eb.  510,  tav.  Y*«-",  tav.  lY  ♦«•♦»),  drei 
Eamme  (eb.  503,  tav.  Ill  "■*♦),  von  denen 
einer  die  Inschalft  EYSEBI  •  ANNI  tragt, 
FigHrchen  aus  E.,  offenbar  Spielpuppen 
(eb.  497,  tav.  I  *-•).  Andere  Figtirchen  der- 
art,  unter  ihnen  einen  kleinen  Bacchus, 
der  jetzt  im  Coem.  S.  Saturnine  im  Ealk- 
bewurf  eingelassen  ist,  bespricht  de  Rossi 
R.  S.  Ill  593,  eb.  305  (zu  Taf.  XYn«: 
Homleoparde),  wo  er  sich  iiberhaupt  fiber 
die  zahlreich  in  den  Eatakomben  gefunde- 
nen  Elfenbeinrestchen,  wie  Tafelchen,  Or- 
namentstticke,  Nadelbilchsen  (eines  im 
Mus.  crist.),  verbreitet.  Marchi  sah  in  S. 
Ciriaco  einen  kolossalen  Finger  (dito)  aus 
E.  (R.  S.  a.  a.  0.).  Marini  spricht  nach 
Suarez  von  einer  tebula  ebumea  e  coemet. 
Cyriacae,  in  qua  punctim  inscriptum  STER- 
CORI  (R.  S.  in  590).  Yon  sehr  feinen 
k  jour  gearbeiteten  Elfenbeinen,  welche  in 
dem  Bewurf  der  Graber  angebracht  waren, 
und  sich  nicht,  ohne  in  Stdcke  zu  gehen, 
loslosen  liessen,  sprechen  Boldetti  und  de 
Rossi  a.  a.  0.  Auch  Buonarruoti  Oss.  sui 
medaglioni  XX — XXYII  giebt  die  Zeich- 
nung  von  etwa  15  Elfenbeintafelchen  des 
Museo  Carpegna,  welche  wahrscheinlich  alle 
von  Grfibem  herrfthren,  wie  denn  de  Rossi 
iiberhaupt  die  Bemerkung  macht,  dass  die 
Eatakomben  eine  wahre  Fundgrube  von 
kleinen  Elfenbeinen  und  figurirten  Enochen- 
stricken  seien,  dass  aber  nur  die  kleinste 
Zahl  derselben  christlichen  Ursprung  habe 
(R.  S.  in  594).  Yon  Elfenbeinen  mit  christ- 
lichen Darstellnngen  weiss  er  (R.  S.  Ill  595) 
mit  Bestimmtheit  aus  den  Eatakomben  her- 
rtihrend  nur  zu  erwahnen:    1)  eine  Stuhl- 
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bekronung  (porno  di  sedia)  in  Eugelform 
mit  der  Darstellung  des  mystischen  Lam- 
mes  und  der  Inschrift  HILARVS  ZOTI- 
CENI  CONIVGI  (R.  S.  I  335,  tav.  XVn»), 
yon  einem  Grabe  des  ausgehenden  2.  oder 
3.  Jahrh.  2)  Das  mystische  Schiff, 
zuerst  von  Biwnarruoti  onter  den  Schatzen 
des  Museo  Carpegna  als  einziges  figurirtes 
altchristliches  E.  angefuhrt  und  seither  oft 
reproducirt :  Foggini  De  Romano  it.  b.  Pe- 
tri, Frontispiz;  Mamachi  I  240;  Bianchini 
Demonstr.  h.  e.  II,  tab.  Ill,  saec.  I,  n.  33 ; 
Costadoni  Del  pesce  simbolico  §  8  (Colo- 
gera  Opere  t.  XLI) ;  Garrucci  Macarii  Hag. 
p.  7,  236.  Jetzt  im  Museo  yaticano;  es 
hat  nicht,  wie  die  Abbildungen  geben, 
IHCOrC,  sondern  die  Inschrift  VCCJim  ZH- 
CAIC.  Nach  de  Bossies  Vermuthung  ein 
Geschenk  an  einen  Taufling  aus  der  vor- 
constantinischen  Zeit.  3)  Ein  halbes  El- 
fen  beinei,  auf  welchem  die  Brustbilder 


zweier  Gatten  mit  dem  Monogramm 


t 


angebracht  waren  und  um  welches  die  In- 
schrift lief:  DIGNITAS  •  AMICORVM  • 
VIVAS  •  CVM  TVIS  •  FELICITER;  von 
Boldetti  gef.  und  abgeb.  (514).  Baotd  Bo- 
chette  M6m.  219  wollte  dari^  die  Abbildung 
zweier  Gaste  oder  Freunde  sehen,  doch  be- 
statigte  Marini,  welcher  das  Original  noch 
im  Museo  Strozzi  sah,  dass  hier  Mann  und 
Frau  dargestellt  waren  (R.  S.  Ill  a.  a.  O.). 
Wol  4.  Jahrh.  4)  Endlich  das  wichtigste 
Denkmal  aus  E.,  welches  die  Eatakomben 
(S.  Callisto,  also  wol  S.  Domitilla)  lieferten, 
ist  das  yon  Boldetti  60,  61  und  Martigny 
2.  Aufl.  388  ziemlich  schlecht  wiedergegebene 
runde  Tafelchen  mit  dem  bartigen  Christus- 


Y\%.  138.    ElfmbeinmedAlUon  (Maieo  eritt). 

kopf,  welches  de  Bossi  noch  ins  ausgehende 
4.  Jahrh.  setzt  (s.  unten). 

Muse  en  (ygl.  Digby  Wyait  Notices  of 
Sculpture  in  Ivory  etc.  and  Catalogue  etc., 
by  Edm.  Oldfield,  Lond.  1856,  4^  West- 
wood  A  descriptive  Catalogue  of  the  fictile 
Ivories  in  the  South  Kensington  Museum. 
With  an  account  of  the  continental  Col- 


lections of  classical  and  mediaeval  Ivories. 
Lond.  1876,  8^  WiU,  Maskdl  Ivories  an- 
cient and  mediaeval.  South  Kensington 
Museum  Art  Handbooks  s.  a.  Lond.  Vera. 
A  Description  of  the  Ivories  ancient  and 
mediaeval  in  the  South  Kensington  Mus., 
Lond.  1872.  Vgl.  oben  S.  372).  Die  nach- 
stehende  Statistik  enthalt  ausser  den  alt- 
christlichen  Denkmalem  einige  dem  frCLhen 
MA.  zugeschriebene ,  deren  altchristlicher 
Charakter  indessen  nicht  absolut  ausge- 
schlossen  erscheint. 

Rom.  S.  Peterskirche:  Kathedra  Petri, 
Elfenbeineinlage,  vgl.  d.  Art.  Kathedra  Pe- 
tri, und  die  Litt.:  Wiseman  Abhandl.  HI 
257,  Regensb.  1854.  De  Bossi  Bull.  1867, 
33  f.  Norfhcote  Rom.  Sott.  2.  A.  I  483  f. 
Kraus  R.  Sott.  2.  A.  568  f.  NeshiU  Ve- 
tusta  monumenta,  1870.  Aspitel  and  Nes- 
hitt  Two  Memoirs  of  on  S.  Peter's  Chair 
preserved  at  Rome,  London  1870  (Soc.  of 
Antiq.).  Westwood  in  Parker's  Roma  II  u. 
Catal.  341  f. 

Mus.  Vaticano:  Ueber  kleinere  Elfen- 
beinstilcke  desselben  s.  oben  S.  403. 

Christuskopf,  Medallion,  von  de  Bossi 
ins  ausgehende  4.  Jahrh.  gesetzt,  s.  R.  S. 
in  591—597;  Martigny  2.  A.  386;  Kraus 
R.  S.  2.  A.  299  und  unsem  Art.  Jesus 
Christus,  Bildnisse;  Westwood  Catal.  343. 
Ich  mochte  das  Work  nicht  vor  das  5.  oder 
6.  Jahrh.  setzen. 

Pyxis,  cylindrische  (5. — 6.  Jahrh.),  mit 
der  Darstellung  der  Auferweckung  des  La- 
zarus und  der  Heilung  des  Blindgebomen 
und  des  Paralytischen.  Ganz  ahnlich  der- 
jenigen  von  Mailand  bei  Gori  Thes.  dipt. 
IV,  tab.  24  =  d'Aqincourt  Sc.  pi.  XH*. 
Vgl.  Westwood  Cat.  n.  770,  p.  273  u.  343 ; 
Simelli  Photogr. 

Buchdeckel  (6.-8.  Jahrh.)  aus Lorsch, 
abgeb.  bei  Gon  Thes.  dipt.  HI,  p.  XXXII, 
t.  IV;  Westwood  n.  117,  p.  51  u.  343;  Si- 
tnelli  Photogr.  Theilweise  Wiederholung 
(Engel  der  Verkiindigung)  im  Museum  zu 
Darmstadt.     Westwood  n.  118,  51. 

Diptychon  von  Rambona  mit  der 
Kreuzigung  und  der  Wdlfin,  Romulus  und 
Remus.  Gori  III,  tav.  22;  Buanarruoti 
Vetri  257,  mit  tav.;  L  0.  Westwood  Proc 
Arch.  Soc.,  Oxf.  1862,  3  dec.;  Catal.  n.  127 
u.  128,  57  u.  345.  Tafel  mit  Geburt 
Christi  (Zeit  ?).  Sehr  rohe  Arbeit,  gew.  ins 
9.— 10.  Jahrh.;  d'Agincourt  pi.  XU**. 

Platte  mit  Christus  zwischen  St.  Ger- 
vasius  und  Protasius,  aus  Murano.  Sehr  roh, 
vielleicht  schon  9.— 10.  Jahrh.  Gori  in  69 ; 
Westwood  n.  125,  55  u.  345;  SimeUi, 

Platte,  byzantinisoh,  Christus  mit  dem 
Buch  u.  8.  f.  SimeUi;  Parker  Photogr.  n. 
138  f.  B.;  Westwood  346®. 

Platte,  byzant.,  mit  S.  Theodor.  Si- 
meUi; Westwood  346  ^ 
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Buchdeckel,  zwei  SttLcke,  mit  sehr 
roher  Ereuzigong;  spat.  Siinelli;  West- 
wood  346**"".  Von  MontatUt  fUr  unecht 
gehalten. 

Desgl.  SimeUi;  Parker  n.  129  u.  130; 
Westwood  347  "  u.  ".  Ebenfalls  zweifelhaft. 

Platte  mit  dem  mystiscben  Scbiff, 
Petrus  and  drei  Fischem,  beschrieben  von 
BucnarruoH  Medaglioni  396,  zum  Tbeil  ab- 
geb.  bei  Bosio,  auch  sonst  ofter,  aber  im- 
mer  ungenau,  s,  oben  S.  403.  Vgl.  Garrucci 
Deux  monuments  des  premiers  siecles,  Rome 
1862,  28;  Westwood  351;  de  Rossi  BuU. 
1872,  126. 

Kamm,  liturgiscber,  in  Chiusi  1880 
gefunden;  a)  zwei  Scbafe,  einer  Siegeskrone 
zur  Recbten  und  Linken;  b)  zwei  Scbafe, 
recbts  und  links  Yon  einer  Catbedra  yelata, 
auf  der  ein  Bucb  liegt.  Abgeb.  bei  de  Rossi 
Bull.  1880,  tav.  VI •-^;  1881  (Adunanza 
18.  Nov.  1880). 

Der  im  Mus.  Vaticano  aufbewabrte  Bi- 
scbofsstab  mit  Tbierkopf ,  abnlicb  dem- 
jenigen  von  Lyon  (BarrauU  et  Martin  Baton 
pastor.  48,  Fi^.  52)  abgebildeten,  ist  scbwer- 
Ucb  altcbnstbcb ,  sondern  gebort  wol  der 
karolingiscben  Zeit  an.  Westwood  n.  713, 
p.  262. 

Ein  von  Borgia  De  cruce  Velitema  p. 
CCLXrV  abgeb.  Elfenbeinplattcben  mit  der 
Herabkunft  des  bl.  Geistes,  aus  der  Samm- 
lung  Vettori's,  ist  jedenfalls  mittelalter- 
bcbe  Arbeit. 

Bibliotbek  der  Minerva:  Byzant. 
Bucbdeckel,  Westwood  351  f. 

Eb.  Zwei  Stucke  eines  byzant.  Dipty- 
ebons  mit  Heiligen;  eb.  352  f. 

S.  Gregorio  in  Coelio.  Pastoral- 
stab,  angeblicb  des  bl.  Gregor  d.  Gr., 
abg.  bei  Didron  Ann.  arcb6ol.  XXVI  223, 
welcber  ibn  dem  6.  Jabrb.  zuschreibt,  wab- 
rend  Westwood  353  ibn  frObestens  ins  10.  Jbrb. 
setzt.  Aehnlicb  und  docb  wieder  verscbieden 
von  dem  Soltykoff-Stab  vgl.  Barraidt  et  Mar- 
tin Le  baton  pastoral  54. 

Bibl.  Barberini.  Diptycb.,  sogen., 
des  B^aisers  Constantin.  Gori  11  163,  tab.  I; 
SimeUi  Pbot.;  Westwood  353  f. 

Bucbdeckel,  byzant.,  mit  der  Darstel- 
lung  des  Pfingstfestes.  Gori  III,  tav.  6 
u.  7;  d^Agincourt  pi.  XI";  SimeUi;  West- 
wood  354*. 

Mus.  Kircber.  Byzantin.  Scbmuck- 
kastcben.  Darstellung  Cbristi,  der  Kai- 
ser und  Eaiserin  segnet,  Scenen  mit  David, 
GoHatb  u.  8.  f.  Spat;  von  Westwood  n.  183 
u.  184,  81,  355  scbon  ins  10.  Jabrb.  ge- 
setzt;  SimeUi. 

Platte  mit  stebendem  Cbristus  und  mit 
Gemmen  gescbmilcktem  Nimbus;  spat. 

Platte  mit  drei  Scbafen,  deren  eines 
mit  kreisformigem  Nimbus.  Feblt  in  dem 
Verzeicbniss   bei  V,  SchuUze  Arcb.   Stud., 


wo  S.  282  ein  Elfenbeinfiscb  (Amulet) 
mit  durcbbrocbenem  Auge  notirt  wird. 

Fiscb  aus  Enocben,  Enkolpion;  de  Rossi 
Bull.  1863,  38,  mit  Abb. 

Ravenna.  Elfenbeinkatbedra  des 
bl.  Maximianus,  Erzb.  von  Ravenna 
(549),  in  der  Sacristei  der  Katbedrale.  Ab- 
geb. bei  du  Sommerard  Les  arte  au  moyen- 
age  cbap.  V  u.  XII,  P  s6r.  pi.  XI  (unge- 
nau).  Micci  Pbot. ;  Westwood  357  f.,  n.  86 
bis  89,  31  (vgl.  oben  S.  401).  Einzelne 
Platten  derselben  nacb  Aus^m  Weerth  im 
Magazin  des  Museums  zu  Neapel  S(amari- 
terin  am  Brunnen),  in  der  Brera  zu  Mai- 
land  (Heilung  des  BHndgebomen)  und  in 
der  Sammlung  des  Marcbese  Trotti  da- 
selbst  (Tafel  mit  dem  Einzug  Jesu  in  Je- 
rusalem und  der  Krippe).  Ueber  ein  StfLck 
der  maximianiscben  Katbedra  s.  Bandini 
In  antiquam  tabulam  ebumeam  observatt., 
Florent.  1746;  de  Rossi  Bull  1863,  28,  29; 
1872,  6. 

Museum:  Bucbdeckel (6. — 8.  Jabrb.), 
aus  acbt  Feldem  bestebend,  aus  S.  Micbele 
in  Murano,  Darstellungen  der  Wunder  Cbri- 
sti. Gori  III  41;  Labarte  Hist,  des  arte 
industr..  Text,  Sculpt.;  Westwood  n.  116, 
50  f.,  360*.  Einige  byzantiniscbe  Platten 
{Westwood  eb.)  sind  jiinger;  feblen  auf  der 
Bibliotbek  (wo  jetzt?). 

Bologna.  Univ.-Museum :  Platte  (7.  bis 
8.  Jabrb.?)  mit  Verkfindigung,  Visitation, 
Geburt  Cbristi.  Gori  HI,  tab.  XXXV,  272; 
Westwood  361;  d'Agincourt  pi.  XII".  Eb. 
zwei  byzant.  Platten  jiingem  Ursprungs. 

Mus.  civico:  Stiick  eines  Diptycbons, 
mit  Darstellung  Petri  (+  PETRVS)  u.  s.  f. 
Scbone  Arbeit;  nacb  WestwoodsYeTmuihung 
(363)  von  dem  Etlnstler  des  Maximianus- 
Stubls. 

Ovale  Pyxis  mit  den  Wundern  Cbristi. 
Westwood  363*. 

Byzant.  Platte  mit  Moses,  Aaron  und 
dessen  Sobne  mit  dem  Priesterkleid  be- 
kleidet.     Westwood  363®. 

Zwei  Stiicke:  Cbristus  seinen  Jiingem 
die  Filsse  wascbend;  Qbristus  lebrend  und 
im  Todeskampfe  in  Getbsemane.  Classiscbe 
arcbitektoniscbe  Details  (5.-7.  Jabrb.). 
Westwood  364',  ^ 

Zwei  Platten:  Flucbt  der  bl.  Familie 
nacb  Aegypten,  byzant.,  und  sebr  breite 
Platten  mit  a)  Auferweckung  des  Lazarus, 
b)  Opfer  Isaaks,  c)  Heilung  des  Taubstum- 
men,  d)  Heilung  des  Blindgebomen.  Cbri- 
stus jugendliob,  bartlos,  von  grosser  drama- 
tiscber  Lebbaftigkeit  und  Wirkung,  wol 
nocb  4.-5.  Jabrb.  (Aus^m  Weerth), 

Mailand,  Casa  Trivulzi:  Consular- 
diptycbon  (Areobindus ?),  abg.  bei  Gori 
II.  tab.  XVni;  Westwood  364  *. 

Consulardiptycbon  des  Fl.  Pbilo- 
xenus.    Gori  11,  tab.  XV;  Westwood  364*. 
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Consulardiptychon  des  Petrus,  des- 
sen  Duplicat  sich  im  Cabinet  des  antiques 
zu  Paris  findet.     Westwood  365  •. 

Marchese  Trotti:  Platte  vender  Ma- 
ximian-Eathedra  in  Ravenna ;  Einzug  Christi 
in  Jerusalem  und  Geburt  Christi  mit  dem 
apokryphen,  von  S.  Zeno  (Tract.  II,  8,  in 
Nativ.  II,  ed.  Bailer.  164)  erwahnten  Zug, 
wonach  der  die  hi.  Jungfrau  bedienenden 
und  an  ihrer  Virginitat  zweifelnden  Anune 
die  Hand  verdorrte  (Protev.  lacobi ;  Fabric, 
Cod.  Ap.  K  T.  517,  n.  19).  Bngati  App. 
a  Mem.  storico-crit.  intomo  le  reliquie  ed 
il  culto  di  8.  Celso,  Milano  1782,  275;  West- 
wood  365*. 

Zwei  breite  Stticke  von  einem  Diptychon 
(vielleicht  von  dem  barberinischen  ?)  mit 
der  Inschrift:  AC  TRIVM  FATVRI  (fflr 
ac  triumphatori)  +  PERPETVO  SEMPER 
AVGVSTO;  zu  vgl.  mit  dem  Easier  (s.  u.) 
und  dem  Miinchner  (s.  u.).    Westwood  365  *. 

Byzant.  Platte  mit  der  Yerkundigung. 
Westwood  366  ^ 

Domschatz:  Vorder-  und  Rilckseite 
eines  grossen  Buch deckels  mit  Agnus 
Dei  und  DarsteUungen  aus  dem  Evange- 
Hum  (6.  Jahrh.).  Abgeb.  bei  Bugati  a.  a. 
0.,  App.;  Oldfield  Notices  of  Sculpture  in 
Ivory,  Frontispiz;  Labarte  Alb;  Sculpt., 
pi.  6;  Westwood  n.  95  u.  96,  38—41,  367; 
Arundel  Soc.  IV  a. 

Die  ebend.  aufbewahrte  Si  tula  (Weih- 
wassergefass),  abgeb.  bei  Gori  III,  App. 
tab.  26;  d'Agincotirt  Sc.  pLXn""";  Mitth. 
der  k.  k.  Central-Comm.  V,  Taf.  4;  vgl. 
Westwood  n.  754,  p.  267,  367,  ist  nicht  alter 
als  10.  Jahrh.,  aber  als  Typ  auch  fClr  das 
christliche  Alterthum  interessant  und  mit 
dem  unter  Art.  ,Eimer^  besprochenen  Exem- 
plar des  Museo  crist.  zusammenzuhalten. 

Zwei  Stiicke  eines  Diptychon  mit  Sce- 
nen  aus  der  Passion;  abgeb.  bei  Gori  III 
267,  tab.  33,  34  (Wachter  am  Grab  Christi, 
Judas  erhangt);  d'Agincourt  Sc.  pi.  XII"; 
Didron  Ann.  arch.  XXII  18,  193;  Labarte 
Alb.  Sc.  pi.  13.  Von  Westwood  n.  120, 
121,  p.  53,  367  dem  9.  oder  10.  Jahrh.  zu- 

gewiesen,  doch  vielleicht  um  einige  Jahr- 
underte  alter.  Dasselbe  gilt  von  zwei  an- 
deren  Diptychonresten  mit  Scenen  aus 
dem  Leben  und  Leiden  Christi,  abgeb.  bei 
Gori  m,  tab.  XXXI— XXXII;  Westwood 
n.  151,  152,  p.  66  f.,  367  (setzt  diese  El- 
fenbeine  nach  S.  Ambrogio). 

Pyxis,  cylindrische  (4.  oder  6.  Jahrh.), 
ehemals  in  S.  Ambrogio,  mit  lonas.  Ab- 
geb. bei  Gori  IV,  tab.  24  oben;  Westwood 
367;  d'Agincourt  pi.  XH*;  vgl.  Gori  m, 
2,   74);  ist  jetzt  nicht  mehr  vorhanden. 

Brera:  Platte  mit  Heilung  des  Blinden 
und  des  Lahmen.  Ein  Stiick  von  der  Ra- 
vennatischen  Eathedra,  vgl.  Wedwood  n.  89, 
p.  33,  368. 


Byzantin.  Platte  mit  S.  Mennas,  nach 
Westwood  n.  159,  p.  70,  368  freilich  eret 
9.— 10.  Jahrh. 

Desgl.  (9.— 10.  Jahrh.):  die  Evange- 
listen.     Westwood  n.  155—158,  p.  69  f. 

Diptychon  des  Basilius(541),  zweite 
Halfte  (s.  Florenz,  Uffizien);  al^b.  bei 
Gori  II,  tab.  XXI;   Westwood  n.  72,  p.  26. 

Monza:  zwei  Stucke  eines  Diptj- 
chons,  die  Bedeckung  des  berfLhmten  S. 
Gregorius-Graduals  bUdend,  mit  den  Fi- 
guren  Davids  und  des  hi.  Gregor  d.  Gr., 
abg.bei  Gori  II,  tab.  VI,  dazu  p.  201—218; 
Frisi  Mem.  stor.  di  Monza  e  sua  corte, 
Mil.  1794,  m  5,  tav.  XI;  unsere  Fig.  125, 
S.  371.  Der  S.  370  reproducirten  Anaicht 
Martigni/s,  welcher  auch  Oldfield  und  Dighy 
Wyatt  huldigen,  widerspricht  Westwood  n. 
83,  84,  p.  30  f.,  368,  indem  or  sich  far  die 
einheitliche  Aiisfiihrung  des  Werkes  und 
gegen  die  behauptete  Umarbeitung  eines 
consularischen  Diptychons  in  ein  chnsthches 
ausspricht. 

Zwei  Stdcke  eines  Consulardiptychons 
auB  christlicher  Zeit:  Valentinian  HI  and 
Galla  Placidia  (?);  5.  Jahrh.  Frisi  m  9, 
tav.  XH;  GoH  U,  tab.  VH;  Wyatt  Notices; 
Arundel  Soc.  App.  5;  Didron  Ann.  airk 
XXI  222,  225,  2  pi.  ann.;  LabarU  Alb. 
pi.  2;  Westwood  n.  42,  43,  p.  14,  369;  n. 
43,  73,  p.  14,  368. 

Diptychon  des  Boethius  mit  der 
Darstellung  des  trauemden  Staatsmannes 
und  Verzeichniss  seiner  Schriften.  Abgeb. 
bei  Goi^  n  248;  Frisi  HI  14,  tav.  XIU; 
Biraghi  Boezio,  Milano  1865,  37,  tav.  2. 

Eamm  der  Konigin  Theodelinde,  mit 
Goldfiligran  und  Edelsteinen  besetzt.  Abg. 
bei  Burges  Joum.  arch.  Inst.  XIV  16; 
Westwood  369. 

Buchdeckel,  durchbrochene  Arbeit,  in 
dem  Sacramentar  Gregors  d.  Gr.  Von  Be- 
rengar  (888—915)  (?)  geschenkt.  Byzant 
Work.  Gori  HI,  tab.  XXIV,  XXV;  La- 
barte Alb.  Sc.  pi.  8;  Westwood  369.  YgL 
zu  den  Monzaer  Elfenbeinen  Sommermt 
Art.  moyen-&ge  III;  Labarte  I;  Didron 
Ann.  arch.  Mel.  XXI. 

La  Cava.  Kastchen  im  Stil  der  S. Pe- 
ters-Eathedra  zu  Rom.  Westwood  369.  Na- 
here  Beschreibung  fehlt. 

Salerno.  Domschatz.  Altarvorsatz 
mit  30  Feldem  (DarsteUungen  aus  der  hi 
Schrift),  d&rfte  zwar  dem  frOhem  MA.  an- 
gehoren  (nach  Au^m  Weerth  erst  13.  Jahrh.), 
ist  aber  fQr  die  altchristliche  Ikonogn4>hie 
hochwichtig.  Es  fehlt  leider  noch  an  dner 
vollstandigen  Beschreibung  und  Abbildong 
desselben.  Nur  theilweise  besprochen  bei 
Westwood  n.  203—212,  p.  91—94;  Sdwltz 
Unteritalien;  Philpofs  Photogr.  2693,  2664, 
2663,  2665. 

Cremona.    Diptychon   des   Acacias 
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and  Theodoras.  Abgeb.  bei  AUegranza 
OpuBC  tay.  II,  16  f.  Sitzende  Figuren  der 
beiden  Heiligen,  Brastbilder  Christi  (bartig) 
and  der  hi.  Jungfrau.  Rohe  Arbeit.  Friiher 
bei  dem  Grafen  Biffi  in  Cremona;  wo  jetzt? 
Beschrieben  1870  bei  Antonio  Dragoni  Sul 
ditdco  eburneo  dei  Santi  Martiri  Teodoro 
ed  Acacio  esistente  nel  museo  alia  (?)  Pon- 
zoni,  Parma  1810,  4®.    Vgl.  Westwood  381. 

Brescia.  Bibl.  Quiriniana.  Diptychon 
des  Manlins  Boethius.  Abgeb.  bei  Gori  I, 
tab.  I,  V.  Zahlreiche  Litt.  Vgl.  Ptdzky 
Fej^rv.  Ivor.  9;  Westwood  n.  47,  48,  p.  16, 
370. 

Bas  beruhmte  Eastchen  (Lipsano- 
thek),  mit  Scenen  aus  dem  Leben  und 
der  Passion  Christi,  s.  o.  Abgeb.  bei  Ode- 
rid  Antich.  crist.  de  Brescia,  tav.  5.  Dazu 
Mitth.  der  k.  k.  Centralcommission  XVI, 
p.  LXVI;  de  Rossi  Bull.  1865,  45;  West- 
wood  n.  91—94,  p.  33—38,  370  (Abb.  eines 
Theiles).  LObke  K..G.  8.  A.  266,  Scene  der 
Sapphira.  Westwood  setzt  das  Werk  ins 
6.  Jahrh.,  wol  um  ein  oder  anderthalb  Jahr- 
himderte  zu  spat.  Vgl.  Le  Blant  Sarcoph. 
d'Arles,  Introd.,  und  Rev.  arch.  1878,  153. 

Neap  el.  Mus.  Naz.  Nr.  1190,  Casa 
Pamese,  ehem.  Nr.  1055.  Tafel  mit  Chri- 
stns  und  der  Samariterin  am  Brunnen; 
nach  Aus^m  Weerth  von  der  Kathedra  in 
Ravenna.     Westwood  371. 

Fabriano.  Sammlui^  des  Marchese 
Possenti:  mehrere  byz.  Tafeln,  Schach- 
figur;  vgl.  Westwood  372  f.;  doch  lasst  die 
Beechreibung  nicht  erkennen,  ob  altchrist- 
liche  Gegenstande  unter  denselben  sind. 
Vgl.  dazu  oben  S.  401.  Die  Sammlung  ist 
1.  April  1880  in  Florenz  bei  Raf.  Dura 
verkauft  worden. 

Florenz.  Bargello.  Tafel  mit Christus 
und  den  Symbolen  der  vier  Evang.;  wol 
mittelalterUch.  Westwood  SI 6.  —  T rink- 
horn  mit  orientalischen  Stoffmuster. 

Uffizj:  Nr.  2256,  cyUndrische  Pyxis  mit 
der  Anbetung  der  Magier.     Westwood  377. 

Palazzo  Riccardi:  griech.  Diptychon 
des  K.  lustinian.  Gori  H  259;  Abg.  bei 
(PAgincourt  pi.  XII*. 

Nr.  95:  Biichse  mit  S.  Chrysostomus, 
Madonna  und  Aposteln.     Westwood  377. 

Diptychon  des  Basilius(541),  Halfte 
(andere  Halfte  in  der  Brera  zu  Mailand), 
publ.  von  Gori  n,  tav.  XX;  Buonarruoti 
Vetri  tav.  zu  231 ;  Westwood  n.  72,  p.  26. 
Die  ganze  Sanmilung  des  Palazzo  Riccardi 
jetzt  verkauft;  zwei  Diptychon  in  Wien  (s. 
Me^er  80  f.,  n.  50,  54),  eines,  das  des 
Biudlius,  in  den  Uffizien. 

Lucca.  Bibl.  Metrop.  Erstes  Dipty- 
chon dee  Areobindus;  vgl.  Donati  149; 
nnsere  Abb.  Fig.  124  zu  S.  369.  Gori  I, 
tab.  Vni;  Westwood  n.  51,  52,  p.  17  f., 
378. 


N  o  V  a  r  a.  Eathedrale :  (Consular-)  D  i  p- 
tychon,  auf  der  Innenseite  die  Namen  der 
Bischofe  von  Novara  von  S.  Gaudentius  bis 
1170.  GoH  n,  tab.  IV;  Westwood  n.  74, 
75,  p.  27,  378;  Labarte  I. 

Bobbio.  Abteikirche:  Pyxis  mit  Or- 
pheus (s.  oben  S.  401).  Westwood  379  aus 
Mitth.  Rocks;  wol  identisch  mit  der  Sacra 
teca  eburnea  bei  Bottazzi  Degli  emblemi  e 
simboli  dell'  antichissimo  sarcofago  di  Tor- 
tona,  1824,  4°. 

Aosta.  Kathedrale:  zwei  Stiicke  des 
Diptychons  des  Consuls  Anicius  Probus 
(404).  Abgeb.  bei  Aubert  Rev.  arch.  1862, 
Marz,  N.  8.  V,  pi.  3jp.  761 ;  Gazzera  Mem. 
Acad.  Tur.  1834;  Westwood  379. 

C  i  V  i  d  a  1  e.  Capitelarchiv :  P  a  x  mit  der 
Kreuzigung  Christi;  bereits  8.  Jahrh.  Di- 
dron  Ann.  arch.  XXVI  143;  Mozzoni  VIII 
89;  Btionarruoti  Vetri  285;  Martigny  2.  A. 
385  u.  565  nebst  AbbOdung;  Westwood  380. 
Anderes,  wie  die  Tafel  des  Herzogs  Urso, 
mit  Darstellung  des  Gekreuzigten,  Sol  und 
Luna  bei  Eitelberger  Jahrb.  d.  k.  k.  Cen- 
tralcomm.  1857. 

Murano.  Ehemals  in  S.  Michele:  sieben 
Tafeln  mit  acht  Scenen  aus  dem  A.  Test., 
dem  Leben  Christi,  Wundern  Christi.  An- 
geblich  Ende  4.  Jahrh.  Westwood  3S1.  Noch 
nicht  abgebildet. 

Eb.  Tafel  mit  symbolischen  Scenen,  an- 
geblich  8.  Jahrh.- 

Eine  Tafel  aus  Marmor,  jetzt  im  Vati- 
can (s.  0.).  Dazu  Labarte  I ;  Martigny  2.  A. 
278;  Gori  III  69,  tab.  8;  Westwood  381. 
Diese  Tafeln  sind  jetzt  in  Ravenna. 

Frankreich: 

Paris.  Bibl.  Nationale:  zwei  Stiicke 
vomConsulardiptychon  des  Anastasius 
(517);  (Dipt,  von  Bourges).  Gori  I,  tab. 
XII;  Lenormant  Tr^sor  de  Glyptique  I, 
pi.  17;  Dibdin  Bibl.  Tour  U  147;  Labarte 
Alb.  pi.  3;  Westwood  n.  58,  59,  p.  20,  383. 

Zwei  Stroke  von  einem  Kastchen  oder 
Buchdeckel,  5.,  6.  oder  7.  Jahrh. ;  Christus 
zwischen  Petrus  und  Paulus  u.  s.  f.  Abgeb. 
bei  Lenormant  11^  pi.  9,  10,  11,  12;  West- 
wood  n.  108,  109,  p.  45,  383. 

Nr.  9387  (Suppl.  lat.  704)  :Buchdeckel, 
Christus  jugendHch  antik.  Angebl.  9.  Jahrh., 
vermuthUch  viel  alter.  Abgeb.  Labarte  I, 
Sc.  pi.  7;   Westwood  n.  160,  p.  70,  384. 

Byzant.  Tafel,  als  Buchdeckel  zu  Nr. 
1118;  hi.  Jungfrau  mit  Kind. 

Cabinet  des  Antiques:  Diptychon  des 
Fl.  Petrus  Sabbatius  lustinianus  (6.  Jahrh.). 
In  der  Mitte  schoner  Palmenkranz  mit  der 
Inschrift:  +  MVNERA  PARVA  QVIDEM 
PRETIO  SED  HONORIB  •  ALMA +.  An 
den  Ecken  Rosetten  mit  Lowenkopfen.  Ab- 
geb. bei  Millin  Voyages  I  339,  pi.  XIX, 
n.  2;  Westwood  n.  56,  p.  19,  385. 

Diptychon  des  Fl.  Philoxenus,  abgeb. 
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bei  Gori  II,  tab.  XV;  vgl.  (VAgincourt  pi. 
XII*;  Lenormant  U,  pi.  LIII;  Westwood 
D.  66,  67,  p.  24,  386. 

Diptychondes  Probus  Magnus  (6.  Jhr.), 
abgeb.  bei  Gori  II,  tab.  XIV;  Les  arts 
somptuaires  II  61,  pi.  ann.;  Westwood  n. 
62,  p.  22,  386. 

Stiick  eines  Diptychons  (6.  Jahrh.), 
abgeb.  bei  Ducange  Gloss,  med.  et  inf.  lat. 
VII,  pi.  I;  Gori  II,  pi.  II;  Lenormant  II, 
pi.  XIV;   Westwood  p.  23,  386. 

Louvre.  Unter  der  grossen  Zahl  von 
Elfenbeinen  des  Louvre  ist  wol  kaum  das 
eine  oder  andere  altchristlich.  Vielleicht 
die  von  Westwood  388  beschriebenen  zwei 
Tafeln  mit  Christus  im  Centrum,  dann 
Christus  jung  und  bartlos,  sechs  Aposteln 
predigend,  David  auf  der  Harfe  spielend 
u.  8.  f.  Ebenso  Westwood  n.  122,  p.  53, 
Tafel,  angeblich  9.  Jahrh.,  mit  1)  Berg- 
predigt  (??);  zu  vgl.  Ciampini  Tav.  39,  49; 
2)  Austreibung  der  Wechsler  aus  dem  Tem- 
pel.  Vgl.  Westwood  n.  123,  p.  53,  angeb- 
lich 9.  Jahrh.,  mit  Geschichte  Abners  und 
Joabs,  n  Sam.  2. 

H6tel  Cluny,  Nr.  385.  Cylindrische 
Pyxis  (5.-6.  Jahrh.):  Jesus  und  die  Sa- 
mariterin,  Heilung  des  Blindgebornen,  desgl. 
des  Gichtbriichigen,  Auferweckung  des  La- 
zarus; Christus  bartlos  und  jugendlich. 
Westwood  396 ;  abgeb.  bei  Sommerard  Alb. 
V  8^r.  pi.  37. 

Nr.  386.  Cylindrische  Pyxis,  gebro- 
ohen.  Heilung  des  Blindgebornen.  Drei 
bartige,  alte  Apostel.    Rohe  Arbeit. 

Stiick  eines  Diptychons,  6.  Jahrh. 
Westwood  n.  82,  p.  29.  Abgeb.  bei  Lenor- 
mant Tr^s.  de  Glyptique  II,  pi.  58*. 

Zwei  Stiicke  eines  Flabellum  (8.  bis 
10.  Jahrh.).  Abgeb.  bei  Guenin  Hist,  de 
Tabbeye  de  Toumus;  Sommerard  Arts  du 
moyen-&ge  ch.  XIV,  pi.  4;  Alb.  IX*  s^r.  17. 
Vgl.  Voyage  de  deux  B6n^dictins  I  231; 
Westwood  n.  136,  p.  60. 

Sammlung  Basilewsky:  Statuette 
des  guten  Hirten;  kurze  Tunica,  Lamm 
auf  der  Schulter ,  iiber  dem  Kopf  des  Lam- 

mes  das  Monogramm  ^^  •    Catal.  raisonn6  5, 

pi.  5,  f.  2,  n.  26;  Westwood  402.  Fast 
identisch  mit  einer  der  Marmorstatuetten 
im  Mus.  Lateran.    Ob  alt? 

Cylmdrische  Pyxis,  9  cm  hoch,  12,5  cm 
Durchmesser.  Die  drei  Jiinglinge  im  Feuer- 
ofen;  die  drei  Jiinglinge  mit  phrygischen 
Miltzen  vor  Nebuknadnezar  (?)  oder  typisch 
fiir  die  Magier  vor  Herodes.  Der  Konig 
sitzt  und  halt  in  der  Linken  einen  mit  dem 
Kreuz  gezeichneten  Discus.  Abgeb.  bei  Hahn 
Fdnf  Elfenbeingefasse  des  fnihesten  MA.s, 
Hannover  1862,  Taf.  I*;  Basilewsky  Catal. 

p.  5,  pi.  2,  f.  2,  n.  27 ;  Westwood  402  f. 

^indrische    Pyxis   mit   Jonas,   Copie 


der  Mailander.  Basilewsky  Cat.  rais.  p.  5, 
n.  2a^  pi.  12  unten;  Westwood  403.  In 
Dr.  Hahns  Sammlung  befand  sich  eine  wei- 
tere,  noch  rohere  Nachbildung;  befindet 
sich  im  Alterthumsverein  zu  Bonn. 

Cylindrische  Pyxis:  Moses  erhalt  die 
Gesetztafeln,  schlagt  Wasser  aus  dem  Fel- 
sen,  steht  vor  dem  Altar  mit  dem  Gesetz- 
buch.  Neben  ihm  zwei  Diener,  einer  mit 
einem  Korbchen  mit  runden  Broden.  Boh. 
Westwood  403. 

Cylindrische  Pyxis  mit  Wundem  ChristL 
Abgeb.  bei  Hahn  a.  a.  0.  Taf.  I*,  »;  Ifl'; 
Catel.  rais.  p.  6,  n.  30,  pi.  2,  Fig.  oben. 
Auf  dem  Deckel  Petrus  und  Paulus  mit 
byzantinischem  Ereuz,  dber  welchem  ein 
Hinder  Discus  mit  Taube.     Westwood  403. 

Stiick  von  einem  Diptych  on  des  FL 
Areobindus  Dagalaiphus  (506).  West- 
wood  404. 

Stiick  eines  Diptychons,  ahnlich  dem 
des  Probus  Magnus,  mit  -f  ARABONTI 
DEO  VOTA  +.     Westwood  404. 

Tafel  mit  Sundenfall,  Arche  Noah's  (?) 
und  Opfer  Isaaks.  Roh.  7.-8.  JahrL 
Westwood  404.    Catal.  rais.  p.  43,  n.  48. 

Sammlung  Mich  el  i.  Vier  Tafelchen, 
vielleicht  von  einem  £astchen ;  Heilung  des 
Blindgebornen,  des  Paralytischen ,  Aufer- 
weckung des  Lazarus,  Heilung  der  Blut- 
fliissigen.  Stil  der  altchristlichen  Sarko- 
phage.  Westwood  n.  100—103,  p.  43,  413, 
der  sie  ins  7.  Jahrh.  verweist.  Vielleicht 
sind  sie  alter. 

Nantes.  Liturgischer  Kamm;  Wein- 
laub,  aus  dem  vas  eucharisticum  aufbliihend. 
Bretagne  Quelques  rech.  sur  les  peignes  an- 
tiques 16;  de  jRossi  Bull.  1863,  43. 

Rouen.  Mus^e  publ.:  Pyiis  (7.  oder 
8.  Jahrh.?)  mit  Geburt  Christi  und  Anbe- 
tung  der  Magier.     Westwood  416  f. 

Lille.  Aui  der  Exposition  d'objets  d*art 
religieux  1874  waren  u.  A.  ausgestellt: 
romisch-christUche  Tessera,  4  cm  Durch- 
messer. Anker  mit  zwei  Fischen  und  A(D. 
Ob  noch  2.  Jahrh.? 

Sens.  Kathedrale,  Schatz:  Eammdes 
hi.  Lupus  mit  der  Inschrift:  PECTEX  • 
S  •  LUPI  in  ,lombardischer  Schrift*;  so 
Westwood  n.  837,  p.  317,  424  mit  der  An- 
gabe  6.— 12.  Jahrh.  Ich  mochte  das  Weii, 
wenigstens  die  Inschrift,  kaum  vor  das 
10.  Jahrh.  setzen.  Das  Relief  ist  nur  Or- 
nament, Lowen  u.  s.  f.  Abg.  bei  Gaussm 
Portefeuille  arch^ol. 

Pyxis  mit  Lowenkampfen.  Arundd  So- 
ciety VI «;  Westwood  n.  765,  p.  271,  424, 
der  sie  fiir  3.  oder  4.  Jahrh.  halt. 

Zwolfeckiges  Reliquienkastchen  mit  Dar- 
stellungen  aus  der  Geschichte  Josephs,  Da- 
vids u.  s.  f. ;  abgeb.  bei  Millin  Voya^  I 
97—111,  pi.  IX\  X;  Lenoir  Mon.  des  arts, 
Paris  1840,  pi.  XXVUI  f.;    VioUet-U'Dnc 
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Diet.  MobU.  I  80,  Fig.  4—5;  Westwood  n. 
642—653,  p.  236  setzt  das  Werk  ins  11.  bis 
12.  Jahrh.,   doch  ist  es  vermuthlich  sehr 
Tiel  alter. 
Lyon.    Mos^  des  Antiquit^s:   Elfen- 


beinring  mit  dem  Labarum, 


^% 


West- 


wood  495. 

Tessera  mit  zwei  Fischen,  unter  andem 
BiUets  filr  Theater-Entr6e.  Ob  christlich? 
Ebmd. 

Byzantinische  Taf  el,  12  zu  9  cm,  Chri- 
8tu8  anf  einem  Fels  stehend,  ein  Schwert 
in  der  Linken,  mit  der  Rechten  eine  mann- 
liche  Figur  aus  einem  bnmnenartigen  Grab 
ziehend.    Ob  alt?     Westwood  425. 

Sacristei  der  Kathedrale:  Situ  la  mit 
Madonna  and  den  Eyangelisten.  Didron 
Ann.  arch.  XVH;  Violkt-le-Duc  Moba.  U, 
Art.  Bonitier;  Bock  Mitth.  d.  k.  k.  Central- 
Comm.  V  147;  Westwood  427.  Wol  mit- 
telalterlich. 

Kastehen  mit  Reliefs  im  Stil  der  Ka- 
thedra  Petri ;  Medallions  mit  byzantinischer 
Haartracht.    So  Westwood  426. 

Sammlong  des  Herm  Carrand:  zwei 
StQcke  ernes  Diptychons,  30  cm  hoch,  12,5 
breii  1)  Adam  unter  den  Thieren  des  Pa- 
radieses ;  2)  Scenen  aus  dem  Leben  des  hi. 
Paulus:  a)  Paulus  auf  einem  curulischen 
8tuhl  sitzend  zwischen  zwei  andem  Perso- 
nen  (Petrus  und  Linus?);  b)  Paulus  zu 
Malta,  die  Viper  ins  Feuer  werfend,  vgl. 
Apg.  28,  5 ;  c)  Heilung  eines  Ertippels ;  ob 
die  Scene  zu  Lystra,  Apg.  14,  10?  Von 
W&twood  n.  112,  113,  p.  48,  426  far  5.  bis 
6.  Jahrh.  erklart.  Ich  mochte  mit  Marriott 
diese  hochinteressanten  Tafeln  ins  Ende  des 
4.  Jahrh.  setzen.  Abgeb.  bei  Denon  Hon. 
des  arts  du  Dessin  I,  pL  38;  Grovand  de 
la  Vmcelle  Recueil  des  monuments  ant.  pi. 
28;  Marriott  Vest,  sacr.,  Titelbl.  und  beide 
Taf.;  The  Testimony  of  the  Catacombs  p. 
68,  Taf.  4. 

Flabellum  yon  Tournus,  zwei  lange 
Stacke,  yon  Westwood  n.  139,  140,  p.  60  f., 
426  f.  ins  8. — 9.  Jahrh.  gesetzt,  vielleicht 
noch  altchristlich.  Abgeb.  bei  Sommerard 
Atlas,  ch.  XIV,  pi.  4;  Alb.  IX'  s6r.  pi.  17. 
Vgl.  Martigny  *324. 

Orleans.  Museum:  Buchdeckel  mit 
ChristuB,  Petrus,  der  die  SchlGssel  erhalt, 
und  Isaias,  dem  der  Engel  mit  der  gltihen- 
den  Kohle  zur  Seite  steht.  Meist  fiir  fran- 
kisch  (9. — 10.  Jahrh.)  gehalten.  Didron 
Ann.  arch,  XX  288;  Westwood  n.  247,  p. 
109,  427. 

Aries.  !^Use  de  la  Major:  ,petit  cy- 
lindre  muni  d*un  couyerde  k  frottement, 
aa  surface  consenre  des  traces  de  rinceaux, 
Bans  doute  dor^s.'  Westwood  429.  Ob  alt- 
christlich ? 


Oesterrelch.  Prag.  Domschatz:  Buch- 
deckel, S.  Petrus  mit  den  Schlfisseln  in 
Nachahmung  der  altromischen  Diptychen. 
Abgeb.  in  Mitth.  d.  k.  k.  Centralcommission 
XA^  101;  Westwood  n.  130,  p.  58.  An- 
geblich  9.-10.  Jahrh.    Ob  alter? 

Deutsehland.  Berlin.  Kunstkammer : 
Halfte  des  Diptychons  des  Fl.  Anastasius, 
dessen  andere  H&lfte  in  South  Kensington. 
Abgeb.  bei  GoHl,  tab.  11;  Wyatt  35;  8a- 
lig  De  dipt.,  Frontisp.  Maskell  Cat.  phot, 
p.  131  opp.;  Westwood  n.  60,  p.  21,   435. 

Zwei  Stficke  des  Diptychons  des  FL 
Theodoras  Valentinianus  (505),  mit  Brust- 
bild  Christi,  bartig,  mittlern  Alters.  Abg. 
bei  Westwood  Proc.  Oxf.  Arch.  Soc.  1862, 
4  June,  p.  133,  Catal.  n.  49,  50,  p.  17,  435. 

Cylindrische  Pyxis:  Christus  thronend 
zwischen  den  Aposteln,  Opfer  Isaaks.  An 
der  Mosel  gefunden;  Kugler,  Kl.  Schriften 
II  329;  Westwood  n.  767,  p.  272  f.,  435. 
Abgeb.  bei  Kraus  Die  chnstl.  Kunst  in 
ihren  fr.  Anf.  122,  Fig.  30;  Westwood  a. 
a.  0.  Noch  treffliche  Arbeit  der  constan- 
tinischen  Zeit. 

Cylindrische  Biichse  (4. — 6.  Jahrh.)  mit 
Joseph  zwischen  seinen  Brtidern  (?).  Roh, 
Westwood  n.  768,  p.  273,  435. 

Nr.  804.  Diptychon,  zwei  Tafeln: 
1)  sitzende  Gtestalt  Christi  zwischen  Petrus 
und  Paulus;  2)  die  hi.  Jungfrau  mit  zwei 
Engeln.  Abgeb.  bei  Didron  Annal.  arch, 
XVIII  zu  p.  301 ;  Becker  u.  Hefner  Kunstw. 
d.  MA.  H;  Westwood  n.  110,  111,  p.  46  f., 
435. 

Nr.  800.  Christus  sitzend  mit  zwei  Die- 
nern,  einen  Globus  haltend.  Westwood  435. 
Ob  altchristlich? 

Platte  mit  Herabkunft  des  hL  Geistes. 
Das  Reprod.-Verzeichn.  Illb  138  setzt  das 
Werk  ins  6.  Jahrh.,  Westwood  n.  376,  p. 
168  f.  auf  Grand  des  rheinisch-germani- 
schen  Costumes  ins  12.  Jahrh. 

Hahn'sche  Pyxis  mit  Joseph,  der 
Geburt  und  der  Wehmutter  (s.  u.). 

Trier.  Domschatz:  Taf  el,  darstellend 
den  Einzug  hi.  Reliquien  in  eine  Kirche; 
an  der  Spitze  der  Procession  ein  Kaiser, 
der  am  Eingang  der  Kirche  yon  einer  Kai- 
serin  begrusst  wird.  Gewohnlich  auf  die 
Einbringunff  des  hi.  Rockes  nach  Trier  be- 
zogen ;  yon  Kraus  Beitr.  zur  Trierischen  Arch, 
u.  Gesch.,  Trier  1868,  135  ff.  auf  die  Bei- 
setzung  der  Lade  mit  dem  hi.  GKirtel  Mariae 
in  Constantinopel  unter  K.  Leo  (457—474) 
und  Verina  gedeutet.  Abgeb.  bei  AtM^m 
Weerth  Kunstd.  Rheinl.  I  2,  Taf.  58;  West- 
wood  Journ.  of  Arch.  Institute,  yol.  XX 
149;  ders,  Archaeol.  Notes  made  during  a 
tour  in  Belgium  38;  Scheins  KunstschHtze 
der  Miinsterkirche  in  Aachen,  nebst  einigen 
Kunstwerken  aus  Trierer  Kirchen,  pi.  24; 
Kraus  Die  christi.  Kunst  in  ihren  fr.  Anf. 
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zu  S.  130;  Westwood  Cat.  n.  148,  p.  64 
(mit  Holzschn.)  u.  470.  Bloss  der  Wagen 
bei  Saglio  Diet.  928.  Vgl.  noch  de  Rossi 
BuU.  1880,  106.  Die  neueste  Erklanmg, 
von  P.  Martinow  S.  J.  aufgestellt,  geht  da- 
hin,  es  sei  hier  die  Translation  derReli- 
quien  des  hi.  Stephanus  von  Jerusalem  nach 
Constantinopel  (428)  unter  Pulcheria  (414 
bis  453)  und  Theodosius  II  (f  450)  vorge- 
stellt.  Vgl.  de  Linas  Rev.  de  Tart  chr6t. 
1881,  121  mit  Abbild. 

Bonn.  Prov.-Mus.:  Hahn'sche  Pyx  en 
Nr.  rV  u.  V  (s.  u.). 

Yerschwunden  ist  das  S.  Maximiner 
Diptychon,  welches  WUtheim  zuerst  be- 
schrieb:  Jiguris  ludithae  mira  eleganf.ia*; 
Salig  De  dipt.  108;  Martigny  Art.  Dipt. 
Vgl.  oben  S.  369;  Westwood  472.  Ob  alt- 
christlich?  Die  Pergamenteinlage  des  von 
Wiltheim  beschriebenen  Diptychons  mit  den 
Namen  der  mit  dem  Kloster  verbriiderten 
Personen  der  ottonischen  Zeit  hat  sich  er- 
halten  und  ist  im  Besitz  von  Prof.  Kraus. 

We r den.  Cylindrische  Pyxis,  angeb- 
lich  vom  hi.  Ludgerus  aus  Italien  gebracht. 
Geburt  Christi,  Samson  einen  Tempel  nie- 
derreissend  (?),  der  Stern  den  Hirten  er- 
scheinend  (?).  Abgeb.  bei  Aus^m  Weerth 
a.  a.  0.  I  2,  Taf.  29  ^  Rohe  Arbeit,  noch 
mit  altchristlichen  Reminiscenzen.  Wol 
6.-7.  Jahrh.    de  Rossi  BuU.  1865,  26—31. 

Munchen.  Museum:  Taf  el  aus  dem 
5.  Jahrh.,  mit  Darstellung  des  hi.  Grabes  (?). 
Mitth.  der  k.  k.  Centralconmi.  1862,  87; 
de  Rossi  BuU.  1865,  88. 

Hannover.  Ueber  die  in  die  Samm- 
lung  Basilewsky  iibergegangenen  Stiicke 
der  Hahn'schen  Sammlung  s.  oben  S.  408; 
iiber  die  Pyxis  mit  dem  hi.  Joseph  (jetzt 
in  Berlin)  s.  noch  ausser  Hahn  a.  a.  0. 
Taf.  2:  de  Rossi  Bull.  1863,  29. 

Belgien.  Brilgge.  Kathedrale,  chambre 
des  MarguilUes:  fiischofsstab  des  hi.  Male 
(Maclou)  aus  Elfenbemstiicken,  welche  mit 
vergoldeten  Kupferstreifen  verbunden  sind. 
AngebUch  6.  Jahrh.  Noch  zu  untersuchen. 
Descr.  des  ^glises  paroissiales  de  Bruges, 
Invent.  1848;  Westwood  482. 

Luttich.  S.  Lambertikirche  (?):  Dip- 
tychon des  Consuls  Anastasius,  angeblich 
von  diesem  der  Kirche  zu  Luttich  im  6.  Jhrh. 
geschenkt  (!),  wenig  verschieden  von  dem 
Diptychon  zu  Bourges;  an  der  Innenseite 
das  Gebet  zum  Offertorium,  das  Verzeich- 
niss  der  Beschtitzer  der  Eirche  und  der 
Liitticher  Bischofe.  Vgl.  Martigny  Art. 
Dipt.,  unsem  Art.  Dipt.  S.  367;  Westwood 
484. 

Ein  ehemals  in  S.  Martin  bewahrtes  StUck 
von  dem  Diptychon  des  Consul  Asturius 
jetzt  als  Buchdeckel  im  Museum  zu  Darm- 
stadt. Martigny  Art.  Dipt. ;  Westwood  Proc. 
Arch.  Soc.  Oxf.  1862,  Cat.  484. 


Tournay.  Dom:  Diptychon,  angeb- 
lich 10.  Jahrh.;  Viosin  Evang.  de  Toum., 
Tournay  1856;  Labarie,  Noch  zu  unter- 
suchen. 

Schweic.  Basel.  Dommuseum:  Stdck 
eines  Diptychons,  ahnlich  dem  Dipt.  Bar- 
berini,  Uori  II,  Tab.  1,  mit  BrustbUd  einer 
Kaiserin  und  der  Inschrift:  +  PERPE- 
TVAE  SEMPER  +  AVGVSTAE  +.  Ein- 
ziges  Exemplar  eines  einer  Kaiserin  (Eu- 
doxia,  Galla  Placidia  oder  Pulcheria?)  ge- 
widmeten  Diptychons.  Publ.  von  Kraus 
bei  de  Rossi  BuU.  1878,  68,  tav.  V  und 
Bonner  Jahrh.  1877,  LX  157.  Wol  iden- 
tisch  mit  dem  von  Westwood  n.  81,  p.  28  f. 
als  in  einer  Aargauischen  Sammlung  befind- 
lich  beschriebenen. 

S.  Gallon.  Buchdeckel  des  Anti- 
phonars  Gregors,  Nr.  359,  Kampf  von  Man- 
nem  und  Frauen;  ob  spatromisch?  Rdhn 
Gesch.  d.  bild.  Kunst  in  der  Schweiz  110. 
Eb.  114  iiber  zwei  andere  Elfenheinreliefs, 
beide  wol  mittelalterlich. 

Zilrich.  Museum:  Diptychon  des 
Areobindus,  zwei  Stiicke.  Anfang  6.  Jahrh. 
Abgeb.  bei  Gori  I,  tab.  7 ;  Westwood  n.  53, 
p.  18,  486.  Zu  vgl.  mit  dem  von  Lucca, 
s.  oben.  Dazu  Vogelin  Mitth.  der  antiq. 
Gesellsch.  XI  79—100;  Mommsen  Inscr. 
Helv.  n.  342. 

Sitten.  Museum:  Pyxis  mit  Aufer- 
stehung  Christi.  Rahn  Gesch  d.  b.  K.  in 
der  Schweiz  116.  Eb.  115  uber  die  angeb- 
lich romische  Taschenapotheke,  spater  Re- 
liquienkastchen;  vgl.  F.  Keller  Anzeig.  fOr 
schw.  Gesch.  u.  Alterthumsk.  1857,  Nr.  3, 
S.  32,  Taf.  ni;  Au^m  Weerth  Bonn.  Jahrh. 
Ln  127,  Taf.  I. 

England.  London.  South  Kensington 
Museum:  StQck  eines  romischen  Dipty- 
chons (6.  Jahrh.),  auf  dessen  Rucloeite 
spater  eine  Kreuzigung  angebracht  wurde. 
Westwood  n.  73,  225,  p.  26  f. 

Nr.  149  a,  b,  c,  66:  drei  Platten,  ver- 
muthlich  von  einem  Kastchen,  mit  Darstel- 
lungen  aus  dem  Leben  des  Erlosers.  West- 
wood  n.  97—99,  p.  41  f.;  MaskeU  Catal. 
p.  67. 

Buchdeckel  (6.-8.  Jahrh.),  ahnlich 
dem  vaticanischen  aus  Lorsch;  Darstellun- 
gen  aus  dem  Leben  Jesu  und  Mariae.  West- 
wood  n.  119,  p.  52.  Abgeb.  bei  MasktU 
Catal.  p.  53. 

Platte  von  einem  Kastchen,  byzanti- 
nische  Arbeit,  angeblich  9. — 10.  Jahrh.  Pe- 
trus  und  Paulus,  TlOAlC  PCOMH.  Westwood 
n.  153,  p.  68. 

British  Museum.  Vier  Reliefta- 
f  e  1  n  von  hochstem  Werthe,  strong  im  alt- 
christlichen Stile  des  4.-5.  Jahrh.  gehalten 
und  stilistisch  den  Sarkophagen  aer  Zeit 
durchaus  verwandt.  Mit  Unrecht  von  West- 
wood  n.   104 — 107,   p.  44  zwischen  5.  bis 
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8.  Jahrh.  gesetzt.  1)  Jesus,  jung  und  bart- 
los,  Z¥n8chen  vier  Personen  (Jfingern  oder 
den  Lehrern  im  Tempel,  nach  Barbier  de 
Mantaut  Ohristus  die  Wundmale  zeigend, 
mit  Thomas  ?  ?) ;  2)  Ereuztragung ;  3)  Kreu- 
zigang;  4)  die  Wachter  am  Grabe.  A  el- 
test  e  Darstellung  der  Ereuzigung,  zuerst 
abgebildet  bei  Kraus  Ueber  den  Begri£P 
u.  s.  f.  der  christl.  ArchaoL,  Freib.  1878, 
25,  dann  von  E,  Dobhert  Jahrb.  d.  preuss. 
Kunstsamml.,  Berlin  1880,  I  46.  Photogr. 
sind  n,  2  u.  4  (das  wichtigste,  n.  3,  nicht !) 
bei  Westwood  a.  a.  0.  AUe  vier  bei  Phil- 
pot  et  Jackson  Catal.  de  photogr.  des  sculpt, 
en  ivoire  etc.,  Florence,  p.  3,  n.  2646,  wo 
die  vier  Tafeln  in  der  ,Cath4drale  de  Mi- 
lan^ angegeben  sind.  Das  Brit.  Mus.  hat 
sie  durch  Maskell. 

Stuck  eines  Diptychons  (angebl.  4.  bis 
5.  Jahrh.,  in  Wirklichkeit  wol  6.  Jahrh.) 
mit  prachtigen  DarsteUungen  des  Erzengels 
Michael.  Inschrift:  +  i&XOY  OAPONTA 
KAl  MAecoN  THN  AITIAN.  Abgeb.  bei 
Didron  Ann.  XVIII  33;  Labarte  Hist,  des 
arts  und  Alb.  pi.  4;  Lacroix  Vie  mil.  et 
relig.  271,  n.  201 ;.  SimeUi  Fhotogr,  n.  123; 
Brit.  Mus.  Photogr.  n.  889,  928;  Westwood 
n.  146,  p.  63  f. 

Tafel,  byzantinisch,  angebl.  9.— 10.  Jhr., 
Taufe  Christi,  Jesus  unter  den  Lehrern  (?). 
Westwood  n.  154,  p.  68  f. 

London  (?).  Collection  of  the  Rev. 
Walter  Sneyd:  Cylindrische  Pyxis,  italie- 
nische  Arbeit  des  6.-8.  Jahrh.:  1)  Ohri- 
stus, mit  der  Linken  ein  kleines  Kreuz 
haltend,  mit  der  Rechten  einen  sich  ihm 
nahemden  Damonischen  segnend;  2)  Ohri- 
stus zwischen  zwei  Aposteln,  beidemal  jung 
und  bartlos.  Abgeb.  bei  George  Scharf 
History  notes  of  Sculpture  at  the  Manchester 
Exhibition  of  1857  (nicht  genau);  Westwood 
n.  771,  p.  274. 

Ebenda  (?):  Oollection  of  Alexander 
Nesbitt,  Esq.  Oylindrische  Pyxis,  italie- 
nische  Arbeit  des  6.-9.  Jahrh. ;  Martyrium 
des  hi.  Mennas.  Vgl.  Nesbitt  Soc.  of  Anti- 
quarians of  Lond.,  1872;  Westwood  n.nia^ 
p.  275. 

Liverpool.  Fej6rvdry  Oollection,  Mayer- 
Museum:  zwei  StQcke  eines  Diptychons 
des  T.  Fl.  Olementinus  Armonius  mit  den 
Biisten  des  E.  Anastasius  und  der  Kaiserin 
Ariadne  neben  einem  grossen  griechischen 
Kreuz.  Die  Innenseito  hat  eine  griechische 
hturgische  Lischrift  aus  der  Zeit  P.  Ha- 
drians I  (772).  Abgeb.  bei  Gori  I,  tab.  9, 
10  ^*»;  d'Agincourt  pi.  XU'-^  Jones,  Wa- 
ging etc.  Act  Treasures,  Manchester,  Sculp- 
ture pi.  1  *■*;  Joum.  of  Arch.  Instit.  XII 
412;  Westwood  Oat.  n.  54,  55,  p.  19. 

Eb.  Stfick  eines  Diptychons  (des  Oon- 
Buk  Magnus?).  Der  Name  des  Oonsuls  aus- 
geloscht  und  durch  den  eines  frankischen 


Bischofs  Baldricus  (12.  Jahrh.)  und  die  In- 
schrift durch  PIG  PRAESVLE  BALDRIOO 
IVBENTEersetzt.  Nicht  abgebildet.  West- 
wood  n.  63,  p.  23. 

Yolgrave,  Derbyshire,  Ooll.  des  f  T. 
Bateman,  Zwei  Stiicke  eines  Diptychons 
(6. — 7.  Jahrh.),  ahnlich  den  Westwood^ schen 
n.  108,  109  und  der  Bibl.  nat.  zu  Paris 
(s.  oben):  1)  Ohristus  bartlos,  jugendlich, 
mit  Kreuz  in  der  Linken,  mit  der  Rechten 
segnend;  2)  Heilung  des  Paralytischen ; 
zwei  Evangelisten  (?)  Westwood  n.  115, 
p.  49  f. 

Me y rick.  Douce  Oollection.  Tafel 
an  einem  Kastchen  mit  Erschaffung  Adams, 
Kain  und  Abel.  Abgeb.  bei  Gori  U  161, 
IV.  cap.  pref.;  d'Agincourt  Sc.  pi.  XII*; 
Didron  Iconogr.  de  Dieu  178,  fig.  48;  La- 
croix Vie  mil.  et  relig.;  Westwood  n.  147, 
p.  64.  Ehemals  im  Oab.  Baruffaldi  in  Ferrara. 

Oxford.  Bodleyan  Library.  Buch- 
deckel  mit  herrlicher  Darstellung  des  ju- 
gendlichen  Ohristus  und  zw61f  Wundem  des 
Herm.  Abgeb.  bei  Didron  Ann.  XX  118. 
Nach  Westwood  n.  126,  p.  55  f.  9.— 10.  Jahrh. 
Ob  nicht  alter?  kraus. 

ELLiS.  Aus  dem  Leben  dieses  grossen 
Propheten  finden  wir  seine  Auffahrt  zum 
Himmel  wiederholt  in  denDenkmalem  des 
christlichen  Alterthums  dargestellt;  so  bei 
Aringhi  R.  S.  auf  vier  romischen  Sarko- 
phagen  I  305  (jetzt  zu  Paris  un  Louvre), 
930,  409;  auf  einem  Sarkophag  zu  Arks 
(Le  Blant  Sarc.  d' Aries  n.  24,  pi.  XVIH*); 
auf  einem  Gemalde  im  Oometerium  des 
hi.  Oallistus  I  565;  ed.  Par.  322;  BoUari 
tav.  LXXTI;  Bottari  n,  tav.  LII;  I,  tav. 
XXVIII,  XXrX;  dazu  Kraus  R.  S.  363, 
2.  Aufl.  Fig.  62);  auf  einem  Sarkophage  in 
S.  Ambrogio  zu  Mailand  (Allegranza  Mo- 
num.  di  Milan,  tav.  V);  auf  einem  Relief 
im  Vatican  (Martigny  v.  Elie)  und  einen 
Oameo  (Ferret  IV,  pi.  XVI  21).  Auf  jenem 
Gemalde  stehen  der  Prophet  und  die  Rosse 
auf  Wolken,  sonst  stets  auf  dem  Wagen, 
dem  auf  dem  erwahnten  Oameo  zwei,  auf 
den  andem  DarsteUungen  vier  weit  aus- 
greifende  Rosse  vorgespannt  sind.  Auf 
jenem  Oameo  halt  ein  Engel  die  ZUgel 
(Helias  . .  .  nonne  Angelis  ducentibus  raptus 
ad  coelum  est  et  in  quadriga  ignea  appo- 
situs  quasi  in  quodam  triumpho  victor  as- 
cendit?  Maximus  Taurin.  Hom.  II;  Ma- 
billon  Iter  italicum  tom.  I,  p.  II  12),  in 
den  Qbrigen  DarsteUungen  der  Prophet 
selbst,  welcher  mit  der  andem  Hand  EU- 
saeus  seinen  Mantel  darreicht.  Mit  Riick- 
sicht  auf  die  ewige  Jugend,  deren  EUas 
sich  erfreuen  soUte,  ist  derselbe  jugendlich 
und  unbartig  dargestellt,  sein  Sch^er  Eli- 
saeus  dagegen  mit  zwei  Ausnahmen  (Aringhi 
R.  S.  I  429,  565)  als  alterer,  bartiger  Mann. 
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Zu  Fussen  des  Wagens  erblickt  man  den 
Jordan,  entweder  als  wirklichen  Fluss 
(Annghi  R.  S.  I  429),  oder  nach  antiker 
Weise  personificirt  als  alter  Mann  mit 
einem  Schilfkranze  auf  dem  Haupte,  den 
llnken  Arm  auf  eine  Ume,  aus  welcher 
eine  Quelle  hervorsprudelt,  gestiitzt,  in  der 
linken  Hand  ein  Ruder,  als  Symbol  der 
Schiflfbarkeit  des  Flusses,  oder  ein  Schilf- 
rohr  (1.  c,  305)  haltend,  wahrend  er  die 
rechte  Hand  gegen  die  Rosse  erhebt,  wol 
eine  Geberde  der  Ueberraschung  und  des 
Erstaunens  (Aringhi  R.  S.  I  309).  Le  Blant 
Sarcoph.  d' Aries  XI  sieht,  wol  mit  Recht, 
in  dieser  Figur  eine  Reminiscenz  an  den  bei 
den  Alten  fiir  die  Darstellung  des  Raubs 
der  Proserpina  adoptirten  Typ;  vgl.  Lasinio 
Sarcof.  di  Pisa,  tav.  CXXIV;  MUlin  Gel. 
myth.  pi.  LXXXVI  [K.].  Meist  erblickt  man 
noch  eine  oder  einige  Personen  als  Zuschauer 
des  wunderbaren  Ereignisses,  wol  eine  Be- 
ziehung  auf  die  fCinfzig  Prophetenschuler, 
die  nach  dem  Zeugnisse  der  hi.  Schrift  ste- 
terunt  e  contra  longe  (IV  Reg.  2,  7).  Auf 
zwei  der  Darstellungen  (Aringni  R.  S.  I  305, 
309;  Martigny  v.  Elie;  Kraus  R.  S.  363) 
hat  Elisaeus  als  Ausdruck  der  Ehrfurcht  ge- 
genfiber  der  Gabe,  die  E.  ihm  zuriicklasst, 
die  Hande,  mit  denen  er  den  Mantel  ent- 
gegennehmen  will,  verhuUt  (s.  Hand,  Hande). 
Was  die  tiefere  Bedeutung  dieser  Dar- 
stellungen betrifft,  so  war  dem  christlichen 
Alterthum 

1)  die  Auffahrt  des  E.  ein  Symbol  den 
Auferstehung;  darum  auch  die  haufige  Ver- 
wendung  dieser  Scene  auf  den  Sarkophagen. 

2)  Die  triumphirende  Auffahrt  des  E. 
gait  femer  als  ein  Sinnbild  des  glorreichen 
Triumphzuges,  in  welchem  jeder  treue  Jiin- 
ger  des  Herm  als  victor  .  .  .  non  gentium 
barbararum,  sed  saecularium  voluptatum 
(Maximus  Taurin.  Hom.  11  de  Helisaeo) 
in  den  Himmel  einzieht,  insbesondere  als 
Symbol  des  beseligenden  Triumphes  der 
hi.  Martyrer:  sicut  Heliam  quadriga  per- 
tulit,  ita  et  martyres  fides  ignea  iam  fere- 
bat;  ferebat,  inquam,  illos  Christus,  qui 
lumen  est,  qui  ignis  est,  de  quo  scriptum 
est:  Dominus  noster  ignis  consumens  est 
(Maximus  Taurin.  Sermo  de  ss.  Cantio, 
Cantiano  et  Cantianella). 

3)  Aber  nicht  nur  auf  die  Himmelfahrt 
der  Heiligen,  insbesondere  der  hi.  Martyrer, 
wurde  dieses  Ereigniss  gedeutet,  sondem 
auch  auf  die  Himmelfahrt  unseres  gott- 
lichen  Erlosers  selbst  (Oregor.  M.  Lib.  II 
in  Evangel,  hom.  XXIX,  §  64).  Bei  die- 
ser Auffassung  erblickte  man  in  dem  Man- 
tel, welchen  E.  dem  Elisaeus  als  Zeichen 
seines  zweifachen  Geistes  zuriiekliess,  ein 
Symbol  der  Gewalt,  welche  Christus  dem 
hi.  Petrus  dbertrug,  wie  auch  jetzt  noch 
das  Pallium,  welches  de  corpore  S.  Petri 


genommen  wird,  ein  Sinnbild  des  den  Pa- 
triarchen  und  Erzbisch5fen  gewahrten  An- 
theils  an  der  obersten  Hirtengewalt  des 
hi.  Petrus  ist  (vgl.  Kraus  R.  S.  323,  524 
ff.).  Im  weitem  Sinne  gait  dieser  Mantel 
als  Sinnbild  der  den  Yorstehem  der  Eirche 
iiberhaupt  in  den  Aposteln  verliehenen  G^ 
wait  (loh.  Chrysost,  Hom.  de  ascens.  Do- 
mini) ;  endlich  als  ein  Symbol  der  hochsten 
Gabe,  die  Christus  uns  hinterlassen  hat, 
namlich  seines  hi.  Leibes  im  allerheiligsten 
Sacramento.  {loh,  Chrysost.  Hom.  n  ad 
pop.  Antiochen.:  'HX(ac  ixtjXojt^v  do^xe  rjp 
|xaaY)T^,  6  ^l  \AhQ  TOO  Oeoo  dvapaivov  ttjv 
ffctpxa  ^jiTv  xateXtire  t?jv  eaoTOu,  dXX*  6  jiiv 
'HXiac  diroSixJafxevoc,  6  &  X purree  rJiiTv  xate- 
Xwre,  xal  eyov  adr^v  dv^Xde.)  heuser. 

[Aus  dieser  Bedeutung  dilrfte  sich  jenes 
Detail  auf  den  Sarkophagen  des  Lateran,  den- 
jenigen  des  Louvre  (Clarac.  11,  pi.  CCXXVII, 
n.  536)  und  dem  von  Aries  (Le  Blant  pi. 
XVIII  *)  erklaren,  wo  Elisaeus  den  Mantel 
mit  verhiillten  Handen  in  Empfang  nimmt, 
ganz  wie  die  alten  Christen  die  m.  Eucha- 
ristie  mit  dem  Receptaculum  in  Empfang 
nahmen. 

4)  Dem  Vorstehenden  gegenfiber  macht 
Le  Blant  Sarcophages  d' Aries,  p.  XXVI 
u.  XXXI  auf  den  Parallelismus  der  Dar- 
stellungen des  E.  mit  den  alten  liturgischen 
Formularien,  wie  dem  Gelasianum,  vorkom- 
menden  Commetidatio  anitnas  aufmerksam, 
in  welcher  das  Libera,  Domine,  animam  eius, 
sicut  liberasti  Enoch  et  Eliam  de  communi 
morte  mundi  den  Sinn  der  E.-DarsteUungen 
andeute. 

5)  Kopfernd (III Reg.  18, 31—38) wird 
von  Le  Blant  Sarc.  d' Aries  p.  XX  aiif  der 
Lipsanothek  von  Brescia  erkannt.]      kraus. 

ELISAEUS.  Ueber  die  Darstellung  des 
Propheten  auf  den  Sarkophagen  u.  s.  w. 
mit  der  Auffahrt  des  Elias  s.  oben.  Es 
muss  hier  noch  an  das  Detail  des  Sarges 
in  Aries  hingewiesen  werden,  wo  E.,  nach- 
dem  er  eben  den  Mantel  des  Propheten  io 
Empfang  genommen,  mit  demselben  den 
Jordan  schlagt  (IV  Reg.  2,  11).  Eine 
neben  ihm  stehende  mannliche  Figur  soil 
wol  einen  der  aus  der  Feme  dem  w  under 
zusehenden  Prophetensohne  vorstellen  (vgl. 
Le  Blant  Sarcoph.  d' Aries  31  zu  pi.  XVHI*. 

Schon  Bottari  II  103  f.  hat  darauf  hin- 
gewiesen, dass,  wahrend  Elias  regelmassig 
bartlos  und  als  JGngling  vorgestellt  wird^ 
in  derselben  Scene  der  jtogere  Prophet  E. 
als  bartiger  Greis  erscheint.  Diese  Ver- 
umstandung  nothigt  zur  Annahme  eines 
symbolischen  Bezuges.  Ist  Elias  unzweifel- 
haft  Typus  fOr  Christus,  so  Elisaeus  der 
der  Apostel,  wie  das  viel  spater  auch  Ber- 
nard. Serm.  in  Ascens.  3,  n.  5  ausgefOhrt 
hat;   aus  der  patristischen  Zeit  l^sst  sich 
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die  Parallele  freilich  nicht  belegen,  viel- 
mehr  begegnet  uns  E.  auch  als  Typ 
Chrisd,  z.  B.  Augustin.  Enarrat.  in  Ps. 
LXXXm  u.  Ps.  LXXXIV,  ed.  Bened., 
Venet  1761,  VI  99  b.  115  a. 

Aringhi  II  398  glaubte  E.  nnd  seinen 
Diener  Jezi  auch  auf  einer  Darstellung  zu 
erkennen,  wo  wir  die  Auferweckung  des 
Knaben  der  Wittwe  sehen.  Indessen  diirfte 
der  betreffende  Sarkophag  zu  den  Darstel- 
langen  der  Vision  des  Ezechiel  zu  stellen 
sein ;  auch  BoUarfs  (HI  181,  tav.  CLXXXV) 
Deutung  iat  abzulehnen  (ygl.  dazu  V.  Schulize 
Arch.  Stud.  100.  kraus. 

EMAIL,  s.  Schmelzarbeiten. 

EMBATH2  =  <ptaX7),  der  im  Atrium  auf- 
geetellte  Brunnen.    S.  d.  Art.  Basilika. 

EMBOIilS,  EMBOLISMUS  und  Embolum. 
L  In  der  Liturgie  bezeichnet  E.  ,einge- 
Bchobenes  Gebet',  die  auf  das  ,Vater  Unser' 
folgende  weitere  AusfQhrung  der  letzten 
Bitte,  welche,  weil  sie  in  ^ebeugter  Stel- 
lung  von  dem  Priester  recitirt  wird,  auch 
,Inclinationsgebet^  genannt  yrird.  Es  findet 
rich  in  alien  Liturgieen,  der  romischen,  moz- 
arabischen,  der  gallicanischen,  wo  es,  ab- 
weichend  von  den  ubrigen,  bei  den  ein- 
zebien  Festen  wechselt,  der  koptischen, 
armenischen,  derjenigen  der  hi.  Jakobus, 
Marcus,  BasUius,  Chrysostomus,  Theodorus 
u.  8.  f.  Probst  (Lit.  d.  drei  ersten  christl. 
Jahrh.,  Tttbingen  1870,  286)  halt  das  von 
Ongenes  (In  Isai.  hom.  IV,  n.  2,  307)  als 
der  Communion  vorangehende  Trisagion 
fiir  identisch  mit  der  E.  Ein  Unterschied 
besteht  zwischen  den  morgenlandischen  Li- 
turgieen und  der  romischen  insofem,  als 
in  jenen  der  E.  unmittelbar  der  Communion 
vorausgeht,  in  dieser  dem  E.  noch  die  Brod- 
brechung,  das  Agnus  Dei,  die  Pax  mit 
ihrer  Oration  und  zwei  auf  die  Communion 
vorbereitenden  Gebete  vorhergehen.  Diese 
Oebete  scheinen  spater  erst  eingeschoben 
zu  sein  (vgl.  Amalar,  De  eccl.  Off.  Ill  29; 
Bona  Rev.  Lit.  II  15,  §  2;  Probst  a.  a.  0.; 
Binterim  Denkw.  IV,  3,  465;  Scudamore 
Notit.  Euchar.  572;  Neale  Eastern  Church 
I  513;  n  627  ff.;  Ducange  i.  v.). 

II.  E.  =  Epacte,  der  Ueberschuss  des 
Sonnenjahres  uber  das  Zwolf-Mondenjahr 
ist  mittelalterlich  (vgl.  Ducange  i.  v.). 

EM<I>fiTION,  Bezeichnung  fflr  das  weisse 
Taufkleid  (dvapiXtov)  der  Neophyten.  Vgl. 
die  Art.  Taufe,  Taufkleid  und  Fidelis. 

ENXEIPION,  dasHandtuch,  daa  der  Prie- 
Bier  am  Gurtel  tragt  und  an  welchem  er 
die  Hande  trocknet.  In  dem  Brief  des 
Nikephorus  an  Papst  Leo  (Act.  Concil. 
Ephes.  313  ed.  Commelius)  wird  ein  seiches 
mit  goldenem  Rand  erwahnt  (vgl.  German, 


Patriarch.  Theoria  Myst.  150,  ed.  Par.  1560, 
der  dabei  an  Matth.  27,  24  erinnert,  und 
Suicer  i.  v.). 

ENEPrOTMENOI,  I.  (der  Name  aus 
Ephes.  2,  2  entstanden)  hiessen  in  der  Kir- 
chensprache  die  eigentlich  B^essenen, 
d.  i.  die  physisch  oder  physisch-psychisch 
unter  Einwirkung  eines  bosen  Damon  Ste- 
henden,  in  der  Bibel  Damonische  (dai)iovi(;6- 
ji^vot,  Matth.  4,  24),  Gequalte  (ivoyXoufuvot, 
Luc.  6,  18),  Vergewaltigte  (xaTooovacjtEo^- 
pievot  dizh  TOO  Stap^Xoo,  Act.  10,  38),  einen 
unreinen  Geist  Habende  (irveu{Aa  dxa&aprov 
^XovTEc,  Act.  8,  7;  Luc.  4,  33),  auch  Ge- 
bundene  und  Besessene  (^<^{xevoi,  xaxs^^- 
pievot),  in  der  Sprache  der  Theologie  je 
nach  dem  Grade  der  Besessenheit  circum- 
sessi,  obsessi  und  possessi  genannt.  Die 
Kirchenschriftsteller  bezeichnen  sie  auch 
als  5atjxovtaxoi ,  SatjiovioivTBc  (Clem,  Alex, 
Str.  I  338),  8atji.ovt(5Xir)7rcot  (lustin,  M.  Apol. 
I  130),  die  Lateiner  als  arrepti  sc.  a  dae- 
mono  et  arreptitii  (Cone.  Araus.  I,  can.  16; 
Aurd,  I,  can.  4).  Oefters  begegnet  auch 
die  Bezeichnung  x^^H^^P'^^ot  (^^^  irve6|iaToc 
7rovY)pou,  07:6  too  diXXoxpfoo) ,  so  CofisL  Ap. 
VIII  12,  35  u.  37,  eine  Benennung,  welche 
viele  Erklarer  mit  Unrecht  von  der  Stellung 
der  E.  sub  divo  herleiten  und  mit  ,Frie- 
rende,  vom  Wetter  Beunruhigte'  Qbersetzen, 
was  aber  xctftdtCovtsc  hiemantes  heissen 
wiirde,  wahrend  unser  Ausdruck,  wie  schon 
die  Synonyma  piirr^fievoi,  ir£pi(jito)p£vo(, 
ivo^Xooficvoi,  xXo8o)vi(;6(ievoi,  d.  i.  vexati,  agi- 
tati  zeigen,  immer  bildlich,  theils  von  in- 
nerem  Sturme,  theils  von  den  convulsiven 
Bewegungen  der  Damonischen  zu  verstehen 
ist.  So  auch  in  der  viel  controvertirten 
Stelle  Cone.  Ancf/r,  can.  17;  tU  robe  x^*- 
(wtCojiivooc  eoxwoat,  d.  h.  inter  eos  orare 
qui  a  daemone  inquietantur ,  wozu  das 
xXo5(ovt{;6ji£vot  (Dodw.  Diss.  I  in  Cypr.  n. 
17)  trefflich  stimmt.  Vgl.  Suicer  Thes. 
eccl.  I,  1508,  3  (gegen  Binterim  und  auch 
gegen  Realencyd.  S.  122  u.  182,  wo  der 
obige  Kanon  auf  die  Bflsserklasse  der  irpoj- 
xXatovtEc  bezogen  wird).  Vgl.  Funk  Theol. 
Quartalschr.  1879,  275  f. 

Hochst  selten  wird  die  Benennung  E.  in 
uneigentlicher  Bedeutung  von  einem 
ethischen  Beherrschtsein  durch  den  Ver- 
sucher  oder  von  Wahnsinnigen  (furentes 
verstanden.  Die  ethische  Bedeutung  bei 
Pseudo-Dion.  Hier.  eccl.  3,  7  (Energumeni 
=  ToTc  ivavTiatc  ^  deXJacjtv  tj  tapa^aic  ^vt)^- 
fievot,  wozu  Adnot.  Maximi  in  c.  3).  —  In 
der  Bibel  erscheinen  viele  E.,  welche  vor- 
herrschend  physisch  vergewaltigt  waren; 
Matth.  4,  24  werden  vier  Arten  von  Kran- 
ken  genau  unterschieden :  naturhch  Kranke, 
Damonische,  MondsQchtige  und  Paralytische. 
Obgleich  nun  nach  Matth.  17,  18  die  ffeXr)- 
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viaC<5fxevoi  ebenfalls  als  damonisch  Gebun- 
dene  erscheinen,  so  will  doch  die  Schrift 
nicht  alle  Erankheiten  als  damonische  fas- 
sen,  wie  die  Rationalisten  hier  behaupten; 
vielmehr  verband  sich  zeitweise  damonische 
Besessenheit  mit  natiirlicher  Krankheit,  z.  B. 
der  Mondsucht.  Christus,  welcher  durch  sein 
"Wort  und  zwar  auch  durch  Fernwirkung 
die  Besessenheit  heilte,  gab  die  Heilung  als 
eine  That  seiner  gottlichen  Macht  aus  (Matth. 
12,  22  ff.;  17,  19  f.;  Marc.  9,  39).  Die 
grosse  Menge  derDamonischen  in  der  Epoche 
Christi,  wie  sie  uns  in  der  Bibel,  den  Kir- 
chen-  und  Profanschriftstellem  (z.  B.  los. 
Flavius)  als  offenkundige  Thatsache  ent- 
gegentritt,  zeigt,  wie  krank  die  Heiden-  und 
Judenwelt  in  der  FtiUe  der  Zeit  war.  Die 
Thatsache  eigenthcher  und  wirklicher  Be- 
sessenheit aber  erhellt  aus  zahlreichen  und 
unzweideutigen  Zeugnissen;  und  wie  Chri- 
stus selbst  das  Damonenaustreiben  als  Be- 
weis  gottlicher  Sendung  erklarte,  ebenso  die 
Apostel  und  die  nachfolgenden  Kirchen- 
schriftsteller,  welche  nicht  nur  oft  von  dia- 
bolischer  Vergewaltigung  reden,  sondem 
auch  den  Heiden  gegeniiber  sich  auf  die 
taglich  vorkommenden  Damonenaustreibun- 
gen  durch  Christen  als  unleugbare  That- 
sache und  starksten  Beweis  der  Wahrheit 
ihrer  Sache  berufen.  So  besonders  die  Apo- 
logeten  lusHn.  M,  Apol.  II  6  und  I  130; 
Minuc.  Fel.  Oct.  c.  27;  TertuU.  Apol.  c.  23; 
ad  Scapul.  c.  2  (sicut  plurimis  notum  est) ; 
C^fpr,  De  vanit.  idol.  451  und  Ad  Demetr. 
438;  Lact,  Inst.  IV,  c.  27  u.  V,  c.  22;  Rui- 
nart  Act.  Pionii  mart.  §  13.  Orig.j  Euseb., 
Atttob.y  Matem.  Firmicus  u.  A.  Vgl.  Le 
Nourry  Appar.  ad  bibl.  Max.  t.  2,  n.  8. 
Dazu  kommt  der  fortwahrend  in  der  Kirche 
getibte  Exorcismus  sammt  Disciplin  und  Li- 
turgie  der  E. 

Energumenen-Disciplin.  Wiewol 
sich  die  Behandlung  der  E.  vielfach  an  die 
der  Eatechumenen  anschloss,  so  rief  doch 
die  grosse  Zahl  Damonischer  friih  eine  Ab- 
sonderung  derselben  von  diesen  und  von 
den  ilbrigen  Glaubigen  und  damit  eine 
eigene  Disciplin  hervor  und  schuf  den  Ordo 
der  Exorcisten.  Diese  offentliche  Dis- 
ciplin herrschte  vom  3.-7.  Jahrh.,  hier 
langer,  dort  kfirzer;  am  friihesten  erlosch 
sie  in  der  orientalischen  Kirche,  wahrschein- 
lich  schon  im  4.  Jahrh.,  wUhrend  wir  sie 
in  Spanien  im  7.  Jahrh.  noch  in  Kraft 
treffen.  Diese  Disciplin  umfasste  sowol  1  e  i  b- 
liche  als  geistige  Pflege,  deren  Haupt- 
zQge  in  Folgendem  bestanden.  Wer  als 
Energumen  die  kirchliche  Pflege  geniessen 
woUte,  musste  sich  bei  dem  Bischof  anmel- 
den,  sein  Name  ward  in  eine  Liste  einge- 
tragen  (Baron,  Ad  ann.  713,  n.  5)  und  der 
Angemeldete  zur  Constatirung  der  Obsessio 
einer  Prfifung  (exorcismus  probativus,  Vit. 


S.  Macar.  ap.  BoUand.  ad  1.  Ian.)  unter- 
worfen.  Man  schied  aber  die  E.,  je  nach- 
dem  sie  getauft  oder  nicht  getauft  waren 
und  die  Taufe  begehrten,  in  Energumeni 
baptizati  und  Energumeni  catechumeni 
(Araus.  I,  can.  14  u.  15);  bei  Ersteren  fand 
der  exorcismus  probativus  in  der  Kirche 
vor  dem  Altare,  bei  Letzteren  ausserhalb 
der  Kirche  statt  (Snip,  Sev.  Vit.  s.  Martin.). 
Zur  Feststellung  der  Besessenheit  hatte  die 
Kirche  besondere  Kriterien  au^estellt  (Bin- 
terim  Denkw.  VII,  2,  230;  Ferraris  Bibl. 
s.  V.  Exorcizare).  Erheuchelte  Damonie  un- 
terlag  nach  dem  Trullan,  can.  60  den  ^lei- 
chen  harten  Abtodtungen,  wie  wirkhche 
Besessenheit.  Wer  bisher  ein  unehrenhaftes 
Geschaft  getrieben  hatte  O^i^o,  lenista,  ma- 
gus etc.),  musste  vor  der  Zulassung  zur 
Klasse  der  E.  es  aufgeben,  Const,  apost, 
VIII 32.  Die  Aufnahme  geschah  unter  Utur- 
gischen  Handlungen  (Kreuzzeichen,  Bespren- 
gen  mit  Weihwasser).  Der  Exorcist  f&hrte 
iiber  die  E.,  welche  ihre  Rangstellung  zwi- 
schen  den  Katechumenen  und  Pdnitenten 
batten,  ein  Kirchenregister.  Die  nichtge- 
tauften  E.  konnten  erst  nach  der  Heilung 
zur  Taufe  und  Kirchengemeinschaft  zuge- 
lassen  werden;  sie  bewohnten  in  der  N^e 
der  Kirche  besondere  Zellen  und  erhielten 
die  Nahrung  auf  Kirchenkosten  (energu- 
menis  in  domo  Dei  adsidentibus  victus  quo- 
tidianus  per  exorcistas  ministretur ;  Cone, 
Carth,  IV,  can.  92;  Augustin,  De  gen.  ad 
litt.  c.  12).  Vielleicht  trugen  sie  auch  be- 
sondere Kleidung,  vgl.  S.  Vivent.  ap.  Bol- 
land,  ad  Ian. ;  bisweilen  lag  ihnen  die  Ver- 
richtung  gewisser  Arbeiten  ob,  so  befahl 
z.  B.  Cone,  Carth,  IV,  can.  91:  ut  pavi- 
menta  domorum  Dei  everrant;  sie  fibten 
strenges  Fasten  (Chrys,  Hom.  57  in  Matth. 
und  Marthte  De  rit.  antiq.  III.  ord.  exor- 
citandi);  Ketten  und  kSrperliche  ZUchti- 
gungen  sollten  mehr  dem  Damon  als  den 
E.  gelten  (Athanas,  Vit.  s.  Anton.).  Unter 
den  geistlichen  Ileilmitteln  nehmen  Ex- 
orcismus und  Gebet  die  erste  Stelle  ein. 
Die  Beschworung  (adiuratio,  sermo  incre- 
pationis,  Ildeph,  Adnot.  de  cognit.  bapt 
c.  35)  wurde  theils  vom  Exorcisten  in  pri- 
vater  Weise,  jedoch  unter  Approbation  des 
Bischofs,  entweder  in  den  Hausem  oder  in 
der  Kirche,  aber  ausser  der  Liturgie  (Load, 
can.  26),  theils  feierlich  vom  Bischof  oder 
einem  bestellten  Priester  unter  Assistenz 
von  Diakonen  und  Exorcisten  am  Ende  der 
missacatechumenorumvorgenommen.  Nach- 
dem  der  Diakon  zum  Gebete  (itpoa^c&vrjdic 
uirlp  '^Sy*  ivepy.)  aufgefordert  (irapoxoXooptiv 
(re  6irip  t(5v  ivsp^.),  betete  der  Bischof  sammt 
Klerus  und  Volk  (Const,  apost.  Vm  7), 
dann  folgte  der  Exorcismus,  Handeauflegung 
und  Kreuzzeichen  (condignatio  energumeni). 
Nach  Chrysost.  De  incompreh.  nat.  3  und 
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Horn.  18  in  n  Kor,  fand  zuweilen  ein  zwei- 
tes  Gebet  von  Seiten  des  Volkes  (xotval 
lxen)ptat)  statt,  wobei  das  Volk  auf  der  Erde 
lag,  wahrend  die  E.  tief  gebeugt  standen; 
auch  das  Gesicht  ward  ihnen  hierbei  ver- 
huUt  (CyriU.  Hieros.  Pro  catech.  n.  9).  — 
Die  offentliche  und  feierliche  Beschworung 
der  E.  fand  zu  verschiedener  Zeit  statt, 
gewohnlich  wol  am  Ende  von  Scrutinien 
und  an  den  Tauftagen  der  Oster-  und  Pfingst- 
vigil ;  zum  Gebete  wurden  sie  allsonntaglich 
vorgefQhrt  und  taglich  sollte  der  Exorcist 
die  Beschworung  vomehmen  (omni  die  ener- 
gumenis  manus  imponant,  Cone.  Carth,  lY, 
c.  90).  —  Andere  liturgische  Mittel  waren 
Anwendung  von  geweihtem  Wasser  und  Salz 
(Yit.  8.  Vincent,  ap.  Boll,  ad  Ian.;  Vit.  s. 
Sulp.  Sev.  ift.),  Aus-  und  Anhauchung  (ex- 
sufflatio,  insufflatio)  und  Ausspuckung  (ex- 
sputatio,  Iren.  Adv.  haer.  I  9;  TertulL  De 
idolol.  c.  1 1  u.  A.) ;  im  Privat-  und  in  eini- 
gen  abendlandischen  Eirchen  wol  auch  im 
5ffentlichen  Gebrauche  die  Salbung  mit  Gel 
(Vit.  s.  Caesar,  ap.  BoU,  und  Theod,  Aurel, 
ap.  BaUuz,  Miscell.  VII  44).  —  Im  AUge- 
meinen  war  der  Besessene  von  alien  Gnaden 
des  hi.  Geistes  ausgeschlossen  (Pseudo-Dio- 
nys.  Hier.  eccl.  c.  3 :  energumenorum  multi- 
tude a  sacris  arcetur,  und  Balsam.  In  not. 
ad  resp.  Timoth.  Alex.).  Die  Synode  von 
Grange  (441)  gestattete  ruhigen  E.  den 
Empfang  der  hi.  Communion  und  ebenso 
den  ungetauften  ruhigen  Besessenen  die 
Taufe  {HefeU  C.-G.  U  276;  Cassian.  Col- 
lat.  7,  c.  30;  Vit.  s.  Gaudent.  ap.  Boll,  ad 
Get.),  wahrend  die  frfiheren  Bestimmungen 
stronger  waren  und  Taufe  und  Communion 
nur  m  articulo  mortis  gestatteten  (Const, 
apost.  c.  78;  Cone.  Hib.  305,  can.  29  u.  37). 
Der  Damonische  durfte  femer  keine  Gpfer- 
gaben  (Gblationen)  auf  den  Altar  legen  und 
sein  Name  nicht  wahrend  der  Messe  ver- 
lesen  werden  (Cone.  Bib.  can.  29).  Seit 
dem  5.  Jahrh.  war  man  milder  und  sah 
gerade  jene  Sacramento  als  besondere  Heil- 
mittel  far  die  £.  an;  vom  Grdo  indessen 
(qui  aliquando  palam  arrepti  sunt,  non  as- 
sumendi  ad  ullum  ordinem  clericatus,  Araus. 
I,  can.  16  und  Aurel.  I,  can.  41),  sowie 
fiberhaupt  vom  activen  Kirchendienste  und 
dem  liturgischen  Gebete,  ausser  der  Eate- 
chumenenmesse,  blieben  sie  auch  jetzt  aus- 
geschlossen (Pseudo-Dionys.  Hier.  eccl.  c.  3 ; 
Chrysost.  Hom.  82  in  Matth.;  Can.  apost. 
79 ;  ,mini8teria  sacra  daemoniis  irretitis  non 
liceat',  sagt  das  Tolet.  XI,  can.  13;  Oelas. 
Ad  episc.  Lucan.  21).  Wurde  ein  Grdinirter 
damonisch,  so  war  er  irregular  und  bei  ein- 
getretener  Heilung  erst  nach  einjahriger 
Frist  zum  Kirchendienste  zugelassen  (Tolet. 
1.  c).  -:-  Am  schwierigsten  bleibt  wegen  der 
Dunkelheit  der  beziiglichen  Nachrichten  die 
Bestimmung  des  Grtes,  den  die  E.  wahrend 


der  Synaxen  einnahmen.  Wenn  Einige  das 
Wort  xctfxoCojuvot  auf  die  Stellung  der  Be- 
sessenen sub  divo  beziehen,  so  konnen  wir 
uns,  wie  oben  angedeutet,  dieser  Auffassung 
nicht  anschliessen.  Unter  Erwagung  aller 
Umstande  wird  man  sich  die  Stellung  der- 
selben  so  denken  mtlssen:  die  unruhigen 
und  tobsfichtigen  E.  werden  wol  sicher  v  o  r 
der  Kirche,  in  der  Nahe  der  schweren  Bfls- 
ser  Oder  in  den  Portiken  des  Atriums,  ge- 
standen  und  nur  zum  feierlichen  Exorcis- 
mus  hineingerufen  worden  sein,  wahrend 
die  ruhigen  im  Innem,  etwa  im  Narthex, 
jedoch  getrennt  von  den  Katechumenen  (Vit. 
8.  Parthen.  ap.  Boll,  ad  Febr.),  der  missa 
catechumenorum  und  der  Predigt  anwohn- 
ten ;  wenn  dann  die  Katechumenen  mit  dem 
exite  catechumeni  nach  erhaltener  Beschwo- 
rung entlassen  waren,  wurden  die  E.  vom 
Diakon  (accedite  energumeni)  zur  Beschwo- 
rung vorgefuhrt.  Was  ist  nun  natiirlicher, 
als  dass  zu  ^leicher  Zeit  die  schon  im  In- 
nem stehenden  und  die  draussen  befind- 
lichen  E.  auf  den  gleichen  Ruf  nHher  zum 
Altare  oder  dem  Umfassungsgitter  (cancel- 
lum)  gefUhrt  werden,  wo  der  Bischof  zum 
Exorciren  bereit  steht?  So  vrird  sich  das 
,Aufstellen'  (Ifftavat)  der  E.  bei  Chrysost. 
De  incompreh.  nat.  3,  7  und  Hom.  Clement. 
10,  §  16  vom  Herbeifllhren  und  Aufstellen 
vor  den  Cancellen  und  so  auch  der  schein- 
bare  Widerspruch,  dass  die  Quellen,  mit 
Riicksicht  auf  die  Doppeltheilung  der  E., 
diese  bald  den  Btissem  resp.  Katechumenen 
erster,  bald  denen  zweiter  Klasse  beizuzahlen, 
am  besten  erkl&ren  (vgl.  Binterim  a.  a.  G. 
240  ff.).  Nach  erfolgter  Heilung  iibten  die 
Befreiten  ein  20 — 40tagiges  Fasten,  em- 
pfingen  ofters  die  Sacramento  und  Sacra- 
mentalien  und  wurden  unter  einem  Gebet 
vom  Priester  entlassen  (Vit.  s.  Gpportun. 
in  annal.  Bened.)  und  ihr  Name  mit  genauer 
Angabe  der  Heilung  in  das  Kirchenbuch 
eingetragen  (Baron.  1.  c),  —  Vgl.  d.  Art. 
Exorcismus  und  Taufe.  —  Gerbert  Liturg. 
Alleman.  disq.  VH,  c.  1  u.  2  (der  sehr  ein- 
gehend,  aber  ohne  Grdnung  die  Energu- 
menen  und  Exorcismen  behandelt);  Binte- 
rim a.  a.  G.  VII,  2,  180  ff.;  Morinus  De 
poen.  6,  7;  Marthfie  De  rit.  antiq.  3,  9; 
Suicer  Thes.  eccl.  I  1115  u.  II  1508;  Bing- 
ham II  26;  KrilU  Christl.  Alterthumsk.  11 

486   ff.  KRIEO. 

II.  Darstellungen  von  Besessenen 
sind  in  der  altchristlichen  Kunst  nicht  hHu- 
fig.  Eine  solche  bietet  ein  Wandgemalde 
in  dem  Coemeterium  S.  Ponziano,  wo  der 
Exorcist  Petrus  mit  Marcellinus  und  Pollio, 
drei  Martyrer  unter  diocletianischer  Zeit, 
vorgestellt  sind  (Perret  III,  pi.  58) ;  weiter 
der  Codex  Syriacus  von  586  in  der  Lau- 
rentiana  zu  Florenz  (abgeb.  bei  Garrucci 
Storia  tav.  134,  dazu  p.  Ill  58),  wo  zwei 
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Besessene,  anscheinend  Vater  und  Sohn, 
aus  ihrem  Hause  (Matth.  8,  28)  herausge- 
treten  sind,  die  Rechte  hoch  emporhaltend, 
wahrend  die  Damonen  in  Gestalt  kleiner 
nackter  Kinder,  mit  Fliigeln  auf  ihrem 
Kopf e,  entweichen.  Femer  das  von  Paeiaudi 
De  balneis  Christ.,  Rom.  1758,  136  f.,  142  f., 
tab.  in,  publicirte  Relief  auf  einem  in  agro 
Pisaurensi  vor  dem Eingang einer Kirche 
friiher  aufbewahrten  Weihwasserstein ,  wo 
ein  Ungliicklicher  in  Zuckungen  vor  vier 
kleine  Kreuze  tragenden  Kler&em  (?)  liegt 
(s.  Fig.  134);  wiederabgeb.  bei  Smith  Diet. 


Fig.  184.    Bxoroitmnt  (naoh  Paoiandl). 

I  652;  Lacroix  Art.  mil.  et  rel.  de  M. 
226.  Haufiger  sind  Heilungen  Damo- 
nischer  durch  Christus  unter  den 
Wundem  des  Heilandes  vorgestellt ;  so  auf 
einigen  Blfenbeinen :  auf  einem  Buchdeckel 
des  5.-7.  Jahrh.  in  der  Bibl.  Nat.  zu  Paris 
(abgeb.  bei  Lenormant  Tr^s.  de  Glyptique 
n,  pi.  9,  81;  Westwood  Catal.  n.  108,  p. 
116);  auf  einem  Buchdeckel  im  Museum 
zu  Ravenna,  6.-7.  Jahrh.  (abgeb.  bei  Govt 
Thes.  dipt.  Ill  41;  Labarte  Hist,  des  arts 
industriels.  Text,  Sculpt.;  Westwood  n.W^^ 
50  f.);  auf  einem  Buchdeckel,  angeblich 
9.— 10.  Jahrh.,  in  der  Bodleyan  Library  zu 
Oxford,  wo  die  Teufel  in  die  Schweineheerde 
fahren  (abg.  bei  Didron  Ann.  Arch.  XX  118 ; 
Westicood  n.  126,  56);  auf  einer  Pyxis  des 
Rev.  Walter Sneydy  aus  dem  6.-8.  Jahrh.; 
Westwood  n.  771,  p.  274.  kraus. 

ElfOEL*  In  offenbarem  Anschlusse  an 
Apocal.  1,  20  werden  in  den  Schriften  der 
Kirchenvater  die  Bischofe  ,E.'  genannt; 
Bingham  I  82  und  Ducange  i.  v.  Angelus, 
ed.  Henschel  I  255,  haben  die  Stellen  ge- 
sammelt,  welche  den  Gebrauch  in  beiden 
Kirchen  fQr  das  4. — 9.  Jahrh.  beweisen; 
so  Aeusseruugen  Augustins  (Ep.  162:  di- 
vina  voce  laudatur  sub  angeli  nomine  prae- 
positus  Ecclesiae).  Angelus  Ecclesiae,  ixxX?}- 
(jtac  5"]nreXoc,  ainfeXot  ^oXaxec  sind  die  hier 
vorkonmienden  Ausdriicke. 

ENOELBILDER.  Die  nackten  Engelchen 
in  Kindergestalt  oder  die  Engelkopfchen 
mit  zwei  Fliigeln  ohne  Korper,  wie  sie  die 
neuere  Kunst  liebt,  sind  der  ganzen  alten 
Kunst  fremd.  Sie  fasste  vielmehr  die  En- 
gel  als  erwachsene  Jiinglinge  auf,  bekleidet 
mit  der  um  die  Hiiften  gegiirteten  Tunica 


und  dem  Pallium;  in  den  ersten  Jahrhnn- 
derten  fehlen  selbst  die  sp&ter  erst  fiir  E. 
charakteristischen  Unterscheidungszeichen, 
so  dass  sie  durchaus  in  menschlicher  Oe- 
stalt  erscheinen.  So  sagt  Clemens  Bam. 
(Hom.  XX  7):  ^  Toip  oox  i-pikoi  dp^Pcoc 
[Girdtp^ovrec]  xal  irupciSSouc  oiaw  tU  ffotpxa 
fieTSTpainQjav ,  xal  o^  irapot  ttp  A^ai|i.  [len] 
jO^vtec,  div  xal  tooc  it^^c  a*C  6|xoooalcov  Av- 
&pu)7ro)v  av^(oiro(  lvt<|>av.  Der  Engel  der 
Busse  wird  im  Pastor  des  Hermas  Qi^*  I^i 
prooem.)  also  geschildert:  es  erschien  ein 
Mann  von  ehrturchtsvollem  Antlitz  im  Ge- 
wande  eines  Hirten,  mit  weissem  Pallium 
bekleidet,  den  Hirtenstab  auf  der  Schulter 
und  eine  Ruthe  in  der  Hand:  i70(}jl^v  6 
Sra^oQ  T^c  pteravotac.  Mit  den  Schriftstellem 
stimmen  die  Zeugnisse  der  Monumente  fiber- 
ein.  Ein  Fresco  des  Coemeterium  der  Pris- 
cilla  aus  dem  2.  Jahrh.  stellt  die  YerkGn- 
digung  Mariae  dar;  der  Engel  Gabriel  er- 
scheint  als  Jiingling  [Bosio  341;  Bottari 
Tav.  176;  Garrucci  Tav.  75;  vgl.  KrauS 
R.  S.  306;  F.  SchuUze  Arch.  Stud.  184 
bestreitet,  dass  hier  eine  Yerkundigung  zu 
sehen  ist,  s.  d.  A.],  bekleidet  mit  der 
Tunica,  die  mit  dem  Clavus  und  mit  dem 
Pallium  geschmfickt  ist.  Ein  Gemalde  in  S. 
Agnese  zeigt  uns  den  Tobias  mit  dem  En- 
gel Raphael.  Auch  dieser  ist  in  durchaus 
menschlicher  Weise  ohne  jedes  besondere 
Abzeichen  aufgefaast ;  nur  tr&gt  Tobias  leicht- 
geschurzte  Reisekleidung,  wahrend  der  En- 
gel mit  Tunica  und  Pallium  bekleidet  ist 
(vgl.  auch  Ferret  IH,  pi.  XXYI).  Ein  an- 
deres  Fresco  im  Coemeterium  des  Hermas 
stellt  die  drei  Jiinglinge  im  Feuerofen  dar; 
in  ihrer  Mitte  erscheint  der  Engel  in  jugend- 
licher,  fast  knabenhafter  Gestalt,  bloss  mit 
der  Tunica  angethan,  gleich  den  drei  J&ig- 
lingen  die  Anne  nach  Art  der  Oranten  zum 
Gebete  erhoben. 

Die  altchristliche  Kunst  unterscheidet  sich 
also  strong  in  der  Darstellung  der  Engel 
von  den  Bildem  der  Genien,  wie  wir  sie 
auf  den  heidnischen  Monumenten  finden. 
Diese  haben  immer  FlUgel;  als  Kinderge- 
stalten  nackt,  hochstens  mit  einem  flattem- 
den  Ueberwurf  liber  die  Schulter,  tragen 
sie  auf  den  Sarkophagen  die  Imago  oder 
die  Tabula  inscriptionis ;  in  gleicher  Weise 
sind  die  Putti  aufgefasst,  welche  uns  so 
oft  bei  Darstellungen  der  Traubenlese  oder 
als  Reprasentanten  der  Jahreszeiten  begeg- 
nen.  Wol  kommen  derartige  Genien  auch 
auf  christlichen  Monumenten  vor ;  allein  die 
Glaubigen  sahen  in  ihnen  keine  Engel ;  sie 
waren  in  ihren  Augen  vielmehr  eine  blosse 
conventionelle  Decoration. 

Was  in  den  ersten  drei  Jahrhunderten 
die  Regel  gewesen  war,  daran  hielten  die 
christlichen  Bildhauer  auch  im  4.  und 
5.  Jahrh.  fest.    Der  Engel,  der  dem  Abra- 
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ham  in  den  Arm  fallt,  um  den  Todesstreich 
von  Isaak  abzuwenden;  der  Engel,  der  den 
Habakuk  zu  Daniel  in  die  Lowengrube 
tragi,  sind  auf  den  Scolptoren  der  Sarko- 
ph^B^  durchaus  menschlich  ^efass:;  sie  ha- 
ben  BOgar  Barte.  [So  auch  der  Engel,  wel- 
eher  Habakuk  das  Brod  bringt ,  auf  einer 
Lunpe,  welche  Le  Blant  Rev.  de  Tart  chr6t. 
1875,  U  79,  pi.  n.  2,  dazu  S.  91,  publicirt 
hat.  E.].  IJebrigens  sei  ausdrucklich  ge- 
rade  mit  Bezug  auf  diese  Darstellungen 
bemerkt,  dass  die  Yater  unter  dem  Angelus 
Domini  vielfach  die  zweite  Person  der  Gott- 
heit  verstehen  (ygl.  Bull.  1865,  71).  [Die 
beiden  Personen  zur  Seite  des  Schopfers 
auf  dem  Sarkophag  von  S.  Paolo  mit  K. 
SchuUze  Arch.  Stud.  150  f.  fQr  Engel  zu 
nehmen,  kdnnen  wir  uns  nicht  entschUessen; 
Schultze  selbst  muss  S.  151  die  vollige  Iso- 
lirtheit  dieses  Typus  fQr  jene  Zeit  consta- 
tiren.  K.]  Anders  die  Malerei.  Sie  beginnt 
bereits  mit  dem  4.  Jahrh.  die  Engel  als  solche 
zu  charakterisiren  und  sie  yon  den  rein 
menschlichenFigurenzuunterscheiden.  Dies 
g^eschieht  zunachst  durch  den  Heiligenschein, 
aber  auch  schon  sehr  friih  durch  die  Flu- 
geL  In  S.  Maria  Maggiore  zeigen  {Ciam- 
pini  I,  tav.  XLIX)  die  unter  Sixtus  III 
435  ausgefflhrten  Mosaiken  des  Triumph- 
bogens  bereits  als  zweites  Unterscheidungs- 
zeichen  die  Fliigel,  und  wahrend  bisher  die 
Engel  stets  auf  der  Erde  stehend  abgebildet 
wurden,  finden  wir  hier  bei  der  Verkundi- 
gung  den  Engel  Gabriel  wagerecht  in  der 
Luft  schwebend.  Um  noch  das  eine  oder 
andere  weitere  Beispiel  zu  erw&hnen,  so 
zeigt  ein  Enkolpium,   das   de  Rossi  dem 

4.  Jahrh.  zuweist  (Bull.  1872,  Tav.  II  1), 
einen  bekleideten  Engel  mit  Fltigeln,  aber 
ohne  Nimbus,  der  zu  dem  Martyrer  nieder- 
schwebt  [vgl.  Richter  Mos.  v.  Ravenna  45, 
59,  65,  70,  87,  95,  99].  Eine  Lampe  aus 
dem  Ende  des   4.  oder  dem  Anfang  des 

5.  Jahrh.  (Bull.  1867,  12)  weist  neben  dem 
triumphirenden  Heilande  zwei  anbetende 
Engel  auf,  schwebend,  mit  FlQgeln,  aber 
ohne  Heiligenschein  (s.  Fig.  135).  Die  Mo- 
saiken in  Item,  Ravenna  und  anderwarts 
aber  fcLhren  in  zahlreichen  Abbildungen  die 
Engel  mit  jenen  doppelten  Unterscheidungs- 
zeichen  auf;  ja  wenn  zuweilen  der  Nimbus 
fehlt,  die  Fliigel  fehlen  nie:  die  Maler 
stellen  seit  dem  4.  Jahrh.  die  Engel  immer 
mit  FlQgeln  dar.  [Ein  interessantes ,  sehr 
friihes  Beispiel  derart  bietet  auch  der  1880 
von  Gebhardt  u.  Hamack  herausgegebene 
Codex  Rossanensis,  Taf.  XIII,  wo  in  der 
Darstellung  des  barmherzigen  Samaritans 
ein  in  weisses  Gewand  gekleideter  Engel 
dem  Herm  eine  mit  einem  weissen  Tuch 
bedeckte  goldene  Weinschale  anbietet;  die 
Fliigel  des  Engels  sind  blau  und  schwarz, 
d.  i.  wol  silbern,  sein  Nimbus  golden.    An- 

Beal-Enoyklopidie. 


Fig.  185.    Lampe  mit  Bngvln. 

dere  Beispiele  hat  d^Agincourt  Mai.  Taf. 
VII',  angeblich  aus  der  Eatakombe  von 
S.  Priscilla,  aber  wol  spat;  Ciampini  Vet. 
mon.  I,  tav.  46;  H,  tav.  17,  18,  19  u.  s.  w., 
alle  aus  dem  6.  Jahrh.  Schidtze^s  Bezug- 
nahme  auf  Odorici  Antich.  crist.  de  Brescia 
tav.  YV  (vgl.  Archaol.  Stud.  150,  Anm.  3) 
ist  irrthiimlich.     K.] 

Das  beriihmte  syrische  Manuscript  der 
Florentiner  Bibliothek  (von  586)  zeigt  uns 
dann  die  Engel  mit  dem  dritten  IJnter- 
scheidungszeichen ,  nandich  mit  dem  Stabe 
in  der  ^nd,  den  sie  als  Boten  und  He- 


Fig.  ISe.    Motaik  yon  S.  Agata  in  BaTenna. 
27 
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rolde  Gtottes  tragen.  In  gleicher  Weise 
finden  wir  auf  den  Mosaiken  von  S.  Agata 
in  Ravenna,  die  um  400  ausgefiihrt  worden 
sind,  neben  dem  thronenden  Heilande  zwei 
Engel  mit  Nimbus,  Fliigeln  und  einem  Stabe 
in  der  Linken  abgebildet  (Ciampini  Mon. 
I,  tav.  46;  unsere  Fig.  136).  Dies  Unter- 
scheidungszeichen  hat  sich  bis  in  das  MA. 
erhalten ;  so  sehen  wir  die  Engel  abgebildet 
auf  einer  in  Sibirien  gefundenen  silbernen 
Patene,  wo  neben  dem  Triumphalkreuz  zwei 
nimbirte  Engel  mit  Fliigeln  und  Stab  stehen 
(Bull.  1871,  154;  vgl.  auch  BuU.  1875,  tav. 
X  2,  dem  Onyx  aus  der  Kathedrale  zu 
Moskau  aus  dem  Ende  des  7.  Jahrh.  ahn- 
liche  Darstellung). 

Dieser  Stab  erhalt  dann  nicht  selten  an 
seinem  obem  Ende  ein  Kreuz.  Die  Mosaiken 
in  der  Kirche  des  hi.  Michael  in  Ravenna 
(um  545)  zeigen  den  Erzengel  neben  Chri- 
stus  mit  Fltigelpaar,  Nimbus  und  Kreuz- 
stab;  links  steht  Gabriel,  jedoch  mit  ein- 
fachem  Stabe.  Bei  Gori  (Thes.  dipt.  Ill, 
n.  68,  tab.  VIII)  zeigt  die  Abbildung  eines 
Evangeliariums  aus  Venedig  die  drei  Jiing- 
linge  im  Feuerofen,  zu  denen  der  Engel 
niederschwebt,  indem  er  mit  seinem  Kreuz- 
stabe  die  Flamme  loscht.  (Vgl.  zu  diesem 
den  Art.  Stab,  und  Ciampini  I  116  u.  185; 
der  Stab  erinnert  an  das  goldene  Rohr 
Apocal.  21,  15,  welcher  zur  Ausmessung 
der  himmlischen  Raume  dient:  calamus 
mensurae  in  manu  eius,  Ezech.  10,  3.) 

Um  noch  einige  Besonderheiten  in  den 
Darstellungen  der  Engel  zu  erwahnen,  so 
zeigt  in  dem  schon  erwahnten  Mosaik  von 
S.  Michael  zu  Ravenna  der  untere  Bilder- 
kreis  die  beiden  Erzengel  mit  einfachem 
Stabe ;  bei  ihnen  aber  stehen  sieben  andere 
Engel,  die  Engel  des  Gerichtes,  mit  gebo- 
genen  Glasinstrumenten  am  Munde.  Auf 
dem  Bilde  der  Himmelfahrt  Christi  in  dem 
syrischen  Codex  zu  Florenz  reichen  zwei 
Engel  mit  Nimbus  und  Fliigeln  dem  Hei- 
lande auf  verhiillten  Handen  Kronen  dar; 
die  unter  den  Aposteln  auf  dem  Oelberge 
erscheinenden  Engel  tragen  wiederum  Stabe, 
jedoch  ohne  Kreuz.  Der  dem  8.  Jahrh.  an- 
gehorige  vaticanische  Codex  mit  der  Ge- 
schichte  des  losua  zeigt  den  hi.  Michael  in 
kriegerischer  Rfistung,  mit  dem  Schwerte 
in  aer  Hand,  zugleich  aber  mit  Nimbus 
und  Flugeln;  auch  der  hi.  Chrysostomus 
erwahnt  zu  seiner  Zeit  Abbildungen  von 
Engeln  in  kriegerischer  Kleidung,  un,d  die 
spatere  Legende  kennt  ja  auch  Engel- 
erscheinungen  in  ritterlicher  Rtistung.  Eine 
merkwurdige  Abbildung  des  hi.  Michael  in 
den  Katakomben  von  Yerona,  aus  dem 
10.  Jahrh.,  zeigt  den  Erzengel  mit  langem 
Barte,  grossen,  fast  auf  die  Knochel  herab- 
reichenden  Flugeln,  mit  Tunica  und  Pallium 
bekleidet,  einen  langen  Stab  in  der  Rechten 


und  eine  Kugel  in  der  Linken  (Mitth.  d^r 
k.  k.  Centralcemm.  X,  p.  XL).  In  S.  Lo- 
renzo zu  Rom  tragen  auf  dem  dortigen, 
dem  11.  Jahrh.  angehorenden  Fresco  die 
beiden  Engel  (PRECATIO,  PETICIO)  in 
der  Linken  das  Labarum  Constantins,  in 
der   Rechten    vor    der  Brust    eine    mnde 


Scheibe  mit  dem  Monogramm 


t 


(Bull 


1863,  46). 

Darstellungen  der  Cherubim  begegnen 
uns  zuerst  meines  Wissens  in  dem  aus  dem 
6.  Jahrh.  stammenden  syrischen  Codex  zu 
Florenz.  Die  Aureola,  die  den  Herm  um- 
giebt,  wird  von  den  vier  evangelistischen 
Symbolen  getragen,  welche  Fliigel  voller 
Augen  haben;  der  Codex  vat.  des  Cosmas 
Indicopleustes  aus  dem  7.  Jahrh.  zeigt  die 
Cherubim,  gebildet  aus  lauter  Fliigeln,  die 
mit  Augen  bedeckt  sind ;  nur  Antlitz,  Hknde 
und  Ftisse  sind  sichtbar.  Die  gleiche  Dar- 
steUung  finden  wir  auf  dem  erwaihnten  Fresco 
in  S.  Lorenzo  zu  Rom.  de  waix. 

[Die  Darstellung  der  Engel,  welche  Abra- 
ham bewirthet  (Gen.  18),  weicht  auch  im 
5.  Jahrh.  noch  von  derjenigen  der  iibrigen 
Engel  ab,  indem  die  drei  hi.  (Hste  bartios, 
mit  Nimbus,  ohne  Flugel  erscheinen;  so 
auf  dem  alten  Mosaik  von  S.  Maria  maggiore 
(Ciampini  Tav.  51),  welches  Einige  noch 
dem  ersten  Bau  der  Kirche  im  4.  Jahrh. 
zuschreiben;  so  auch  in  S.  Vitale  zu  Ra- 
venna, vgl.  Richter  Mosaiken  v.  Rav.  78. 
Der  Grund  dieser  Abweichung  hegt  einfach 
darin,  dass  hier  nicht  Engel,  sondem  die 
drei  Personen  der  Trinitat  gemeint  sind; 
s.  d.  A.  Dreifaltigkeit. 

Die  Unterscheidung  der  Engel  mit  ihren 
Namen  und  die  Classification  derselben  nach 
der  Hierarchia  coelestis  des  Dionysius  Areo- 
pagita  gehort  der  altchristlichen  Kunst  niolit 
mehr  an,  sondem  dem  Byzantinismus.  Das 
Malerbuch  vom  Berge  Athos  (deui- 
sche  Ausg.  von  Schdfer,  Trier  1855,  II, 
§  73,  S.  99  f.)  giebt  sehr  genaue  Anwei- 
sung,  wie  dieser  die  Engel  gemalt  hab^i 
will.  Nur  die  Unterscheidung  der  Erzengel 
Michael,  Gabriel,  Raphael  gehort  noch  un- 
serer  Periode  an.  Michael  und  Gabriel 
werden  zuerst  im  6.  Jahrh.  auf  Mosaiken 
in  Ravenna  {Ciampini  III,  tav.  17,  24)  in- 
schriftlich  unterschieden ,  sie  sind  dann  in 
der  ganzen  byzantinischen  Kunst  sehr  oft 
dargestellt  worden,  wahrend  Raphael  viel 
seltener  erscheint;  dass  die  Goldglaser 
der  Katakomben  haufige  Anspielungen  auf 
letztem  bieten,  ist  eine  ganz  unerwiesene 
Behauptung  des  Smith'schen  Dictionary  I 
88.  Uriel  ist  in  der  altchristlichen  Kunst 
wol  auch  nicht  nachgewiesen,  ausser  dass 
er  auf  dem  einen  oder  dem  andem  ge- 
schnittenen  Stein,  wie  auf  dem  Enkolpion 
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des  Cardinals  Stef.  Borgia,  genannt  wird 
(s.  aach  d.  A.  Enkolpion);  doch  kommen 
die  sieben  trompetenden  Eng6l  im 
Unterschied  yon  Michael  und  Gabriel  auf 
dem  schon  erwahnten  Moeaik  von  S.  Mi- 
chele  in  Ravenna  (nach  545)  yor  (Ciampini 
II,  tav.  17).  Wo  nur  zwei  Engel  neben- 
einander  yorkommen,  hat  man  meist,  wenn 
nicht  inuner,  an  Michael  und  Gabriel  zu 
denken.  So  ausser  dem  Mosaik  in  S.  Apol- 
linare  in  Rayenna  (s.  oben;  dazu  Agndl. 
148;  Annal.  Camald,  I  2;  Marini  118*) 
das  Mosaik  in  der  Apsis  der  ambrosianischen 
Basilika  zu  Mailand,  wo  beide  ebenfalls  ge- 
nannt sind  {Furicdli  Ambros.  Bas,  Mon.  88, 
112,  150,  134,  114;  Muratori  Antiq.  MA. 
m  693;  lulin,  I  192,  195;  MaHni  143*), 
und  das  kostbare  byzantinische  Reliquiar  zu 
Utrecht  (beide  ebenfalls  genannt ;  vgl.  Gru- 
ter  Inscr.  1048 »;  Apian.  509;  Gretser  De 
cruce  III  350;  Marini  11*). 

Ganz  abseits  yon  der  allgemein  kirch- 
lichen  Entwicklung  liegt  die  im  hochsten 
Grade  phantastische  Geister-  und  Aeonen- 
lehre  der  Gnostiker,  welche  hier  inso- 
fem  zu  erwahnen  ist,  als  die  zahlreichen 
Namen  dieser  gnostischen  Engel  (ygl.  das 
Verzeichniss  bei  Bellermann  Gemmen  der 
Alien  mit  dem  Abraxas-Bilde,  Berlin  1819, 
in  29  f.)  haufig  auf  gedchnittenen  Steinen 
gnostischen  Ursprungs  (ygl.  d.  A.)  undAmu- 
letten  (s.  d.  A.)  gefunden  werden.    K.] 

EUGELFESTE^  s.  Feste. 

ENKOLPIEIf  •  Bei  den  R5mem  herrschte 
die  yon  den  Etruskem  ilberkommene  Sitte, 
den  Eindem  eine  Bulla  mit  einem  darin 
eingeschlossenen  Amulet  als  Schutzmittel 
gegen  Bezauberung  uni  den  Hals  zu  han- 
gen.  Diese  Bullae  bestanden  meist  aus  zwei 
kreisformigen  concayen  Schalchen,  ahnlich 
einem  Uhrglase,  die  zusammengelegt  eine 
linsenformige  Kapsel  bildeten.  Man  hat 
tlbrigens  auch  Bullae  in  Form  eines  Her- 
zens  Oder  Halbmondes  gefunden.  Die  Elin- 
der  der  Senatoren  und  Ritter  batten  das 
Vorrecht,  goldene  Bullae  zu  tragen;  ge- 
wohnlich  war  der  Name  darauf  grayirt. 
Den  iibrigen  Eindem  waren  nur  solche  yon 
Silber  oder  Bronze  u.  dgl.  gestattet;  Arme 
trugen  das  Amulet  in  einer  ledemen  Bulla. 

la  dieser  altr5mischen  Sitte  liegt  der  hi- 
storische  Anknilpfungspunkt  fQLr  den,  je- 
doch  alles  Aberglaubens  entkleideten  Ge- 
brauch  der  christlichen  E.  Das  Wort,  yon 
x6Xicoc,  die  Brust,  der  Bausch  des  Gewan- 
dee,  bezeichnet  im  Allgemeinen  das,  was 
man  (unter  dem  Eleide)  auf  der  Brust  trug, 
und  man  yerstand  darunter  zunachst  Kap- 
seln,  in  welchen  Schwamme  oder  Linnen- 
tficher,  die  mit  dem  Blute  der  Martyrer 
getrankt  waren,  oder  andere  Reliquien,  oder 


Pergamentstreifchen  mit  Sprfichen  aus  der 
hi.  Schrift,  oder  Partikeln  des  hi.  Kreuzes 
eingeschlossen  waren.  Das  ergiebt  sich  aus 
Anastasius  Bibl  (Ad  acta  s.  Synodi  VIII) : 
crucem  cum  pretioso  ligno  yel  cum  reliquiis 
Sanctorum  ante  pectus  portare  suspensam 
ad  collum,  hoc  est,  quod  yocat  encolpium. 
Weiterhin  begriff  man  unter  diesem  Aus- 
druck  iiberhaupt  alle  religiosen  Gegenstande, 
die  Gemmen  mit  eingeschnittenen  christlichen 
Symbolen,  Medaillons,  christlichen  Geheim- 
zeichen,  MedaiUen  u.  dgl.,  die  man  in  from- 
mer  Meinung  auf  der  Brust  trug. 

Die  Reliquienkapseln,  welche  in 
gleicher  Weise  yon  den  Mannem  undFrauen 
an  einer  goldenen  Kette  oder  an  einem 
Bande  am  Halse  getragen  wurden,  waren 
yon  kostbarem  Metall;  doch  gab  es  auch 
deren  yon  Bronze,  Glas  etc.  Sie  batten 
quadratische  oder,  ahnlich  den  Bullae,  oyale 
Form ;  auch  schloss  man  die  ReUquien  wol 
in  einem  Ringe  ein,  der  als  Enkolpium 
diente;  gegen  Ende  des  4.  Jahrh.  kamen 
solche  in  Form  eines  Kreuzes  auf,  zumal 
wenn  sie  Partikeln  des  hi.  Kreuzes  um- 
schlossen. 

Nachrichten  iiber  diese  Klasse  der  E.  be- 
gegnen  uns  bei  den  Schriftstellem  erst  yer- 
haltnissmassig  spat.  Pmdentius  (Peristeph. 
VI  134)  beschreibt  den  Martertod  des  hi. 
Fructuosus  zu  Saragossa  im  J.  259,  und 
den  Eifer  der  Glaubigen,  Reliquien  dessel- 
ben  zu  erhalten,  um  sie  in  E.  bei  sich  zu 
tragen :  fratrum  tantus  amor  domum  referre 
Sanctorum  cinerum  dicata  dona,  aut  gestare 
8inu  pignus  fidele.  Der  hi.  Gregor  yon 
Nazianz  berichtet  yon  seiner  hi.  Schwester 
Macrina  (f  379),  dass  er  yon  der  Brust  der 
Verstorbenen  einen  Ring  genommen  habe, 
in  welchem  Reliquien  .  eingeschlossen  ge- 
wesen.  PatUin  von  Nola  hatte  eine  Kapsel 
mit  einer  Kreuzpartikel  in  segmento  paene 
atomo  hastulae  breyis,  munimentum  prae- 
sentis  et  pignus  aetemae  salutis  (Ep.  31 
ad  Seyer.).  Der  hi.  Chrysostomus  spricht 
wiederholt  yon  den  Spriichen  aus  den  Eyan- 
gelien,  die  man  in  kostbaren  Theken  am 
Halse  trug,  was  der  strenge  Hieronymus 
insofem  tadelt,  als  Manche  die  Frommigkeit 
in  diese  ausseren  Dinge  setzten  und  den- 
selben  eine  Art  unfehlbarer  Heil-  und  Schutz- 
kraft  zuschreiben  mochten :  hoc  quod  apud 
nos  superstitiosae  mulierculae  in  paryulis 
eyangeliis  et  in  crucis  ligno  et  is^usmodi 
rebus,  quae  habent  quidem  zelum  Dei,  sed 
non  secundum  scientiam,  factitant  (in  Matth. 
IV,  c.  23).  Vom  hi.  Germanus  yon  Au- 
xerre,  der  418  den  bischSflichen  Stuhl  be- 
stieg,  wird  berichtet  (Acta  Sanct.  T.  VII, 
lul.  213):  adhaerentem  lateri  suo  capsulam 
cum  Sanctorum  reliquiis  collo  ayulsam  com- 
prehendit  eamque  in  conspectu  onmium 
puellae  oculis  applicayit.    Sein  Nachfolger, 
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der  hi.  Amator,  wurde  erkannt  an  der  Re- 
liquienkapsel,  die  er  am  Halse  trug:  cap- 
sellari  honore,  quo  reliquiae  inclusas  pen- 
dulas  collo  geetabat  (Acta  Sanct.  T.  I,  Mali 
57).  Gregor  von  Tours,  der  wiederholt  von 
diesen  Reliquienkapseln  spricht,  erwahnt  un- 
ter  anderen  eine  in  Form  einer  Linse:  in- 
clusos  in  lupino  aureo  sacros  cineres  circa 
eum  posuit  .  .  .  extractis  a  sinu  beatis  re- 
liquiis  etc.  (Mirac.  I  84).  Um  ein  spateres 
Zeugniss  zu  erwahnen,  so  sandte  Nicepho- 
rus  von  Constantinopel  dem  Papst  Leo  III 
ein  Encolpium  aureum,  cuius  una  facies 
crystallum  inclusum,  altera  picta  nigello 
est,  et  intus  habet  alterum  encolpium,  in 
quo  sunt  partes  honorandi  ligni  in  figura 
crucis  positae  (vgl.  Borgia  De  cruce  Velit. 
201). 

Von  diesen  E.  sind  einzelne  auf  uns  ge- 
kommen.  XJnter  anderen  fand  man  zwei 
derselben  1571  in  den  Grabem  des  Vatican 
beim  Neubau  von  S.  Peter;  sie  batten  qua- 
dratiscbe  Form  und  zeigten  auf  der  einen 
Seite  das  Mone- 
yed gramm  Ohristi  mit 
y^  A  und  CO  und  auf 
(V/)  der  andem  eine 
Taube.  (Vgl.  un- 
sere  Fig.  137,  dazu 
Bosh  105,  Bottari 
1 155.)  Einanderes 
in  Form  einer  Bulla 
Oder  eines  Agnus 
Dei  fand  man  im 
Grabe  der  Kaiserin 
Maria,  der  Gemah- 
lin  des  Honorius, 
mit  dem  Mono- 
gramm  Christ!  und 
dem  Namen  des 
kaiserlichen  Ehepaares  nebst  dem  Wunsche 
VIVATIS  (de  Rossi  BuU.  1863,  54).  Papst 
Gregor  d.  Gr.  sandte  der  Konigin  Theode- 
linde  fiir  ihren  Sohn  Adaloald  ,lectionem 
s.  evangelii  theca  persica  indusam^;  diese 
Theke  befand  sich  noch  am  Ende  des  vo- 
rigen  Jahrhunderts  im  Schatze  zu  Monza. 
Eine  auch  besonders  durch  ihre  bildliche 
Ausschmiickung  interessante  derartige  Kap- 
sel  wurde  1872  in  der  Nahe  Roms  gefun- 
den  (BuU.  1872,  5  f.).  Sie  gehSrt  dem 
5.  Jahrh.  an  und  zeigt  auf  der  einen  Seite 
das  Wunder  zu  Eana  mit  der  Ueberschrift 
ETAOTIA,  auf  der  andem  das  Martyrium 
eines  Heiligen. 

Man  hat  auch  noch  in  neuerer  Zeit  {Bin- 
terim  Denkw.  II  2,  97;  Probst  Sacram.  241) 
diese  Kapseln  fur  eucharistische  Arcae  oder 
Behaltnisse  zur  Aufbewahrung  des  hi.  Sa- 
cramentes  gehalten.  Dass  in  der  Zeit  der 
Verfolgung  die  Glaubigen  das  hi.  Sacra- 
ment mit  sich  nach  Hause  nahmen  und  in 
einer  Area  aufbewahrten,  ist  unzweifelhaft; 


Flf.  137.    Enkolpion  ant  dam 
TAtiOMiisehan  Coametarlam. 


ebenso  dass  man  wol  auf  Reisen  das  hi.  Sa- 
crament in  einem  Enkolpium  mit  sich  trug. 
Als  Satyrus,  der  Bruder  des  hi.  Ambio- 
sius,  auf  dem  Meere  yon  einem  Sturm  fiber- 
faUen  wurde,  bat  er  die  mit  ihm  fahrenden 
Glaubigen  um  eine  Partikel  der  hi.  Euchi- 
ristie,  und  nachdem  er  sie  empfangen, 
wickelte  er  sie  in  ein  Tuch  und  befestigte 
sie  an  seinem  Halse  (Ambros.  Or.  de  obita 
fratr.).  So  nahe  es  nun  iSge,  die  Bronze- 
kapsel,  auf  welcher  da«  Wunder  zu  Eana 
mit  der  Ueberschrift  ETAOTIA  darafesteUt 
ist,  fCLr  eine  Area  der  Eucharistie  zu  halten, 
so  lasst  doch  der  ungemein  en^  Raum  im 
Innem  eine  solche  Annahme  mcht  zu,  and 
ein  Gleiches  glaubt  de  Bossi  fClr  die  vati- 
canischen  Kapseln  mit  dem  Monogramm 
und  der  Taube  annehmen  zu  mUssen.  Wenn 
also  auch  auf  Reisen  die  Eucharistie  wol 
in  E.  mitgenommen  worden  ist,  so  ist  doch 
bis  jetzt  ein  Exemplar  einer  solchen  Area 
pendula  noch  nicht  aufgefunden  worden. 

Von  E.  in  Ereuzesform  findet  sich  die 
alteste  Nachricht  im  Leben  des  hi.  Gr^ 
d.  Gr.,  welcher  der  Longobardenkonigin 
Theodelinde  ein  solches  zum  Geschenjce 
machte,  das  noch  existirt.  Aelter  jedoch 
als  dieses  ist  ein  Reliquienkreuz  oder  Pec- 
torale,  das  im  J.  1863  in  der  Kirche  des 
hi.  Laurentius  zu  Rom  auf  der  Bmst  einer 
Leiche  gefunden  wurde   (s.  Fig.  138).    Es 


Fig.  188.    Enkolpion  aas  8.  Lorenxo  faori  la  bu*. 

ist  Yon  Gold  und  zeigt,  ausser  dem  Na- 
menszuge  des  Ei^enthiimers  in  monogrun- 
matischer  Verschhngung,  auf  der  einen  Seite 
die  Inschrift:  EMANDTHA  NOBISCVM 
DEVS,  auf  der  andem  Seite  den  Spruch: 
CRVX  EST  VITA  MIHI  ||  MORS  INI- 
MICE  TIBI.  Ein  anderes,  mit  einer  Oeae 
oben  zum  Umhangen,  bewahrt  das  Kirche- 
rianische  Museum. 

Zu  den  E.  far  Reliquien  gehSren  auch 
die  kleinen  Flaschen  oder  Thon- 
gefasse,  in  welchen  Gel  Tom  Grabe  des 
Herrn  zu  Jerusalem  oder  von  der  Gruft 
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eines  Martyrera  oder  bertlhmten  Heiligen 
aufbewahrt  wurde;  man  nannte  sie  Chris- 
maria.  Derartige  Gefasse,  gewdhnlich  mit 
zwei  geschlossenen  Henkelchen  zum  XJm- 
hangen  yersehen,   sind  noch  viele  auf  una 

fekommen.  Papst  Gre^or  d.  Gr.  sandte 
er  Eonigin  Theodelinde  in  solchen  Flaschen 
Oel  aus  den  Lampen,  die  an  den  Gr&bern 
der  romischen  Martyrer  in  den  Katakomben 
brannten ;  dieselben  werden  noch  im  Schatze 
zu  Monza  aufbewahrt  und  sind  noch  im 
Besondem  interessant  durch  die  biblischen 
Barstellungen  auf  denselben.  Andere  der- 
artige Gefasse  stammen  aus  Jerusalem  oder 
Yon  den  Grabem  des  hi.  Petrus  und  des 
hi.  Mennas  zu  Alexandrien  in  Aegypten. 
Der  hi.  Gregor  von  Tours  berichtet  (De 
glor.  confess.  9),  dass  man  zu  seiner  Zeit 
auch  Oel  vom  Grabe  des  hi.  Martin  von 
Tours  (ampullam  olei  de  sepulcro  s.  Mar- 
tini) auf  Keisen  als  Schutzmittel  mit  sich 
nalun. 

Endlich  gehoren  hierher  auch  noch  die 
goldenen  Schliissel,  mit  denen  die 
Confessio  des  hi.  Petrus  zu  Rom  geoffnet 
wurde  und  in  denen  Eisenfeile  von  der 
Kette  des  Apostels  eingesohlossen  war.  In 
den  Briefen  des  hi.  Gregor  d.  Gr.  ist  wie- 
derholt  Rede  von  denselben;  aus  seinen 
Worten  ergiebt  sich,  dass  diese  Schliissel 
als  E.  am  Halse  getragen  wurden.  So 
schreibt  er  (lib.  I,  ep.  SO):  sacratissimam 
clavem  a  S.  Petri  Apostoli  corpore  vobis 
transmisi,  quae  super  aegros  multis  solet 
miraculis  corruscare;  nam  etiam  de  eius 
catenis  interius  habet.  Eaedem  igitur  ca- 
tenae, quae  ilia  sancta  coUa  tenuerunt,  sus- 
pensae  colla  vestra  sanctificent.  Derselbe 
Papst  schickte  solche  Schlussel  an  den  Fran- 
kenkonig  Childebert  mit  der  Zuschrift :  cla- 
ves  S.  Petri,  in  quibus  de  vinculis  catena- 
rum  eius  inclusum  est,  excellentiae  vestrae 
diveximus,  quae  collo  vestro  suspensae  a 
malis  vos  onmibus  tueantur  (Ep.  lib.  YI  6). 
[Yon  anderen  bemerkenswerthen  E.  seien 
erw&hnt  das  des  Cardinals  Stef.  Borgia,  aus 
Silber,  mit  den  Namen  der  Erzengel  Mi- 
chael, Gabriel,  Raphael,  Uriel;  im  Besitz 
desselben  Gelehrten  befand  sich  ein  gewiss 
ebenfalls  als  Enkolpium  getragener  Carneol 
mit  sitzender  JQnglingsgestalt  und  den  Bei- 
schriften  02H  und  auf  der  Rflckseite  TA- 
BPIHA  II  lOrPIHA  (sic)  II  lABACOB.  Eingrie- 
chisches  Enkolpium  in  Ereuzesform  mit  sehr 
friiher  Darstellung  des  Gekreuzigten  (langer 
Leibrock,  auf  der  andem  Seite  Christus 
zwischen  den  vier  Evangelisten)  verSffftnt- 
lichte  Borgia  De  cruce  Yelitema  CXXXIII 
aus  S.  Alessio  auf  dem  Aventin.  Spater 
erscheint  das  gleichfalls  kreuzformige  mit 
der  Darstellung  des  Gekreuzigten,  der  Ma- 
donna u.  s.  f.  bei  Borgia  De  cruce  Yaticana 
45.    Jenes  ist  jetzt  im  Besitz  des  Museo 


crist.  im  Yatican,  welches  ausserdem  eine 
Reihe  anderer  hochinteressanter  E.  besitzt. 
So  ausser  dem  von  S.  Lorenzo  ein  grosses 
Bronzekreuz  griechischer  Arbeit,  mit  durch- 
brochener  Schrift  (wol  6.  Jahrh.):  TOtP 
MNHMHC  KAI  ANATIAracOC  COATNniOT 
u.  8.  f.;  ein  kleines  goldblechemes  Enkol- 
pium, gefunden  in  der  Basilika  s.  Agapeti 
zu  Praeneste,  mit  Darstellungen  der  Kreu- 
zigung;  zwei  E.  aus  Goldblech,  wie  die 
Nieten  zeigen,  zum  Aufnahen  auf  die  Klei- 
der  bestimmt,  kreuzformig,  eines  an  den 
Ecken  mit  Kreuzen  und  Y5geln  besetzt, 
das  andere  mit  verschlungenem  und  punk- 
tirtem  Bandomament  im  Stil  der  irischen 
Buchomamente.  Beachtenswerth  ist  dann 
die  Inschrift  des  Enkolpium  von  Monza 
(Frisi  Mem.  stor.  di  Monza  I,  tav.  YI  *  35), 
welche  Corp.  Inscr.  n.  9065  nur  unvoll- 
standig  gegeben,  dann  von  Oarrucci  Civ. 
catt.  1878  entziffert,  von  Le  BlarU  Rev. 
arch^ol.  1878,  avril,  110  f.  wieder  bespro- 
chen  ist.  Der  Text  ist  aus  Gregor.  Naz. 
Epigr.  'AiroffTpo^-?)  too  irovTj^opoo  xal  too 
Xpurcoo  hd%krfKi  II  952,  ed.  Bened.,  und 
lautet: 

OeoY*    ^^'   V^^  xpoStTjc,  6oXojxT^;(av8 ,   ^eu^s 
Tavwra* 

Pt^TOO. 

KX(b^,  o+t,  Tcop,  fiic^T),  xaxtT),  fjL^pe,  x^^H>^ 
$paxu>v,  d9)p, 

Ni)5,  X^^e,  XiS(7(Toc  'idoQ^  pdtaxave,  dw5po96v8, 
'Oc  xal  TCpcoTOY^voKJtv  ijxoic   h^  XotY^v  f7)xac, 

Feoaac  x^c  xax^Tjc,  o5Xw,  xal  dovaToo. 
XpiffT^c  ^a$  xeX£Ta(  oe  ^uTeTv   Ic  XatT^ia  &a- 
XdEjOTjc, 

m  xarot  axoiteXwv,  ^i  ooiov  orjfeXTjv, 
'Qc  AcTsoiva  irdfpoidev  dTb^oftoXov  diXX'  Gic^eixs 

Mi^   at  p^o)  oraupfp,    tco  irov  6i70tpo(jLeei.] 

Die  zweiteKlasse  der  E.  sind  Devo- 
tionalien  von  der  mannigfaltigsten  Form, 
symbolische  Figuren,  Medaillons  mit  ge- 
schnittenen  Steinen  oder  Glaspasten,  das 
Monogramm  Christi  und  Ereuze.  Die  alte- 
sten  unter  ihnen  sind  jene  kleinen  Fisch- 
1  e  i  n  aus  Gold  oder  Bronze,  aus  Elfenbein, 
Perlmutter  oderErystall,  durch  deren  Augen 
ein  Ring  ging,  an  welchem  man  dieses  sym- 
bolische Zeichen  des  geheimnissvollen  Vf^^ 
trug.  Ein  derartiger  Fisch  von  Bronze  tragt 
die  Inschrift  CQCAIC,  rette ;  ein  anderer  von 
Gold  mit  doppeltem  Ring  und  Kettchen 
wurde  1865  in  der  Nahe  Rbms  gefunden; 
dort  fand  man  auch  zwei  kleine  hohle  Fisch- 
lein  von  Glas,  deren  Schwanz  in  die  Oese 
fQr  die  Kette  zum  Umhangen  auslauft.  Ge- 
hdren  diese  Fischlein,  wenigstens  zum  Theil, 
noch  wol  der  vorconstantinischen  Zeit  an, 
so  diirfte  das  Gleiche  von  den  Gemmen  gel- 
ten,  mit  dem  Bilde  eines  Ankers,  Fisches, 
Schiffes  u.  dgl. ;  wenig  jfinger  sind  die  Glas- 
medaillons,  die,  aus  zerbrochenen  Glaspate- 
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nen  entnommen  und  in  Metallreifen  gefasst, 
am  Halse  getragen  wurden.  Ein  solches 
mit  dem  Bilde  eines  der  drei  Magier  findet 
rich  von  Garrucci  in  seinen  Vetri  (tav.  IV, 
n.  9)  erwahnt.  Ein  ahnliches  Medaillon  yon 
Glas  aus  etwas  spaterer  Zeit  fand  man  in 
dem  Kalkbewurf  eines  Loculus  im  Coeme- 
terium  der  hi.  Cyriaca  eingedruckt.  Dem 
4,  und  den  folgenden  Jahrhunderten  geho- 

dann  die  Monogranmie  Christi:    y{ 

-,  sowie   die  Kreuze   von  Gold, 


ren 


and 


Silber  und  anderm  Material  an.  Der  hi. 
Gregor  von  Nazianz  fand  ein  solches  Mo- 
nogramm  aus  Eisen  zugleich  mit  dem  oben 
erwahnten  Reliquienring  auf  der  Brust  sei- 
ner verstorbenen  Schwester  Macrina;  im 
Grabe  der  Kaiserin  Maria  entdeckte  man 
unter  den  Eostbarkeiten  auch  zehn  kleine, 
mit  Edelsteinen  besetzte  Kreuzchen. 

Ueber  eine  besondere  Kategorie  dieser  Art 
von  E.,  namlich  fiber  die  Medaillen,  hat  erst 
de  Rossi  durch  verschiedene  Abhandlungen 
in  seinem  Bulletino  (bes.  1869,  33  f.)  Licht 
verbreitet.  Dieselben  wurden  vielfach  eigens 
fiir  bestimmte  Personen  angefertigt,  deren 
Namen  sie  dann  meist  zu  tragen  pflegen, 
und  sie  waren  dann  Andenken  an  den  Em- 
pfang  der  hi.  Taufe ,  Dankmedaillen  an  ge- 
loste  Geliibde,  oder  auch  Symbol  der  per- 
sonlichen  Weihe  zum  Dienste  Gottes  oder 
eines  Heiligen.  Andere  derartige  Medaillen 
wurden  nicht  in  einem  einzelnen  Exemplar 
ciselirt,  sondem  sie  wurden  in  unbestinmiter 
Zahl  gepragt,  besonders  als  Andenken  an 
den  Besuch  heiligerOrte.  Endlich  trug  man 
Qberhaupt  Medaillen  mit  christlichen  Zei- 
chen,  insbesondere  auch  Kaisermiinzen  mit 


dem  A 


t"' 


die  man  (Ta)TY)p(xia  nannte,  als 


Devotionalien  am  Halse  (de  Rossi  Bull.  1869, 
43;  1871,  152;  1879,  31;  1880,  98;  R.  S. 
m  572). 

Bisher  kannte  man  kaum  das  eine  oder 
andere  unzweifelhafte  Exemplar  altchrist- 
licher  Medaillen.  So  fand  man  ein  solches 
zur  Zeit  des  Aringhi,  mit  dem  Monogramm 
Christi  versehen,  in  den  Eatakomben  (Ai-inghd 
Roma  subt.  II  567) ;  ein  anderes  besass  das 
Kircher'sche    Museum    mit    der    Inschrift: 


■t" 


LEO,  in  Christo  Leo;   dazu  kam 


die  von  Vettori  u.  A.  beschriebene,  von  der 
sich  ein  Bleiabguss  im  vaticanischen  Mu- 
seum fand,  mit  der  bis  jetzt  bekanntesten 
altesten  Darstellung  des  Martyriums  des  hi. 
Laurentius;  einige  andere  hatte  man  als 
Eaisermfinzen  des  4.  Jahrh.  betrachtet.  De 
Rossi  hat  nun  nicht  nur  die  Existenz  einer 


ganzen  Reihe  solcher  Medaillen  nachgewie^ 
sen,  sondem  sie  auch  classificirt  und  die 
bildlichen  Darstellungen  auf  denselben  er- 
klart.  Dem  Alter  nach  steigen  sie  bis  in 
das  3.  Jahrh.  hinauf ;  die  Bilder  auf  den- 
selben sind  theilweise  ahnlich  den  Scenen, 
die  wir  in  den  Eatakombengenullden  finden: 
der  gute  Hirt,  die  Orante,  das  Opfer  Abrar 
hams,  Christus  zwischen  den  beiden  Apoetel- 
fiirsten,  Anbetung  der  Magier  u.  dgl. ;  theil- 
weise kommen  dann  auch  DarsteUungen 
ganz  besonderer  Art  auf  denselben  vor, 
entsprechend  der  Bestimmung  und  dem  Cha- 
rakter  dieser  betreffenden  Munzen.  So  ftLhrt 
auf  einer  dieser  Medaillen  ein  Vater  seinen 
Sohn  Gaudentius  zu  dem  Grabe  eines  Mar- 
tyrers,  um  zugleich  mit  einem  Eelche  sein 
Eind  dem  Dienste  des  Heiligen  zu  weihen ; 
die  Eehrseite  zeigt  das  Opfer  Abrahams, 
darunter  steht  der  Name  des  Vaters  Urbi- 
cus.  Diese  Medaille  hat  also  der  Vater 
seinem  Sohne  umgehangt,  ,qua8i  quoddam 
pignus  religiosi  muneris  atque  ut  perforatus 
collo  eius  inhaereret^  Den  Gebrauch  der 
Taufmedaillen  erwahnt  ausdrCicklich  der  hi. 
Zeno  von  Verona;  der  hi.  Germanus  von 
Auxerre  hing  um  den  Hals  der  hi.  Geno- 
feva,  als  sich  dieselbe  dem  jungfrilulichen 
Dienste  des  Herm  weihte,  eine  mit  einem 
Ej*euze  versehene  Denkmfinze  oder  Medaille 
als  Symbol  dieser  ihrer  Weihe  {BoUand. 
Act.  SS.  I,  Ian.,  143).  Medaillen  als  An- 
denken an  eine  Wallfahrt,  besonders  nach 
Jerusalem  und  Rom,  werden  im  MA.  viel- 
fach erwahnt.  Papst  Honorius  III  bewfl- 
ligte  dem  Capitel  von  S.  Peter  reditum  ex 
imaginibus  plumbeis  Sanctorum  Petri  et 
Pauli.  Dies  waren  also  gepragte  MedaiUen, 
wahrend  die  von  de  Rossi  besprochenen 
lauter  Einzelstficke  sind,  die  fQr  eine  be- 
stimmte Person  bei  einer  bestinunten  Ver- 
anlassung  ciselirt  wurden.  de  waal. 

ENKBATITEir.  Die  Vorschrift  der  Apg. 
15,  28  f.:  .  .  .  dirr/w&ai  eidcoXodurcDv  xal 
aTjiaxoc  xal  icvixtoo  xal  iropve(ac  ward  viel- 
leicht  schon  in  sehr  frfiher  nachapostolischer 
Zeit  von  einer  liberspannten  Richtung  in- 
nerhalb  der  Eirche  weiter  ausgedehnt.  Mit 
^ostischen  Elementen  versetzt  erscheint 
dieselbe  in  dem  Assyrier  Tatian  (t  174): 
ob  zuerst,  steht  dahin;  es  kann  auf  diese 
kirchengeschichtliche  Frage  und  die  £nt- 
wicklung  des  auf  parsistisohen  Dualismus 
zurtickweisenden  gnostischen  Enkratismus 
hier  nicht  naher  eingegangen  werden,  und 
es  ^ei  nur  daran  erinnert,  dass  derselbe  fOr 
die  Feier  des  Altarssacramentes  Jnsofem 
Bedeutung  gewann,  als  die  iiptp<mTai ,  des 
Genusses  von  Wein  wie  desjenigen  von 
Fleisch  und  des  Gebrauchs  der  £he  sich 
enthaltend,  selbst  bei  der  Eucharistie  den 
Wein  durch  Wasser  ersetzten  (daher  Mpo- 
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icapoffTatai,  Aquarii).  Aber  auch  Yom  Gno- 
sticismus  abgesehen^  tauchten  ahnliche  Ten- 
denzen  namentlich  im  4.  Jahrh.  in  der  Kirche 
auf.  Eustathius,  dessen  Irrthumer  die 
Synode  von  Gangra  (369—370?)  aufzahlt, 
yerdammte  die  Ehe,  aeine  Anhanger  woU- 
ten  in  den  Hausem  Yerheirateter  nicht  be- 
ten,  noch  an  deren  Opfern  theilhaben,  kei- 
nem  Gtottesdienste  von  verheirateten  Prie- 
stern  beiwohnen;  sie  liessen  den  Reichen, 
welche  nicht  Alles  verlassen,  keine  Hoffhung 
des  ewigen  Lebens.  Kein  Zweifel,  dass  wir 
es  hier  mit  den  Ausschreitungen  einer  uber- 
spannten  Askese  zu  thun  haben ;  eine  ahn- 
Kche  abdicatio  omnium  rerum  mogen  die 
Apostolici  und  Apotactitae  gelehrt  haben, 
deren  Augtistin  De  haeres.  c.  40  gedenkt: 
apostolici  qui  se  isto  nomine  arrogantissime 
vocaverunt,  eo  quod  in  suam  communionem 
non  reciperent  utentes  coniugibus  et  res 
proprias  possidentes  .  . .  Sed  ideo  isti  hae- 
retici  sunt,  quoniam  se  ab  ecclesia  separan- 
tes  nullam  spem  putant  eos  habere  qui 
utnntur  his  rebus  quibus  ipsi  carent.  En- 
cratitis  isti  similes  sunt,  nam  et  Apotactitae 
appellantur.  Vgl.  Epiph,  Haeres.  51 ;  Apo- 
stolic, n.  4.  Der  gesammten  unter  diesen 
verschiedenen  Namen  vertretenen  Richtung 
gjalt  das  Getetz  des  Cod,  Theodos.  lib.  XVI, 
at.  5  de  haer.  tit.  7,  welches  Encratitas, 
Apotactitas,  Hydroparastatas  vel  Saccoforos 
namhaft  macht.  kraus. 

ENTPCHRUirG  kommt  kanonistisch  und 
disciplinar  in  doppelter  Weise  in  Betracht ; 
1)  als  Raub  (raptus  violentiae)  im  engem 
Sinne,  d.  i.  als  gewaltsame  Wegfiihrung 
einer  Frauenspecson  an  einen  andern  Ort 
zum  Zwecke  der  Verheiratung :  lex  ilia 
praeteritorum  principum  (Kaiser)  ibi  raptum 
esse  dixit  commissum,  ubi  puella  de  cuius 
ante  nuptiis  nihil  actum  fuerit,  videatur  ab- 
ducta.  Gdas,  Fragm.  47,  p.  508.  Sie  ist, 
well  dem  Wesen  der  Ehe  entgegen,  ein 
Ehehindemiss  (impedimentum  raptus).  Im 
altromischen  Rechte  schon  verpont  (libera 
esse  matrimonia  antiquitus  placuit,  Sevei\ 
1,  2),  wurde  die  E.  von  der  weltlichen  G^- 
setzgebung  mit  Tod  {Dig,  XLVIII  6,  5, 
§  2),  und  zwar  von  Constantin  d.  Gr.  mit 
dem  Feuertode  {Cod.  Theod.  IX  24,  1,  §  3, 
Const  vom  J.  320),  von  Constantius  und 
lustinian  mit  dem  Schwerte  bedroht  {Cod, 
Theod.  IX  24,  2  und  Cod.  lust.  3,  54).  — 
Bei  der  Sittenreinheit  der  ersten  Christen 
war  ein  bezfigliches  Verbot  lange  Clberflus- 
sig;  desshalb  erklart  BasUius  Ep.  ad  Am- 
pfil.  can.  22,  25,  30,  keinen  alten  Eanon 
fiber  E.  zu  kennen  (denn  der  falschlich  an- 
gezogene  Can.  Apost.  67  bedroht  nur  die 
Schandung,  nicht  die  E.).  Er  selbst  setzt 
can.  30  eine  dreijahrige  Excommunication 
(d^opujj«.6c)  resp.  i^chenbusse  fest  (xpfa  ett) 


eE<o  T<Sv  e&^u>v  7{v8ff&at),  und  das  Cone.  An- 
ct/r.  (314)  can.  11  spricht  nur  von  ver- 
1 0  b  t  e  n  Madchen,  welche  unbedingt,  selbst 
wenn  sie  geschwacht  waren,  zuriickzugeben 
seien;  es  setzt  aber  keine  Strafe  fest;  Ba- 
sUius 1.  c.  can.  22  sieht  den  offentlichen 
Oder  geheimen  Besitz  einer  geraubten  Per- 
son schon  als  Unzucht  an  und  verhangt 
iiber  dieses  crimen  capitale  eine  vierjahrige 
Excommunication.  Aber  erst  das  Chalce- 
donense  (451)  that  in  can.  27  einen  allge- 
meinen  Ausspruch,  indem  es  bei  den  zu- 
nehmenden  Unordnungen  den  Entfiihrer 
(dpTr<fCa>v),  welcher  eine  Frauensnerson  raubt, 
um  mit  ihr  zu  wohnen  (iirl  ov6|iaTt  juvot- 
xe(j(oo),  dann  den  Heifer  ((JO|i.icpdfTr(j>v)  und 
den  Zustimmenden  (cyovaip6ji£voc) ,  bis  die 
geraubte  Person  in  Freiheit  gesetzt  sei, 
anathematisirt ;  vgl.  Zonar,  ad  c.  27  Chalced. 
Mithelfende  Kleriker  sollen  ihres  Amtes 
entsetzt  sein.  Hierbei  blieb  die  orientalische 
Kirche  stehen  und  das  Trullan.  can.  92 
wiederholt  nur  die  chalcedonensische  Be- 
stimmung.  Auch  die  abendlandische  Kirche 
hielt  an  diesem  Kanon  fest  (can.  NuUus  6 
[Cone.  Parisin.  ann.  557]  und  can.  Si  quis 
virgin.  5  [Greg.  11],  c.  36,  q.  2) ;  nur  horte 
das  Ehehindemiss  auf,  wenn  die  Entfiihrte 
zuriickgestellt  war  und  nun  in  die  Ehe 
frei  einwilligte,  wahrend  das  griechische 
Recht  seit  lustinian  die  E.  als  ein  ewiges 
Hindemiss  ansah.  Das  Cone.  Aurel.  I,  c.  2 
verhangte  fiber  den  Rauber  die  Sklaverei, 
aus  welcher  er  sich  aber  loskaufen  konnte. 
Hefele  C.-G.  II  643.  Karl  d.  Gr.  hat  bei 
den  germanischen  Volkem  diese  kirchlichen 
Strafbestimmungen  wieder  verscharft  und 
das  Ehehindemiss  fur  ein  absolutes  erklart, 
was  indess  die  Synode  von  Aachen  816 
milderte.  Strenge  bestraften  die  Consti- 
tutionen  der  Kaiser  Constantius,  Honorius 
und  Theodosius  die  E.  gottgeweihter  Per- 
sonen  (Klosterfrauen),  namlich  mit  Depor- 
tation, welche  lustinian  in  Todesstrafe  ver- 
scharfte  {Cod.  Theod.  IX  25,  1,  2  u.  3). 
Ygl.  Zhishman  Eherecht  d.  orient.  Kirche 
561  ff.;  Binterim  Denkw.  VI  2,  489  ff.; 
Hefele  a.  a.  0.;  Sanchez  De  matrim.  Vn, 
disp.  12  ff. 

2)  Als Fleischesvergehen (crimen ra- 
ptus, concubitus  illicitus).  Strafe  beim  Kle- 
riker Deposition,  beim  Laien  Anathem.  Cap. 
cum  in  Caus.  6  und  cap.  Aceedens  7  X  de 
raptor.  (V  17).  krieg. 

ENeP0N!2M02,  vielleicht  einmal  ffir  In- 
stallation  eines  Geistlichen  in  sein  Pfarramt 
gebraucht.  Vgl.  Beiske  zu  Const.  Porphyrog. 
De  caerim.  617.  Sonst  wird  das  Verbum 
iv^povCJetv  auf  die  Inthronisation  des  Bischofs 
angewendet  (s.  d.  A.)  und  ausserdem  von 
der  Deposition  von  Reliquien  auf  den  Altar 
einer  zu  weihenden  Kirche  gebraucht,  daher 
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vaic  ivftpoviaa|iivoc  eine  consecrirte  Kirche. 
Vgl.  Oennan,  Patriarch,  bei  Daniel  Cod. 
lit.  IV  701. 

EOPTH,  8.  Fest.    . 

EPAGTEN,  8.  Kalender. 

EnENAYTH2,  in  8chlechtem  Latein  Epi- 
decen  oder  Epidicen  (a.  d.  W.  bei  Ducange- 
Henschel  III  56).  Das  griechische  Lexikon 
des  Cod.  Par.  2062  definirt  es  t6  bcoxaTov 
CjAdiTtov,  8c  xal  6T:oxd(fi.i<Tov  Xi-yetai,  womit  wol 


nicht,  wie  Ducange  and  R,  Sinker  in  Smiths 
Diet.  I  614  meinen,  das  eigentliche  Obe^ 
kleid,  sondern  eine  unter  dem  Mantel,  abw 
i&ber  dem  Hemde  getragene  Bekleidong  ge- 
meint  ist;  daher  lat.  auch  instata,  haee 
super  aria,  Gloss,  gr.'lat.  bei  Ducange  l.c; 
Augustinus  In  quaest.  super  lud.  c.  Vn  41 
giebt  es  mit  superindumentum  wieder.  Sm- 
das:  6iro§UTTjv  xi  iacottpov  {(MtTtov,  iicty$on)v 
8k  xh  iicd[vo>.  Athanasius  Yit.  8.  Antonii  c. 
46  erwahnt  es  als  Eleid  des  hL  Antonins, 
ebenso  Hieronym.  Yit.  Hilar,  c.  4  als  du 


Fiff.  189.    BpttapUtB  aos  d«r  PAptikrypU. 
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des  HOarion.  Es  war  oft  aus  Thierfellen 
gemacht  ((&Y)Xa>Ti^c),  wie  eben  bei  Antonius 
and  Hilarion  (peUicetts).  Andere  Beispiele 
sehe  man  bei  JBaatl.  Fd,  De  vita  s.  Theclae 
I  62;  Pseudo-Athanas.  De  virginit.  c.  11. 
Der  in  Smiths  Diet,  ausgesprochenen  An- 
sicht,  dass  das  von  den  hhl.  Abdon  und 
Sennen  auf  dem  Wandgemalde  in  S.  Pon- 
ziano  (s.  Fig.  1,  S.  2)  getragene  Eleid  aus 
Thierfellen  eben  ein  E.  gewesen,  pflichte 
ich  bei.  kraus. 

E<^ATA,  8.  Taufe. 

EPHEU-  Oder  KLEEBLATT  auf  christ- 
lichen  Inschriften.  Die  Inschriften  der  clas- 
nschen  Zeit  fOhren  als  Interpunctionszeichen 
mir  den  Punkt,  welcher  die  Worter  regel- 
massig  innerhalb  der  Zeilen  trennt,  wah- 
rend  er  am  Ende  der  letztem  fehlt.  Er 
steht  in  halber  Hohe  der  Buchstaben  und 
besitzt  entweder  eine  runde  oder  dreieckige 
Form,  oder  setzt  sich  aus  zwei  Diagonalen 
zusammen  (Tafefai  zu  Fr,  Ritschls  epigr.- 
grammat.  Abhandl.,  Opusc.  phil.  IV,  Lpz. 
1878,  Taf.  I  u.  VI).  Auf  christlichen  In- 
schriften begegnen  wir  statt  des  Punktes 
dem  Epheu-  (hedera)  oder  Kleeblatt  (trifo- 
limn).  Dass  diesem  Zeichen  keine  symbo- 
lische,  sondem  vielmehr  in  erster  Linie  nur 
eine  interpungirende  Bedeutung  eignet, 
zeigt  eine  bei  Constantino  (Cirta)  gefundene, 
gegenwartig  im  Louvre  befindliche  Inschrift, 
welche  der  ,hederae  distinguentes'  Erwah- 
nung  thut  (Renter  Inscr.  de  TAlg^rie  n. 
1891;  de  Rossi  BuU.  1863,  6).  Im*  Laufe 
der  Zeit  gewann  es  auf  cbristlichen  In- 
schriften decorative  Bedeutung,  wie  es  auch 
von  der  heidnischen  Kunst  auf  den  Tabulae 
losoriae  als  Decorationsmittel  verwendet 
wurde  {Martigny  Diet.  2.  6d.  186).  Die  ur- 
spriingliche  Form  desselben  ist,  wie  bei- 
stehende  Inschrift  zeigt,  die  eines  Epheu- 
blattes,  welches  sich  bereits  auf  dem  Grab- 
stein  des  Papstes  Anteros  (235)  {de  Rossi 
R.  8.  I  255;  s.  Fig.  139)  vorfindet.  Da- 
neben  erscheint  auch  das  Kleeblatt,  so  z.  B. 
auf  den  Grabinschriften  der  Papste  Fabia- 
nus,  Ehitychianus  und  Cornelius  (de  Rossi 
R.  S.  I  255).  Dasselbe  tritt  in  verschiedenen 
Formen  auf  (s.  Fig. 
140).  Bei  der  An- 
wendung  dieses 
Zeichensgingen  die 
Steinmetzen  viel- 
fach  willktirlich  zu 
Werke.  So  theilt 
de  Rossi  (Inscr.  I 
70)  eine  aus  vier 


FIf.  140.    BSeebUtt. 


Zeilen  bestehende  Inschrift  aus  dem  J.  302 
mit,  in  welcher  das  Epheublatt  siebenmal 
vorkommt,  wahrend  die  erforderlichen  Punkte 
mehrfach  fehlen.    Auf  einigen  Inschriften 


steht  es  am  Anfang  oder  Ende  der  Zeile, 
bei  anderen  an  beiden  zugleich ;  das  letztere 
auf  einem  1879  im  Coemeterium  der  Pris- 
cilla  entdeckten  Stein  (de  Rossi  Bull.  1880, 
tav.  II  4).  Ueber  die  Zeit  der  EinMhrung 
des  Epheublattes  in  die  christliche  Epigra^ 
phie  ist  bisher  etwas  Sicheres  nicht  er- 
mittelt  worden;  den  terminus  ad  quem  an- 
langend,  so  findet  es  noch  Verwendung  im 
9.  Jahrh.,  z.  B.  in  der  unter  Paschalis  I 
in  der  Apside  von  S.  Prassede  in  Rom  an- 
gebrachten  Inschrift  (Fontana  Raccolta  delle 
migliori  chiese  di  Roma,  Roma  1855,  II, 

tav.   XVII).  BELLESHEDf. 

EOOMON,  viaticum,  Wegzehr,  Be- 
zeichnung  sowol  fur  die  Taufe,  als  das 
Abendmahl.  Die  Taufe  heisst  so  bei  Ba- 
sil. M.  Hom.  XIII  de  bapt.  413,  und  Greg. 
Naz.  Orat.  XL  644  b  spielt  auf  diese  Be- 
zeichnung  ebenfalls  an.  Gewohnlich  aber 
steht  der  Ausdruck  fiir  die  hi.  Eucharistie, 
so  schon  Cone.  Nicaen.  c.  13,  wo  allerdings 
die  Reconciliation  des  Ponitenten  in  dem 
Worte  eingeschlossen  ist.  Vgl.  dann  Cone. 
Agath.  c,  15;  Vasense  I,  c.  2;  Toletan.  XI, 
c.  11;  Cone.  Carthag.  IV,  c.  78;  Epaon. 
c.  36.    Dazu  Greg.  "kyss.   Ep.  ad  Letoium 

c.  4  u.  s,  f.  Vgl.  Bingham  IV  151,  VI  404, 
VIII  163.        ^  ' 

EOOPOI  heissen  die  Bischofe  bei  PhiUh 
storg.  Hist.  Ill,  n.  4  u.  15. 

EOOATA,  die  Ceremonie  der  Ohroffnung 
bei  den  Katechumenen  und  Tauflingen,  s. 

d.  A.  Katechumenat  und  Taufe. 

EOYMNION,  sovielals  6ic64;aXfMt.  Sia'^wxXjio, 
dxpoTeXeuttov,  der  letzte  ausklingende  Vers 
des  Psalmes,  welchen  das  Volk  im  Chor 
wiederholte.    Vgl.  Bingham  VI  20. 

EniTONATION,  s.  Gewander,  Uturgische. 

EPIGRAPHIE,  christliche,  s.  Inschriften. 

EPIKLESIS  (k(xXY)(7ic  von  iirtxoX^o),  bei 
den  Classikem  =  Zuname,  Titel,  in  der 
Liturgik  =  Anrufung,  Bitte)  ist  ein  in  den 
griechischen  und  orientalischen  Messlitur- 
gieen  den  Einsetzungsworten  des  Herm 
nachfolgendes  Gebet  zum  hi.  Geist  um  Ver- 
wandlung  der  Opfergaben  und  Zuwendung 
der  Opferfrilchte  an  die  Glaubigen.  Die 
alteste  E.,  das  Urbild  der  spatem,  enthalt 
die  Liturgie  der  apostolischen  Constitutionen 
(Vin  12).  Das  betreffende  Gebet  besteht 
aus  drei  Gliedem:  unter  Bezugnahme  auf 
das  Leiden  und  die  Verherrlichung  des  Er- 
losers  (div(£fi.v7j<jtc)  bringt  es  ,Brod'  und  ,Kelch' 
Gott  dar  mit  der  Bitte,   die  Opfergaben 

giadig  anzusehen  (icpod^opo)  una  den  hi. 
eist  herabzusenden ,  ,auf  dass  er  dieses 
Brod  darstelle  (^o^i^viq)  als  den  Leib  dei- 
nes  Christus  und  diesen  Kelch  als  das  Blut 
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deines  Christus,  damit  die  daran  Theilneh- 
menden  in  der  Gottseligkeit  gefestigt  wer- 
den,  die  Nachlassung  ihrer  Sunden  erlangen' 
u.  8.  w.  (eigentliche  inixkrfi^).  Das  ur- 
spriinglich  ziemlich  einfache  Formular  der 
E.  wuchs  nach  und  nach  in  einzelnen  Li- 
turgieen  zu  formlichen  Wechselgebeten  zwi- 
schen  Priester  und  Volk  bez.  Diakonen  aus, 
wie  z.  B.  in  den  Liturgieen  der  Kirche  von 
Jerusalem,  der  des  hi.  Chrysostomus  und 
der  heutigen  russischen  Kirche.  In  der 
lateinischen  Kirche  finden  sich  unverkenn- 
bare  Anklange  an  die  E.  in  solchen  Litur- 
gieen, die  griechischen  Ursprungs  sind,  oder 
sich  unter  griechischem  Einfluss  ausbildeten. 
Hierher  gehoren  einige  altgallicanische  For- 
mularien  und  der  mozarabische  Ritus.  In 
der  mailandischen  Liturgie  findet  sich  an 
Stelle  der  E.  ein  im  Uebrigen  dem  Inhalt 
derselben  entsprechendes  Gebet  zu  Gott 
dem  Sohn.  Die  romische  Liturgie  hat  die 
E.  nicht,  und  der  Versuch,  deren  drei  Mo- 
mente  in  den  drei  auf  die  Wandlung  fol- 
genden  Gebeten  und  in  der  Oration  Sup- 
plices  durch  metaphorische  Erklarung  des 
daselbst  erwahnten  Engels  die  eigentliche 
E.  nachzuweisen  (Hoppe)^  muss  wol  als  ge- 
scheitert  angesehen  werden. 

Schwierig  ist  die  Frage  nach  der  Bedeu- 
tung  der  E.  und  ihrem  Verhaltniss  zur  Con- 
secration. AUerdings  schreiben  auch  grie- 
chische  Vater  gegen  den  Wortlaut  der  E. 
und  trotz  der  Auszeichnung,  mit  der  sie 
von  letzterer  reden  (&^  |ie7aXT)v  e^ovTa  icpic 
t6  fiixm^ptov  djv  layh^,  S.  Basilius)^  die  Be- 
wirkung  der  Consecration  dem  Aussprechen 
der  Einsetzungsworte  des  Herm  allein  zu, 
so  nach  lustin  dem  Martyrer  (Apol.  I  66) 
die  hhl.  BasUius  (De  Spir.  sanct.  27),  Gre- 
gor  von  Nyssa  (Or.  catech.,  ed.  Krabinger 
71),  Gregor  von  Nazianz  (Ep.  171)  und 
insbesondere  der  hi.  Chrysostomus  (De  pro- 
dit.  lud.  hom.  1  u.  2,  ed.  Montfaucon  II 
453,  465;  hom.  2  in  II  Tim.  c.  1,  Montf.  XI 
723),  wie  dies  auch  die  Griechen  auf  dem 
Concil  von  Florenz  (wenngleich  schwankend 
und  nothgedrungen)  anerkannten  (Maw^'Coll. 
Cone.  t.  XXXI,  col.  1045).  Aber  kaum  in 
die  Heimat  zurtickgekehrt,  vertheidigte  die 
Oppositionspartei  die  Behauptung,  die  Worte 
des  Herm  erlangten  ihre  Wirksamkeit  (ivep- 
Ifeta)  erst  durch  Hinzutritt  der  E.,  eine  Ab- 
weichung,  die  sich  schliesslich  zum  Bekennt- 
niss  der  Synode  von  Jerusalem  1672  und 
der  Lehre  der  heutigen  russischen  Kirche 
entwickelte,  wonach  die  Eucharistie  durch 
die  E.  conficirt  wird.  Den  Griechen  naherte 
sich  in  der  lateinischen  Earche  eine  Anzahl 
G^lehrter,  welche,  ohne  den  Einsetzungs- 
worten  die  consecratorische  Kraft  abzu- 
sprechen,  ausser  denselben  bestimmte  Ge- 
bete  zur  Erflehung  der  Consecration  oder 
ak  Ausdruck  der  Consecrationsintention  der 


Kirche  fiir  nothwendig  erklarten  und  dazu 
die  E.  heranzogen.  So  nach  dem  Domini- 
caner  Ambros,  Katharmm  (t  1553)  und 
dem  Minoriten  Cheffontaines  (t  1595)  be- 
sonders  der  Mauriner  ToutUe  (in  den  Pro- 
legom.  zu  den  Werken  des  hi.  Cyrill  von 
Jerusalem),  Renaudot  (?),  der  Oratorianer 
Le  Brun  u.  A.  Die  tibrigen  katholischen 
Theologen  fassen  die  E.  entweder  als  aus- 
driickliche  Anerkennung  der  von  alien  Va- 
tern  so  hochgefeierten  Wirksamkeit  des  hL 
Geistes  bei  der  Consecration  (Cardinal  Bee- 
sarion),  oder  als  Bitte  an  den  ,Gnaden- 
8pender\  um  die  Frucht  des  Sacramentes 
(Torquemada  auf  dem  Florentiner  Concil^ 
Hardouin  Coll.  Cone.  IX  976;  BeUarmm 
Controv.  t.  Ill,  hb.  4,  c.  14:  non  peti  ab- 
solute, ut  panis  fiat  corpus  Domini,  sed  ut 
nobis  fiat),  oder  endlich  als  ,das  liturgische 
Complement  des  Consecrationsactes ,  ent- 
sprungen  aus  dem  Bewusstsein  der  Kirche, 
von  sich  als  der  untergeordneten  Stellver- 
treterin  Christi  bei  Reprasentation  seiner 
gottlichen  Acte'  (Hoppe),  Die  beiden  ersten 
Erklarungen  sind  allerdings,  jede  fur  sich, 
ungeniigend,  insofem  sie  nicht  die  E.  als 
Ganzes  erf  ass  en,  sondem,  je  ein  Moment 
herausgreif end ,  danach  den  Zweck  der  E. 
bestimmen.  Uebrigens  sind  beide  im  Wort- 
laut der  E.  begrClndet,  schliessen  einander 
keineswegs  aus  und  entsprechen  zusammen- 
genommen  gar  wol  dem  Texte  der  oben  er- 
wahnten Spuren  der  E.  in  lateinischen  Li- 
turgieen von  griechischem  Ursprung,  welch' 
letztere  zur  Ermittlung  der  wahren  Bedeu- 
tung  der  E.  wol  wichtiger  sein  d&rften,  als 
gewohnlich  daftir  gehalten  wird.  Endlich 
mochte  auf  der  Basis  jener  Erklarungen 
immer  noch  eine  bessere  Vermittlung  zwi- 
schen  der  E.  und  der  Oration  Supplices  des 
romischen  Ordo  zu  gewinnen  sein,  als  durch 
metaphorische  Deutung  der  letzteren.  — 
Von  protestantischen  Theologen  sind  nur 
wenige  in  die  Controverse  fiber  die  E.  ein- 
getreten:  Jak,  Munkd  (De  notione  et  usu 
T^c  iir.,  Stargard  1723),  welcher  unter  dem 
,hl.  Geist'  der  E.  Christus  verstanden  wis- 
sen  will ;  Wemsdorf  (De  antiquitate  conse- 
crationis  eucharisticae  per  orationem  domi- 
nicam,  Wittenberg  1772),  welcher  im  An- 
schluss an  eine  missverstandene  Stelle  Gre- 
gors  d.  Gr.  (Ep.  lib.  IX  12,  ed.  Sammarth,) 
die  Apostel  mittelst  des  ,Vater  unser'  con- 
secriren  lasst;  endlich  vor  beiden  schon 
Zom  (De  epiclesi  veterum,  Rostock  1705) 
und  Matth.  rfaff  (De  consecratione  veterum 
in  S.  Irenaei  fragmenta  anecdota,  Hag.  Com. 
1715),  welche  die  E.  zwar  zu  Anklagen 
gegen  die  romische  Liturgie  ausbeuten,  ffir 
deren  Erklarung  aber  gleich  wenig  ent- 
halten. 

Aus  der  ziemlich  reichen  Litteratur  dber 
die  E.  verzeichnen  wir  ausser  den  genann- 
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ten  Schriften  und  den  Bearbeitungen  der 
giiechischen  Liturgik  iiberhaupt :  Bessarion 
De  sacram.  Euchanstiae  et  quibus  verbis 
Christi  corpus  conficiatur  in  Bibl.  PP.  max. 
t.  XXVI;  Catharinus  Quibus  verbis  Chri- 
stos  Eucharistiae  sacramentum  confecerit, 
Romae  1552;  Cheffontaines  De  necessaria 
eorrectione  theologiae  scholasticae ,  1585; 
Orsi  Dissertatio  theologica  de  invocatione 
Spiritus  sancti  in  liturgiis  Graecorum,  Me- 
dici. 1731  {g^^n  Toutt^  und  Renaudot); 
Le  Brum  Explication  de  la  messe,  1728, 
nouv.  ^d.  Paris  1843,  t.  Ill;  Bougeant  S.  J. 
Trait6  th^ologique  sur  la  forme  de  la  con- 
s^ration,  Paris  1729  (gegen  Le  Brun);  des 
Maroniten  Petrus  Benedictus  S.  J.  Antir- 
rheticum  alterum  adv.  Le  Brunum  et  Re- 
naudot, im  n.  Bd.  der  Werke  des  hi.  Ephram, 
Rom.  1740;  Henke  Die  kath.  Lehre  fiber 
die  Consecrationsworte  der  hi.  Eucharistie, 
Trier  1850;  Hoppe  Die  E.  der  griech.  und 
orient.  Liturgieen,  SchafiTh.  1864;  Franz 
Die  eucharistische  Wandlung  und  die  E.  der 
griech.   und  oriental.  Liturgieen,   Wilrzlr. 

1880.  8CHILL. 

EPEPHAiraE^  8.  Feste. 

EPISGOPA^  Frau  eines  Bischofs,  beson- 
ders  eines  Mannes.  der  spater  zum  Bischof 
geweiht  wurde.  done,  Turonense  II,  c.  13 : 
episcopum  episcopam  non  habentem  nulla 
sequatur  mulierum.  Vgl.  Baron,  Ann.  a. 
34,  n.  289.  Im  ma.  Sprachgebrauche  be- 
zeichnet  der  Ausdruck  auch  die  Aebtissin, 
vgl.  Ducange  i.  v.  Episcopissa  =  concu- 
bina  episcopi  ist  nur  mittelalterlich ,  d>end, 

EPISGOPUS,  EPISCOPAT,  s.  Bischof. 

EPISCOPUS  EPISCOPOBUM,  ein  Ehren- 
titel,  welchen  Sidonitts  ApoUinaris  Epist. 
VI  1  seinem  Freunde,  dem  gallischen  Bi- 
schof Lupus,  giebt  iygh  Strmond.  0pp.  I 
574 A;  Fr.  Turrian.  Pro  epist.  Pontif.  II, 
c.  2),  der  aber  viel  friiher  in  der  bekann- 
ten  Stelle  des  Tertullian  De  pudic.  c.  1 
vorkommt,  wo  er  seit  Baron.  Ann.  ad  a. 
142,  n.  4,  ohne  zwingenden  Grund,  wenn 
auch  wahrscheinlich  mit  Recht,  auf  den  ro- 
mischen  Bischof  bezogen  wird.  Spater  hat 
PseudO'Isidor  Ep.  Clem.  Rom.  ad  Jacob. 
Ep.  Hieros.  den  Titel  noch  letzterm  gewid- 
met.  —  E.  E.  als  Hoflichkeitsbeweis  ist 
wol  gleichzusetzen  mit  icar^p  toiv  iicicnc^ictDv, 
welchen  Titel  Athanasius  dem  fiosius,  Gre- 
gor  von  Nazianz  seinem  eigenen  Yater, 
Hieronymus  dem  Epiphanius,  das  zweite 
Concil  von  Nicaea  dem  hi.  Gregor  von  Na- 
zianz zuerkennen.  Ygl.  die  Belegstellen  bei 
Bingham  I  78  f. 

EPISCOPUS  EGGLESUE  GATHOLIGAE, 

Titel,  welchen  die  Papste  seit  dem  5.  oder 
6.  Jahrh.  annahmen.    Yigilius  (537 — 555) 


nannte  sich  so,  wenn  auch  selten,  in  seinen 
Decreten.  Ebenso  spater  Paschalis  11,  Ca- 
lixt  II,  Alexander  IV,  Innocenz  YIII  und 
noch  Leo  X. 

EPISGOPUS  EGGLESLiE  GATHOLIGAE 
URBIS  ROMAE,  Titel,  welchen  sich  Papst 
Symmachus  (498—514)  und  Pelagius  I  bei- 
legen* 

EPISGOPUS  ROMANAE  EGGLESUE,  ge- 

wohnliche  Bezeichnung  der  romischen  Papste, 
aber  auch  ofter  der  Rom  untergeordneten 
SuffraganbischSfe,  wie  auch  derjenige  Urbis 
Romae.  Ygl.  de  WaiUy  ]6lem.  deFal6ogr. 
I  196. 

EPISGOPUS  SANGTAE  GATHOLIGAE 
EGGLESIAE,  Titel,  welchen  sich  die  Papste 
seit  dem  6.  Jahrh.  beilegen. 

EPISGOPUS  SANGTAE  GATHOLIGAE 
ET  APOSTOUGAE  EGGLESIAE,  Titel,  der 
sich  in  einer  Unterschrift  des  Papstes  Mar- 
tin I  (649—655)  findet.  De  WaiUy  Elem. 
de  Pal^ogr.  I  340. 

EPISGOPUS  SANGTAE  DEI  ET  APO- 
STOUGAE  ROMANAE  EGGLESLiE^  Titel, 
dessen  sich  gleichfalls  P.  Martin  I  in  einer 
seiner  Unterschriften  bedient.  S.  de  WaiUy 
I  340. 

EIIIIQZOMENH,  der  Himmelfahrtstag  des 
Herm,  bei  ChrysosL  (Hom.  XIX  ad  An- 
tioch.,  p.  709  ed.  Francof.:  t^  xoptax^  cjo)- 
CofiivT)c)  und  den  Eappadociem  (s.  AUat 
De  dominici  et  hebd.  Graec.  §  28  aus  Greg, 
Nyss,).    Ygl.  Bingham  IX  127. 

EPISTEL,  s.  Lesungen. 

EPISTOLAE  GANONIGAE^  GLERIGAE, 
GOUMENDATORIAE ,  GOMMUNIGATO- 
RIAE,  EGGLESUSTIGAE ,  FORMAT AE, 
PAGIFIGAE,  SYSTATIGAE,  s.  d.  Artt. 
Forma  und  Litterae. 

EPISTOLAE  DDUSSORIAE^  s.  Litterae 
dimissoriae. 

EPISTOLAE  ENGHRONISTIGAE,  s.d.A. 
Bischof,  S.  165. 

EPISTOLAE  FARGITAE  heissen  Lese- 
abschnitte  der  Liturgieen,  welche  nicht  bloss 
aus  Abschnitten  der  hi.  Schrift,  sondem 
auch  aus  eingelegten  Paraphrasen  derselben 
bestehen;  vgl.  d.  A.  Farsa. 

EPISTOLAE  STNODIGAE  fur  Synodal- 
schreiben,  s.  d.  Artt.  Litterae  und  Concilien 
S.  317  f. 

EPISTOLAE  TRAGTORLAE,  s.  Litterae. 

EPISTOLAE  SAGRAE  =  imperatoriae; 
Bingham  I  225. 
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EPISTOLiRIUM,  das  Buch,  in  welchem 
die  paulinischen  und  die  Qbrigen  in  der 
Liturgie  gelesenen  Briefe  enthalten  sind. 
Vgl.  Belege  bei  Ducange  i.  v.  und  die  Ein- 
leitungsschriften  ziun  N.  Test. 

EPISTOLARIUSy  der  Ueberbringer  von 
Briefen.  Salvian,  De  gubern.  Dei  V  7, 
§  30,  ed.  Halm  61. 

EPISTOLIUM  =  Littera  formata  (s.  d. 
A.).  St/nodica  Cone,  Sardic.  in  fragm.  s. 
Hilarii  7 :  epistolia,  id  est,  litteras  communi- 
catorias.     Vonc,  Turon.  n,  c.  6. 

EPITAPH,  s.  Inschriften. 

EniTAOIOI  AOrOI,  s.  Leichenreden. 

EnieE2I2  TQN  XEIPQN,  s.  Handauf- 
legung. 

EnOAA  heisst  bei  einigen  Kirchenschrift- 
stellern  das  Gloria  Patri  etc. 

EQYI  CANONIGI  militares,  die  nach  dem 
Staatsgesetz  zu  liefernden  Pferde,  Cod.  Theo- 
dos.  lib.  XI,  tit.  17,  leg.  3.  Die  Steuer 
konnte  durch  Geld  abgetragen  werden  (equo- 
rum  canonicorum  adaeratio).  Man  hat  aus 
Cod,  Theodos.  Ub.  VII,  jfcit.  13  de  tiron.  leg. 
22  den  Schluss  gezogen,  dass  wenigstens 
in  Africa  die  Bischofe  von  derselben  frei 
waren,  doch  ist  nicht  vollig  klar,  wer  mit 
den  dort  genannten  Sacerdotales  gemeint 
ist.  Vgl.  Bingham  U  237;  Ducange  i.  v.; 
dazu  Basil,  Ep.  423;  Constantin.  De  adm. 
Imp.  c.  50  f. 

EQYI  CYESYALES,  s.  Post. 

ERBSGHLEIGHEREI,  ein  in  dem  spat- 
romischen  Kaiserstaat  iiberaus  haufiges 
Uebel,  dessen  Grosse  und  Folgen  uns  Am- 
mianus  Marcdlinus  geschilderi;,  das  aber 
aucb  bei  den  Christen  und  selbst  bei  den 
Geistlichen  des  4.  Jahrh.  rasch  aufkam. 
Man  woUte  schon  II  Tim.  3,  1 — 2  Belege 
dafUr  finden.  Jedenfalls  haben  Valenti- 
nian  I,  Valens  und  Gratian  im  J.  370  ein 
Gesetz  gegen  erbschleichende  Eleriker  er- 
lassen  (Cod.  Theodoa,  lib.  XVI  2,  leg.  20: 
ecclesiastici  aut  ex  ecclesiasticis  vel  qui  con- 
tinentium  se  volunt  nomine  nuncupari,  vi- 
duarum  ac  pupillorum  domes  non  adeant 
u.  s.  f.),  welches  Valentinian  und  Theodo- 
sius  390  auf  die  Diakonissen  ausdehnten 
(ib.  leg.  28;  vgL  dazu  Novell.  Leon,  et 
Maioriani,  Cod,  Theod.  lib.  VIII  6,  11).  Die 
traurige  Nothwendigkeit  zu  solchen  Ver- 
fQgungen  gegen  die  Captatores  oder  Haere- 
dipetae  bezeugen  uns  Ambroaitts  Serm.  VII 
de  clenc.  232  und  besonders  Hieronymus 
(Ep.  II  ad  Nepotianum :  pudet  dicere  sacer- 
dotes  idolorum,  .mimi  et  aurigae  et  scorta 
hareditates  capiunt,  solis  clericis  ac  mo- 
nachis  hac  lege  prohibetur:  et  non  prohi- 


betur  a  persecutoribus ,  sed  a  prindpibns 
christianis.  Nee  de  lege  conqueror,  sed 
doleo  cur  meruimus  banc  legem  . . .  Pro- 
vida  severaque  legis  cautio:  et  tamen  nee 
sic  refraenatur  avaritia.  Per  fideicomniisBa 
legibus  illudimus,  et  quasi  maiora  sint  im- 
peratorum  scita  quam  Christi  leges  timemos 
et  evangelia  contemnimus).    Vgl,  Bingham 

Vn   487   f.  KRAUS. 

ERDE.  Die  spatere  heidnische  Eunst 
hatte  schon  die  E.  mehrfach  nicht  als  Gott- 
heit,  sondem  als  Personification  auf  Denk- 
malern  angebracht.  In  dieser  Bedeutung 
ging  sie  auch  in  die  altchristliche  Eunst 
iiber,  und  zwar  in  zweifacher  Beziehong. 
1)  Zum  Ausdruck  des  Glaubens,  dass  die 
E.,  von  der  der  Leib  des  Menschen  gebildet, 
ihn  bei  dem  Tode  wieder  in  ihren  mfitter- 
lichen  Schooss  aufnimmt,  um  ihn  bis  zun 
Tage  der  Auferstehung  zu  beherbergen. 
So  ist  auf  einem  Sarkophage  des  vaticani- 
schen  Museum  (Plainer  beschreibung  Rons 
II  2,  26,  n.  13),  auf  welchem  die  Anbetung 
der  hi.  drei  Eonige,  die  Opferung  Isaaks, 
die  Gefangennehmung  Christi  und  Daniel 
in  der  Lowengrube  ^gebildet  sind,  unter 
der  in  der  Mitte  befindlichen  Portratocheibe 
die  E.  als  nackte  weibliche  Figur  mit  den 
auch  in  der  heidnischen  Eunst  vorkommen- 
den,  auf  sie  als  die  allgemeine  Mutter  hin- 
weisenden  Attributen  zweier  Einder  da^ 
gestellt.  Die  Thatsache,  dass  die  £.  omni- 
parens  eadem  rerum  commune  sepulchrom 
(Lucret,  Rer.  nat.  V  260;  cfr.  Xenophanes 
Fragm.  8,  ed.  Earsten),  fand  auch  schon 
bei  den  Heiden  sowol  in  den  Reliefdarstel- 
lungen  ihrer  Sarkophi^e  (Maffei  Mus.  Veron. 
LI,  n.  9;  LVII;  0.  John  in  den  Berichten 
iiber  die  Verb,  der  k.  sachs.  Ges.  d.  Wiss. 
Phil.-Hist.  El.  1849,  162,  165,  Taf.  H, 
Fig.  3;  Plainer  Beschr.  Roms  II  2,  81,  n. 
651;  Gerhard  Ant.  BUdw.  336,  Taf.  XCm 
1 ;  Clarac  Mus.  de  Sculpt.  H  787,  pi.  192, 
n.  780),  als  in  ihren  Grabschriften  (BoeM 
C.  J.  Gr.  n.  749,  n.  1907  bb  in  Add.  VL 
987;  Jacobs  Anthol.  Palat.  I  413,  n.  371; 
Append,  n.  332)  Ausdruck.  Der  ChriBt 
blickt  rflckwarts  und  vorwarts,  durch  den 
Glauben  erleuchtet,  weit  fiber  diese  That- 
sache hinaus:  er  weiss,  dass  es  eine  Folge 
der  Sfinde  ist,  wenn  der  von  der  E.  ge- 
nommene  Leib  zu  ihr  zuruckkehrt  und  wie- 
der zu  Staub  wird  (Gen.  3,  19;  Eccles.  3, 
20),  dass  aber  das  Grab  kein  dauemder 
Aufenthalt  ist,  sondem  die  E.  als  gQtige 
Mutter  dem  Leichnam  in  ihrem  Schoosse 
eine  zeitweilige  Herberge  gewahrt,  aus  der 
er  zur  glorreichen  Auferstehung  erweckt 
werden  soil.  Auf  dieser  tiefem  Erkenntniw 
beruht  es,  wenn  der  hi.  Gregor  von  Nazians 
in  seinen  Grabgedichten  die  E.  mit  antiker 
Farbung  des  Ausdrucks  die  Allmutter  (x^^ 
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}ii)tcpa  icrfvrov)^  die  hi.  K  (x*<»>v  tcpi^,  die 
fiebe  Erde  (7aia  f&T))  nennt,  die  er  die 
Todten  zu  beherbergen,  die  Pltoderer  der 
Graber  aber  nicht  in  ihren  Schooss  aufzu- 
nehmen  bittet  (Gregar.  Naz.  0pp.  U,  ed. 
CaiUou  1124,  n.  42,  v.  1;  1160,  n.  124; 
1192,  n,  69,  V.  6,  n.  73,  v.  4;  1202,  n.  93, 
Y.  41,  42).  Auch  auf  christlichen  Grab- 
schriften  findet  dieselbe  Anschauung  ihren 
Aufldnick,  und  die  Deutung  der  Darstellung 
aof  dem  vaticanischen  Sarkophag  gewahrt 
das  nachstehende  Distichon  aus  der  Grab- 
Bchrift,  welche  Erzbischof  Petrus  Oldradius 
(t  805)  dem  hi.  Papst  Gregor  d.  Gr.  wid- 
mete:  soacipe  terra  tuo  corpus  de  corpore 
somtam,  reddere  quod  yaleas  yivificante 
Deo  (CanceUieri  De  secret,  vet.  basil.  Vatic, 
n  669;  GnUer  C.  Inscr.  H  1175,  1). 

2)  Auf  einem  Sarkophage  aus  dem  vati- 
ean^chen  Coemeterium  (Aringhi  R.  S.  1 317; 
Bosio  85;  BoUaH  I,  tav.  XXXHI;  d'Agin- 
court  Scult.  tav.  V  2)  ist  die  E.  dar^estellt 
ids  Fussschemel  der  Majestat  Ohristi  (haec 
dicit  Dominus:  coelum  sedes  mea,  terra 
autem  scabellum  pedum  meorum,  Is.  66,  1), 
wie  in  den  Mosaiken  des  4.  und  5.  Jahrh. 
das  Universum  als  sein  Thron  (s.  d.  A. 
Elemente).  Zwischen  den  stehenden  Apo- 
steln  sitzt  Christus^  welcher  dem  hi.  Petrus 
die  Schriftrolle  fiberreicht,  und  lasst  die 
Ffiflse  auf  einem  bogenformig  wehenden 
Gewande  oder  Schleier  ruhen,  welchen  eine 
nackte  weibliche  Halbfigur  iiber  dem  Haupte 
emporhebt.  Dass  diese  Figur  nicht,  wie 
die  in  der  Stellung  ganz  ahnliche  auf  dem 
Sarkophag  des  Junius  Bassus,  den  Himmel 
(coeks)  darstellt,  ergiebt  sich  daraus,  dass 
es  eine  weibliche  ist.  Dieselbe  wegen  des 
bogenformigen  Gewandes  als  Flussgdttin 
(Beilennann  Ueber  die  Eltesten  christl.  Be- 
grabnissstatten  51,  A.  1)  oder  als  Personi- 
fication das  Wasser  des  Firmaments  (Bot- 
tori  I  131)  aufzufassen,  ist  ebenfalls  unzu- 
lasaig,  well  jenes  Attribut  schon  in  der 
heidnischen  Eunst  alien  Gottheiten,  die  der 
Kator  gebieten,  zugetheilt  wird  {Piper  My- 
tfaoL  und  Symbol.  11  48)  und  jedes  speci- 
fische  Symbol  der  Wassergottheiten  fehlt. 
Die  E.  selbst  erscheint  in  Shnlicher  Dar- 
Btellung  in  einem  pompeianischen  Gemalde, 
wie  sie  der  Aurora  gegenfiber  ihren  Schleier 
emporhebt,  um  sich  in  ihrer  ganzen  Schon- 
heit  zu  zeigen  (Garmcci  Vetri  198 ;  Erco- 
lanesi  Pitt.  11,  tav.  XI,  65).  Wie  in  diesen 
Sarkophagen  der  Majestat  des  goitlichen 
Erloeers,  so  erscheint  die  E.  als  der  Maje- 
stat des  Lnperators  huldigend  auf  Denk- 
malem  zu  Ehren  christUcher  Kaiser;  so 
auf  dem  barberinischen  Diptychon  {Gori 
Thes.  vet.  dipt  11  zu  163),  auf  zwei  Me- 
daiUons  des  Kaisers  Yalens  (SteinbUchd  Not. 
sor  lea  m6d.  en  or  du  Mus^e  de  Yienne 
pi.  II  1,  2,  p.  15,  21,  8,  9)  und  auf  einer 


silbernen  Scheibe  des  Kaisers  Theodosius 
d.  Gr.  in  der  Academia  de  historia  zu  Ma- 
drid (Delgado  Mem.  hist.-crit.  s.  el  disco  de 
Theodosio,  Madrid  1849).  Die  'E.  erscheint 
auch  in  diesen  Kunstwerken  nach  dem  in 
der  heidnischen  Kunst  gebrauchlichen  Ty- 
pus  als  weibliche  Figur  mit  ganz  oder  halb 
entblosstemOberkorper,  FruchteimSchoosse 
oder  in  einem  FiilUiorn,  oder  in  den  Handen 
neben  ihf  stehender  Knaben  (eine  ein- 
gehende  Beschreibung  dieser  Werke  zu 
Ehren  christUcher  Kaiser  giebt  Piper  a.  a. 
0.  n  63—65).  Die  in  der  heidnischen  und 
altchristhchen  Kunst  haufig  vorkommende 
Personification  einzelner  Lander  und  Stadte 
(vgl.  Piper  a.  a.  0.  II  564—628)  miisste 
eine  solche  der  Erde  nahelegen.    heuser. 

EBEMITEN,  s.  Monchswesen. 

EBOS,  EBOTElf^  s.  d.  Artt.  Amor  und 
Psyche,  und  Mythologie  der  christlichen 
Kunst. 

ERSCHEIinJNGSFEST ,  s.  Epiphanie, 
Feste. 

EBSTLINGE.  Wenn  in  den  ersten  Jahr- 
hunderten  die  kirchlichen  Bedfirfnisse,  ins- 
besondere  der  Unterhalt  des  Klerus,  durch 
freiwillige  Gabon,  welche  in  regelmkssigen 
und  ausserordentlichen  CoUecten  (s.  Obla- 
tionen)  gesammelt  wurden,  bestritten  wer- 
den  mussten,  so  liegt  es  bei  der  opferwil- 
ligen  Gesinnunff  der  ersten  Christen  nahe, 
anzunehmen,  dass  auch  die  Darbringung 
der  E.,  welche  durch  die  alttestamentiiche 
Gesetzgebung  nahegelegt  und  empfohlen 
war  und  deren  Erwahnung  in  der  Beschrei- 
bung des  messianischen  Reiches  bei  den 
Propheten  (Ezech.  44,  30)  nicht  fehlte, 
schon  in  frfihester  Zeit  vorkam.  Als  erstes 
positives  Zeugniss  dieses  Gebrauchs  wird 
ffewohnlich  Iren.  lib.  IV,  c.  13,  n.  2  ange- 
mhrt;  allein  in  dieser  Stelle  sind  unter 
Erstlingen  nicht  die  Erstlingsfri&ehte  fiber- 
haupt,  sondem  die  prim&ren  Gabon,  die 
bei  der  Eucharistie  verwendet  werden,  Brod 
und  Wein  zu  verstehen.  Hippolytua  hin- 
gegen  kennt  schon  die  Darbringung  von 
Erstlingen  sowol  von  Getreide,  als  von 
Wein,  Oel,  Honig,  Milch,  WoUe  und 
vom  Lohn  der  Handarbeit,  die  mit  den 
Erstlingen  von  Obst  dem  Bischof  in  die 
Kirche  gebracht  und  gesegnet  wurden,  wah- 
rend  der  Ueberbringer  ausserhalb  des  Ve- 
lums,  welches  den  Altar  abschloss,  stand 
(HippoL  Can.  arab.  36).  Aus  den  Worten 
des  Weihegebets:  sintque  ad  satietatem 
pauperibus  populi  tui,  geht  hervor,  dass 
diese  Gabon  der  Kirche  als  AJmosen  ver- 
blieben.  Der  Zeitgenosse  Hippolyts,  der 
Papst  Calixtus,  constituit  ieiunium  die  sab- 
bati  ter  in  anno  fieri,  frumenti,  vini  et  olei 


Digitized  by 


Google 


430 


Erzbiachof  —  Erzpriester. 


eratia,  secundum  prophetiam  mensis  quarti 
(Lib.  pontif.  in  Callisto  §  II).  Mit  de  Rossi 
(Bull.  1866,  21)  ist  in  dieser  Anordnung  des 
hi.  Calixtus  *nicht  eine  erste  Einfuhrung  der 
viel  altem  Darbringung  der  Erstlinge  zu 
Behen,  sondern  eine  Bestatigung  der  alten 
Gewohnheit  und  eine  Massregel  zur  that- 
Bflchlichen  Bekampfung  der  montanistischen 
Xerophagien  (Fasten  in  durchaus  lockerer 
Nahrung  ohne  Wein  und  selbst  ohne  saf- 
tiges  Obst,  TertuU,  De  ieiun.  1)  durch  das 
Fasten  bei  der  Darbringung  der  E.  (Ueber 
den  Gebrauch,  Fasten  anzuordnen  mit  der 
Bestimmung,  das  dadurch  ersparte  Geld  zu 
wohlthatigen  Zwecken  zu  opfem,  vgl.  Hage^ 
mann  Die  rom.  Kirche  72;  de  Rossi  Bull. 
1866,  21;  TeHulL  De  ieiun.  13.)  Gleich- 
zeitig  begegnet  uns  im  Orient  das  Zeugniss 
des  Origmes  (in  Num.  hom.  11,  n.  2),  der 
auf  die  Darbringung  der  B.  von  Friichten 
und  Vieh  dringt,  und  zwar  mit  Bezugnahme 
auf  die  alttestamentliche  Vorschrift,  die  ein 
Mandatum  und  desshalb  auch  im  Christen- 
thum  nicht  abgeschafft  sei.  Auf  demselben 
Standpunkt  macht  der  der  zweiten  Halfte 
des  3.  Jahrh.  angehorige  Verfasser  der 
sechs  ersten  Biicher  der  apostolischen  Con- 
stitutionen  den  Versuch,  die  Darbringung 
der  E.  (und  des  Zehnten)  zum  Unterhalt 
des  Klerus  alsRechtspflicht  nachzuwei- 
sen,  mit  besonderer  Bezugnahme  auf  die 
den  Christen  wie  einst  den  Juden  auflie- 
genden  Pflicht,  fiir  den  Unterhalt  des  Kle- 
rus zu  sorgen  {Const  apost.  II,  c.  25).  Dass 
diese  Pflicht  im  Orient  besonders  einge- 
scharft  wurde,  hatte  seinen  Grund  darin, 
dass  dort  die  Opferwilligkeit  der  Glaubigen 
geringer  war  als  im  Abendlande,  wo  die- 
selbe,  wenigstens  zu  Rom,  das  BedClrfniss 
nach  fixen  Einnahmen  weniger  fiihlbar 
machte  (Probst  Kirchl.  Disciplin  158).  Im 
4.  Jahrh.  besteht  die  Darbringung  der  E. 
im  Orient  zu  Pflicht,  indem  sie  Const,  apost. 
Vn  29,  Vm  30  nicht  mehr  durch  Bei- 
bringung  verschiedener  GrQnde  empfohlen, 
sondern  als  zu  Recht  bestehend  Torausge- 
setzt  wird.  Ffir  Eleinasien  ergiebt  sich  dies 
auch  aus  der  Vorrede  der  Synode  von  Gan- 
gra  (360),  wo  die  haretischen  Eustathianer 
getadelt  werden,  weil  sie  die  der  Kirche 
,nach  alter  Anordnung^  gegebenen  E.  ihren 
,Heiligen'  zugewendet  hatten.  In  demsel- 
ben Jahrhunaert  erwahnt  der  hi.  Gregor 
von  Nazianz  der  E.  der  Tennen  und  der 
Kelter  als  pflichtmassiger  Gkiben:  diicaf^otc 
£Xo>v5c  Tt  xal  Xvjvou  xaV  tIxvov  to^c  ^ti&cuc 
^iXotIxvooc  dvaxtd^ai  9«cp  $(xa5v  ts  xal  oatov 
(Ep.  LXXX).  —  In  Africa  wird  im  An- 
fang  des  5.  Jahrh.  die  Darbringung  der  E. 
ahnlich  wie  in  der  Stelle  des  hi.  Gregor 
von  Nazianz  auf  die  von  Getreide  und  Trau- 
ben  beschrankt:  nee  amplius  in  primitiis 
offeratur,  quam  de  vinis  et  frumenlis  (Cod. 


can.  Afric.  c.  XXVH,  al.  XL).  WShrend 
nach  dem  erwahnten  can.  36  des  Hippo- 
lytus  die  E.  im  3.  Jahrh.  in  die  Kirche  ge» 
bracht  und  dort  gesegnet  wurden,  finden 
wir  im  4.  Jahrh.  vorgeschrieben,  dass  die- 
selben,  mit  Ausnahme  der  Aehren  und  Trau- 
ben,  sowie  des  Oels  zur  Beleuchtung  und 
des  Weihrauchs,  welche  —  ohne  Zweifel 
zur  Segnung  —  auf  den  Altar  gelegt  wer- 
den durften,  dem  Bischof  und  den  Prieetem 
ins  Haus  gesendet  werden  sollten.  Can. 
apost.  Ill:  si  quis  episcopus  aut  presbyter 
praeter  ordinationem  Domini,  quam  de  sa- 
crificio  instituit,  alia  quaepiam,  puta  aut 
mel  aut  lac  aut  pro  vino  siceram  aut  con- 
fecta  (Eingemachtes)  quaedam  aut  aves 
aut  aliqua  animalia  aut  legumina  supra 
altare  obtulerit,  ut  qui  contra  ordinationem 
Domini  faciat,  deponitor.  Praeterea  non 
liceat  aliud  quidpiam  ad  altare  admovere, 
quam  oleum  in  candelabrum  et  incensum 
oblationis  tempore.  Can,  apost.  IV:  om- 
nium aliorum  pomorum  primitiae  episcopo 
et  presbyteris  domum  mittuntur,  non  super 
altare.  Manifestum  est  autem,  quod  episco- 
pus et  presbyteri  inter  diaconos  et  reUquos 
clericos  eos  dividunt.  Pomorum  primitiae 
ist  hier,  wie  schon  der  Ausdruck  6ic<upa  des 
griechischen  Textes  zeigt,  von  Friichten  uber- 
haupt  zu  verstehen,  in  welchem  Sinne  es 
auch  bei  den  rdmischen  Juristen  (1.  205  de 
verb,  signif.)  vorkommt.  In  der  morgen- 
landischen  Kirche  hat  die  Darbringung  der 
E.  als  pflichtmassige  Opfergabe  sich  bis  jetzt 
erhalten  (Walter  Lehrb.  des  Kirchenrechte, 
14.  Aufi.  §  255),  im  Abendlande  ist  sie  all- 
malig  ganz  ausser  Gebrauch  gekommen; 
die  benedictio  novorum  fructuum  im  rSmi- 
schen  Rituale  betrachtet  die  zu  segnenden 
E.  nicht  als  eine  der  Kirche  dargebraehte 
Opfergabe,  sondern  setzt  voraus,  dass  die 
Glaubigen  sie  zu  eigenem  Gebrauche  seg- 
nen  lassen.  heusbr. 

EBZBISCHOF^  s.  dpx**^^®^^^  S.  88. 

EBZDUKON^  s.  Archidiakon  S.  87. 

ERZeUSS,  s.  Metallguss. 

ERZPRDSSTEB.  Seit  dem  Ende  des 
4.  Jahrh.  werden  in  der  morgenlandischen 
wie  abendlandischen  Kirche  dipxi^pwporspot, 
archipresbyteri ,  erwahnt:  Socrates  YI  6 
nennt  so  den  Priester  Petrus  in  Alexan- 
drien;  vgL  Sozomenus  VIII  12;  Hieronynu 
Ep.  IV  ad  Rustic;  Liberat.  Breviar.  14. 
Dass  der  E.  nicht  wegen  seines  hdhem 
Alters  diesen  Titel  trug,  sondern  ein  he- 
stimmtes,  ihm  vom  Bischof  aufgetragenes 
Amt  bekleidete,  geht  aus  der  letztangefQhr- 
ten  Stelle  und  aus  Statuta  eccl.  ant.  c.  17 
hervor:  ut  episcopus  gubemationem  vidua- 
rum  et  pupillorum  et  peregrinorum  non  per 
seipsum,  sed  per  archipresbyterum  aut  per 
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archidiaconum  agat.  Ygl.  noch  Bingham 
I  292  f. 

ESEL.  Wie  bei  den  Heiden  und  Juden 
(Friedreich  SjmhoBa^e,  464,  664;  Zschokke 
Theol.  der  Propheten  208,  n.  7,  209,  n.  2), 
80  finden  wir  auch  bei  den  Christen  den  £. 
nach  seinen  verschiedenen  Eigenschaften 
als  Symbol  aufgefasst.  Schon  Melito  von 
Sardes  (Clavis  de  best.  n.  VI  u.  VII,  Spicil. 
Solesm.  ni  1 1 — 14)  hat  folgende  Deutungen : 
asinuSf  1)  Corpus  humanum  (Matth.  21,  7 ; 
Richt.  5,  10;  los.  12,  18).  2)  Gentilis  (Is. 
1,  3;  32,  20).  3)  Stultus  ODeuteron.  22,  10). 
4)  Ecclesia  (Matth.  21,  2).  5)  Pauperum 
sustentator  (Job  24,  3).  6)  Primogenita 
asini  mala  vita  (Exod.  13,  13).  Asina: 
1)  Synagoga  (Genes.  49,  11).  2)  Simplices 
(Job  1,  14).  3)  Simplices  cogitationes  (Job 
1,  14).  4)  Caro  afflicta.  De  asina  Balaam 
correctionem  habuit  suae  yesaniae.  Wesent- 
lich  dieselben  Deutungen  finden  wir  aus 
den  Werken  des  hi.  Gregor  d.  Gr.,  welcher 
an  dieselben  Stellen  der  hi.  Schrift  an- 
knupft,  in  dem  Spicil.  Solesm.  Ill  12  zu- 
sammengestellt :  asinus  pigritia  yiri  stulti, 
ut  ibi:  ,non  arabisVetc,  id  est,  fatuum  in 
praedicatione  sapienti  non  associes.  —  Gen- 
tilis  turbae  stoliditas,  ut  ibi :  ,cognoscit  bos^ 
etc.,  quia  videlicet  ludaicus  populus  Deum 
quem  colebat  respuit,  et  gentilitas  legis  pa- 
bulum quod  non  habebat  accepit.  —  Gen- 
tilis  populus  et  quaelibet  fidelis  anima,  sen 
etiam  ecclesiastica  inteUigentia,  ubi  Dominus 
super  asellam  sedens  lerosolymam  yenisse 
perhibetur.  —  Alienae  necessitatis  subleva- 
tor,  ut  in  lob:  ,asinum  pupillorum  abege- 
runt\  id  est,  fidelium  indigentium  adiutorem 
ad  suam  perfidiam  haeretici  pertrahentes, 
eum  a  bonorum  iuvamine  removerunt.  — 
Vita  immunda,  ut  ibi:  ,primogenitum  asini 
mutabis  ove',  id  est,  immundae  vitae  primor- 
dia  innocentiae  simplicitate  convertes.  — 
Caro  humana,  ut  ibi:  ,sedens  Afia  super 
asinum  suspicayit^  quod  est,  anima  carna- 
libuB  motibus  praesidens  coelestia  concupivit. 

—  Asinae  quaelibet  laboriose  simpliciterque 
viventes,  ut  ,bove8  arabunt  et  asinae  pasce- 
bantur  iuxta  eos^  luxta  boves  enim  asinae 
reficiuntur,  cum  simpliciores  animae  pru- 
dentioribus  iunctae  eorum  inteUigentia  sus- 
tentantur.  —  Lascivae  commotiones  humani 
cordis,  quas  bene  lob  in  possessione  habuit, 
quia  vir  Justus,  eas  sub  speciali  dominio 
cohibens  reprimit.  —  Simplices  cogitationes, 
quas  dum  a  duplicitatis  errore  compescimus, 
quasi  in  campo  liberae  puritatis  emittimus. 

—  Caro  humana,  a  qua  eius  sessor  Balaam 
corripitur,  quando  elatus  spiritu  humilitatis, 
bonum  quod  habere  debuit,  ab  afflicta  came 
memoratur.  —  Die  verschiedenen  Eigen- 
schaften des  wilden  Esels  liessen  denselben 
ebenfalls  als  Sinnbild  erscheinen.    Onager: 


1)  Aristus  vel  solitarius  (Job  39,  5).  2)  Ar- 
rogans  quisque  yel  haereticus  (Job  24,  5; 
Jerem.  2,  24).  3)  ludaei  yel  superbi  (Jerem. 
14,  6).  4)  Is  qui  cuncta  agit  quae  desi- 
derat  (Job  11,  12).  5)  GentiUtas  (Job  6,  5). 
So  Melito  Clavis  de  bestiis  n.  4  (Spicil.  So- 
lesm. Ill  66,  wo  dieselbe  Deutung  auch 
aus  Stellen. des  hi.  Gregor  d.  Gr.  u.  A. 
nachgewiesen  wird). 

In  der  bildlichen  Eunst  des  christlichen 
Alterthums  findet  sich  der  E.  1)  bei  den 
Darstellungen  der  Geburt  Christi.  Das  alteste 
Beispiel  bietet  ein  Inschriftenfragment  des 
Jahi^s  343  (de  Rossi  Inscr.  I  51),  auf  wel- 
chem  von  den  beiden  Thieren  allerdings 
nur  der  Ochs  erhalten  ist,  welches  aber 
dennoch  den  Beweis  fiir  diets  Vorkommen 
dieser  (Is.  1,3:  cognovit  bos  possessorem 
suum  et  asinus  praesepe  domini  sui)  Dar- 
stellung  in  der  christlichen  Kunsttradition 
des  4.  Jahrh.  liefert.  Ochs  und  E.  finden 
sich  bei  derselben  Scene  auf  mehreren  ro- 
mischen  Sarkophagen  (Aringhi  R.  S.  I  615, 
G17,  II  355,  395),  auf  einem  Mailander 
Sarkophage  (Allegranza  Mon.  di  Mil.  tav.  V), 
auf  einem  Sarkophage  zu  Aries  (MiUin  Midi 
de  la  Fr.  pi.  LXVI  4),  auf  mehreren  ge- 
schnittenen  Steinen  (Fiettorf  Kum.  ver.  ex- 
plic.  37 ;  Venuti  Acad,  di  Cortona  VII  37 ; 
Allegranza  1.  c.  64)  und  auf  Diptychen  (Bu- 
gati  Mem.  di  s.  Celso  in  fin.).  Der  E.  er- 
schien  der  Anschauung  des  christlichen  Al- 
terthums, wie  aus  der  Berufung  auf  Is.  1,  3 
fiir  die  Bedeutung  Gentilis  bei  Melito  her- 
vorgeht  (s.  o.),  hier  als  Typus  der  Heiden- 
welt,  der  Ochs  als  der  des  ludaicus  populus 
iugo  legis  attritus  (Melito  Sard.  Clavis  de 
best.  n.  8:  boves,  und  Greg,  M,  in  Spicil. 
Solesm.  Ill  15).  Ueber  die  Frage,  ob  die 
Stellen  der  hi.  Vater,  welche  Is.  1,  3  auf 
die  Geburt  des  Erlosers  anwenden,  nur  im 
allegoriBchen,  oder  zugleich  im  allegorischen 
und  im  historischen  Sinne  zu  verstehen  und 
also  auch  als  Zeugnisse  fOr  das  wirkliche 
Vorkommen  von  Ochs  und  E.  bei  der  Krippe 
aufzufassen  sind,  s.  Baronitts  Ann.  I  5,  2, 
der  fiir  die  letztere,  und  Tillemont  M6m. 
I  447,  der  far  die  erstere  Ansicht  eintritt. 
—  Der  E.  findet  sich  2)  in  Darstellungen 
des  Einzugs  Christi  in  Jerusalem.  So  auf 
den  Sarkophagen  bei  Aringhi  R.  S.  I  277, 
295,  329,  331,  621,  623;  H  159,  161.  Mehr- 
fach  erscheinen  hier  die  beiden  im  Berichte 
der  Evangelisten  erwahnten  E.,  die  Eselin 
sowol  als  das  FtUlen;  nach  der  Erklarung 
der  hi.  Vater  ist  das  Fullen,  auf  dem  noch 
nie  Jemand  gesessen  (Marc.  11,  2 ;  Luc.  19, 
30)  ein  Bild  der  Heidenwelt,  die  Eselin,  die 
Matth.  21,  5  als  Lastthier  (subiugalis)  be- 
zeichnet  wird,  ein  Typus  der  Synagoge, 
auf  welcher  schon  lange  die  Last  des  Ge- 
setzes  gelegen  (Hieron,  in  c.  XXI  Matth.; 
GhrysosU  Op.  imperf.  in  Matth.  hom.  37). 
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EBelsanbettmg  —  Etimasia. 


Auf  dem  Sarkophage  bei  Aringhi  I  295 
ist  der  Eselin^  auf  dem  bei  Aringhi  I  621 
dem  FMen  eine  Schelle  umgehangt;  es 
entspricht  dies  dem  (Jebrauche  des  Alter- 
thums,  den  Thieren,  auch  den  Pferden  und 
Eseln^  sowol  zum  Schmuck  als  aus  prakti- 
schen  Grdnden  Schellen  umzuhangen  (Apul. 
1.  X  Metam. :  asinus  tinidnnabulis  perarg)itis 
ornatus;  Rich  Illustr.  Worterb.  629  giebt 
eine  Abbildung  eines  solchen  asinus  tintin- 
nabulatus  nach  einer  antiken  Bronzefigur). 
£in  Goldglas  aus  dem  Coem.  Pontiani,  jetzt 
in  der  yaticanischen  Bibliothek,  stellt  eben- 
falls  einen  £.,  eine  Schelle  um  den  Hals 
tragend  und  mit  der  Inschrift  ASINVS  be- 
zeichnet,  dar  (Buonarruoti  Osserv.  tav.  IX 
4;  Garrucci  Vetri  XXXVH  10).  Buonar- 
ruoti (71)  halt  dasselbe  fdr  christlich  und 
fQr  ein  Erinnerungszeichen  an  die  Geburt 
des  Erlosers,  oder  wegen  der  drei  dabei 
angebrachten  Oelbaume  an  dessen  Einzug 
in  Jerusalem,  meint  sogar,  aus  solchen 
christlichen  Bildem  erklare  sich  auch  der 
den  Christen  in  den  ersten  Jahrhunderten 
von  den  Heiden  gemachte  Vorwurf  der 
Eselsanbetung;  Garrucci  1.  c.  211  glaubt 
sich  dieser  Auffassung  nicht  anschliessen 
zu  konnen.  heuser. 

ESELSANBETUNO,  s.  Spottcrucifix. 

ETIMASIA  {y\  ixoifiour^a  tou  &p6vou),  Be- 
reitung  des  Thrones.  An  mehreren  Stellen 
des  A.  Test,  ist  von  der  eToifioata  die  Rede ; 
der  locus  classicus  fQr  dieselbe  ist  Ps.  88: 
eTotfiOffta  TOO  dpovoo  <joo  —  .iustitia  et  indi- 
cium praeparatio  sedis  tuae ,  womit  Ephes. 
6,  15  zu  vergleichen  ist:  exoiftodiov  too 
cSorneX^oo  t^c  tJpT^vY)c.  Auf  diese  Schrift- 
stellen  hat  sich  zuerst  Cavedoni  zur  Erkla- 
rung  gewisser  Bildwerke  bezogen,  welche 
einen  Thron  oder  eine  Eathedra  vorstellen, 
mit  oder  ohne  den  inschriftlichen  Beisatz 
ETOIMACIA  (vgl.  Dichiarazione  dei  tre  an- 
tiche  Staurocche,  che  si  conservano  nella 
catt.  di  Modena  e  nell'  abb.  di  Nonantola, 
Estr.  del  t.  V  deUa  Ser.  Ill  delle  Mem.  di 
Relig.  di  morale  e  di  lett.,  Modena  1847, 
55) ;  ebenso  Paul  Durand  (Etude  sur  TEti- 
macia  symbole  du  jugement  dernier  dans 
riconographie  grecque  chr6tienne,  Chartres 
1867),  worauf  de  Rossi  Bull.  1872,  123  ff. 
den  Gegenstand  eingehend  besprach.  Die 
hier  in  Betracht  kommenden  Denkmaler 
sind  zum  Theil  mittelalterlich,  wie  das  von 
Cavedoni  a.  a.  0.  beschriebene  Kreuzreli- 
quiar  aus  Nonantola,  das  bei  de  Rossi  a. 
a.  0.  tav.  IX  ^  nach  Durand  abgebildete 
Blatt  aus  dem  1870  zerstorten  Hortus  de- 
liciarum  der  Aebtissin  Herrad  von  Lands- 
perg  (12.  Jahrh.),  und  das  italienisch-byzan- 
tinische  Mosaik  in  der  griechischen  Kloster- 
kirche  zu  Grotta  ferrata  (12.  Jahrh.).    Sie 


zeigen  das  Ereuz  Qber  dem  in  Herrlichkeit 
strahlenden  Thronsessel.  In  eine  viel  hdhere 
Zeit  fahrt  uns  der  von  de  Rossi  a.  a.  0. 
tav.   YI    zuerst    abgebildete    tusculanische 


Sarkophag,  welcher  das  Monogramm 


t 


in  einem  Eranz  iiber  dem  Thronsitz  aof- 
weist;  weiter  ein  geschnittener  Stein  mit 
der  Inschrift  IXY6 
filr  IXerC  (Passeri 
Gerom.  astrif.  Ill 
221;  Kirchhoff  C.J. 
Gr.  n.  9080;  Venuti 
Ace.  di  Cortona  VII 
44  f.;  Pip^Ev.Kal. 
1858,19;  Becker  Die 
Darst.  J.  Chr.  unter 
dem  Bilde  des  Fi- 
sches,  1866,  80; 
Martigny  Diat  l*6d. 
546;  s.  unsere  Ab- 
bildung    Fig.     141),  ««•  1*1-  Oeichnlttwier  Sltln. 

welchen    de    Rossi, 

ohne  sich  naher  zu  erklaren,  jedenfalls  vor 

400  setzt. 

Yon  Mosaiken  sind  hier  zu  erwahnen: 
Mosaik  am  Triumphbogen  von  S.  Maria 
Maggiore  in  Rom  (Garrucci  Tav.  CCXI), 
im  Battistero  di  s.  M.  in  Cosmedin  zu  RiU 
venna  (ib.  tav.  CCXLI:  der  Thron  zwischen 
Petrus  und  Paulus) ;  Battistero  di  S.  Agata 
Maggiore  zu  Ravenna  (ib.  tav.  CCLIII: 
Eamm  und  Ereuz  auf  dem  Thron) ;  Capella 
di  s.  Matrona  in  S.  Prisco  in  Capua  Yetere 
(ib.  tav.  CCLYn :  Evangelienbuch  und  Taube 
ttber  dem  Thron);  Apside  von  S.  Prassede 
in  Rom  (ib.  tav.  CCLXXXYI:  Lamm  und 
Ereuz  auf  dem  Thron).  Andere  Beispiele 
aus  Elfenbein  und  Bilderhandscfariften  hat 
P.  Durand  a.  a.  0.,  welcher  die  Darstel- 
lungen  des  Thrones  mit  dem  Ereoze  als 
,Ereuzerhdhungen^  ansieht,  wahrend 
er  in  dem  leeren  Thron  eine  Sy 
Gottes  des  Yaters   erblickt. 


c  Rossi  136 
verwirft  mit  Recht  diese  Unterscheidung. 
Die  E.  bezieht  er  mit  Cavedoni  auf  das 
jiingste  Gericht.  Der  Gedanke  an  dieses 
und  die  irdischen  Richtem  oblie^nde  Yer- 
pflichtung,  im  Andenken  an  die  einstige 
Rechenschaft  gerecht  zu  urteilen,  liegt  ohne 
Zweifel  zu  Grunde,  wenn  der  Thron  mit 
dem  Evangelium  Angesichts  der  versammel- 
ten  Yater  bei  Concilsverhandlungen  aufge- 
stellt  war  (Peverelli  Oss.  crit.  sui  libri  santi 
del  T.  N.  I  19;  MoreUi  Eal.  Const.  II  254; 
OyriU.  Alex.  0pp.  ed.  Aubert  YI  251 ;  Tha- 
rasii  Patr.  Ep.  in  Nicaen.  11  ad  Adrian. 
Pap.,  Cone.  ed.  Reg.  XIX  651;  Cone.  CP. 
lY  ib.  XXn  539;  s.  unten  d.  Art.  Evan- 
gelien). 

Yon  dieser  Darstellung  wesentlioh  ver- 
schieden  ist  der  leereThron,  ohne  Ereuz, 
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Lamm  oder  Bach :  hier  hat  man  an  Ohristi 
Lehrth&tigkeit  zu  denken.  Beispiele  dieser 
Auffassung  sind  der  Stein  aus  dem  Mauso- 
leum der  hi.  Helena  (Bosio  327;  Bull.  a. 
a.  O.  tav.  IX  *),  wo  auf  der  Mcklehne  des 
Sessels  ein  Yogel  mit  Nimbus  sitzt,  das 
Symbol  des  hi.  Geistes,  nicht  wol  hier  der 
Phonix  (erste  HUlfte  des  5.  Jahrh.) ;  ferner 
ein  Ooldglas  (GarrucciYetri  142,  tav.  XXV*), 
welches  die  Kathedra  mit  dem  Monogramm, 
dazu  den  Felsen  mit  den  mystischen  Strd- 
men  aufweist.  De  Rossi  sieht  in  letzterm 
die  Beziehu^  auf  Ohristus  als  Quell  des 
lebendigen  Wassers,  und  erinnert,  im  Zu- 
sammenhang  dieses  Gedankens  mit  dem 
Magisterium  des  hi.  Stuhles,  an  die  Stelle 
aus  dem  Briefwechsel  der  africanischen 
Bischofe  und  des  P.  Innocenz  I:  natalis 
fons  unde  aquae  cunctae  procedunt,  et 
per  diversas  totius  mundi  regiones  puri  la- 
tices  capitis  incorrupti  manant  (Uoustant 
866).  Die  namliche  Idee  kehrt  in  der  Dar- 
stellnng  der  Kathedra  auf  der  africanischen 
Bronzelampe  (BuU.  1866,  15;  vgl.  oben 
unsem  Art.  Basilika  S.  120)  und  auf  dem 
Mosaik  in  S.  Gioranni  in  fonte  in  Ravenna 
(um  451,  Garrucd  Tav.  CCXXVI)  wieder, 
wo  ein  Kranz  von  Altaren,  Cathedrae  und 
Thronen  erscheint,  neben  den  Thronen  mit 
ihren  Kreuzen  stehen  SuggesH  unter  Cibo- 
rien;  das  Ereuz  auf  den  Thronen  ist  hier 
mehr  Ornament,  als  Symbol.  kraus. 

EUCHARISTIE.  In  Betreff  der  Verkiin- 
digung  und  Ueberlieferung  des  Dogmas  von 
der  hi.  E.  befanden  sich  die  ersten  Lehrer 
des  Christenthums  in  einer  ganz  eigenthiim- 
lichen  Lage.  Einerseits  im  Allgemeinen  an- 
gewiesen,  das  Heilige  nicht  den  Hunden  zu 
geben  und  die  Perlen  nicht  vor  die  Schweine 
hinzuwerfen  (Matth.  7,  6),  wurden  die  Apo- 
stel  durch  den  bekannten  Yorfall  in  der 
Synagoge  zu  Kaphamaum  (Joh.  6,  48  f.) 
eindringlich  belehrt,  dass  insbesondere  das 
Geheimniss  des  Fleisches  und  Blutes  Ohristi 
entschieden  zu  den  Lehrstiicken  gehorte, 
denen  gegenilber  alle  Vorsicht  nothig  er- 
schien.  Anderseits  ist  jedoch  der  Inhalt 
dieses  Geheimnisses  derart,  dass  er  seiner 
ganzen  Hohe,  Tiefe  und  Breite  nach  den 
Glaubigen  nicht  vorenthalten  werden  kann. 
Demnach  war  die  Kirche,  je  nachdem  sie 
es  mit  Nichtglaubigen  oder  Glaubigen  zu 
thun  hatte,  in  Ansehung  dieser  Lehre  zu 
einer  grundverschiedenen  Handlungsweise 
verpflichtet.  Dass  sie  ihre  desfallsige  Auf- 
gabe  ebenso  richtig  erkannte,  als  mit  Ge- 
schick  loste,  daftlr  liefem  uns  theils  schrift- 
liche,  theils  bildliche  Denkmale  aus  alt- 
christlicher  Zeit  die  sprechendsten  Beweise. 

I.  Anlangend  zunachst  die  Benennun- 
gen,  die  man  dem  wundervoUen  Geheim- 
nisse  beilegte,  so  entsprachen  sie  durchaus 
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der  RQcksicht,  die  man  nach  beiden  Seiten 
zu  nehmen  gen5thigt  war.  Von  der  Zeit, 
wo  es  zu  allererst  gefeiert  wurde,  hiess  es 
Abendmahl,  Nachtmahl,  fiir  dessen 
hdhere  Bedeutung  der  hi.  Paulus,  indem 
er  es  ,des  Herrn  AbendmahP  (I  Kor.  11, 
20)  nannte,  Bi&rgschaft  gab.  Das  griechische 
Adjectiv  xoptax^v  ging  auch  in  die  lateinische 
Sprache  ilber,  in  der  bald  Dominica  solem- 
nia  (Tertidl.  De  fug.  c.  14),  bald  Domini- 
cum  schlechthin  (Cypr,  Ep.  63,  c.  16;  De 
op,  et  eleem.  c.  15)  als  Bezeichnung  der 
liturgischen  Feier  ilblich  wurde.  Wie  der 
Aus£*uck  den  Uneingeweihten  nichts  ver- 
rieth,  so  erhielt  er  in  den  Glaubigen  das 
Bewusstsein  von  dem  unzerreissbaren  Zu- 
sammenhang  ihrer  hi.  Handlung  mit  dem 
Vorgange  des  Herrn  in  steter  Erinnerung. 
Wie  die  Zeit,  wo  das  hi.  Opfer  entstand, 
so  bestimmte  auch  die  Art,  wie  es  zum 
erstenmale  dargebracht  wurde,  die  Wahl 
einiger  Namen,  von  denen  einer  noch  zur 
Stunde  allgemein  Qblich  ist.  Anlass  dazu 
gaben  drei,  in  dem  Einsetzungsberichte  vor- 
kommende  Ausdrticke,  namlich  xXSfff^t  t6v 
aptov,  edXoTEiv  und  edxapwcetv.  Bei  den  Alten 
hat  man  das  Brod  nicht  geschnitten,  son- 
dem  gebrochen,  wesshalb,  ehe  es  dem  Feuer 
ubergeben  und  gebacken  wurde,  mehrere 
Einschnitte  in  dasselbe  angebracht  wurden 
(vgl.  Binterim  Denkw.  II,  2,  26).  Da  nun 
auch  Jesus  am  Yorabend  seines  Leidens 
das  Brod  brach  (Luc.  22,  19),  so  wurde 
das  Brodbrechen  gleich  im  Anfang  der 
Kirche  die  feststehende  Formel  zur  Bezeich- 
nung der  Abendmahlsfeier  (vgl.  Act.  2,  46 ; 
I  Kor.  10,  15).  Die  beiden  anderen  Aus- 
drticke werden  der  eine  fiir  den  andem 
genommen  und  bedingen  sich  gegenseitig, 
indem  die  Segnung  die  Danksagung  voraus- 
setzt  und  die  Danksagung  die  Segnung  ver- 
wirklicht.  Fanden  me  Nichtgl&ubigen  in 
den  drei  Bezeichnungen  nichts  Besonderes, 
so  wurden  die  Ohristen  iiber  den  damit  ver- 
kniipften  tiefern  Inhalt  nicht  im  Unsichem 
gelassen.  Das  Brod,  das  sie  brachen,  war 
namlich  nach  der  Lehre  des  Apostels  ,die 
Theilnahme  am  Leibe  des  Herm^ ;  der  ,Kelch 
der  Segnung  war  die  Mittheilung  des  Blutes 
Ohristi^  (I  Kor.  10,  16).  Als  einfache  Hand- 
lung  konnte  das  Brechen  des  Brodes  und 
das  Segnen  keine  Erweiterung  erfahren,  wol 
aber  das  Danksagen  (vgl.  Probst  Liturgie 
27),  weshalb  der  hiervon  genommene  Aus- 
druck  ,E.'  nach  dem  Grundsatz  a  potion  • 
fit  denominatio  der  gewohnliche  wurde  und 
bis  zur  Stunde  allgemein  Gblich  blieb.  Traf 
nach  dem  Apostel  die  Heiden  der  Vorwurf, 
dass  sie  Gott,  obgleich  sie  ihn  kennen  konn- 
ten,  nicht  als  Gott  verherrlicht ,  noch  ihm 
gedankt,  vielmehr  das  Geschopf  verehrt 
und  als  den  Schopfer  angebetet  haben  (Rom. 
1,  21.  25),   so  war  es  zweckmassig,  dem 
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Wort  tiyapurnoL  als  Bezeichnung  filr  die- 
jenige  hi.  Handlung,  wodurch  Qott  von 
Seite  des  Geschopfes  die  vollste  Anerken- 
nung  zu  Theil  wurde,  den  Vorzug  zu  geben. 

Yon  den  kurz  nach  den  Aposteln  ent- 
standeiien  Benennungen  verdienen  XetToopYta, 
dovoStc,  collecta  und  missa  noch  eine  kurze 
Erorterung.  UnterXetToop7(a  (vonXettoc,  Xa6c 
und  IpTfov)  verstand  man  im  Allgemeinen  jede 
offentliche  Dienstilbung  (vgl  11  Kor.  9,  12; 
Phil.  2,  25),  naherhin  die  priesterlichen  Ver- 
richtungen  (Hebr.  8,  2.  3).  Die  Feier  der 
E.  erhielt  nun  den  Namen  ,Liturgie^,  weil  sie 
die  offentliche  gemeinsame  Religionshand- 
lung  war,  die  der  Priester  im  Namen  und 
im  Angesichte  des  glaubigen  Yolkes  voll- 
zog.  Die  gottesdienstlichen  Yersammlungen 
der  Christen  geschahen  jedoch  ,in  Eintracht^ 
(vgl.  Rom.  15,  6;  Clem.  Ep.  I  ad  Cor.  c.  34; 
Ignat,  Ep.  ad  Ephes.  c.  4),  ,weder  willkur- 
lich,  noch  ungeordnet,  sondem  zu  festge- 
setzten  Zeiten  und  Stunden',  und  wurden 
geleitet  von  den  dazu  verordneten  Personen 
(Clem,  1.  c.  c.  40).  Aus  diesen  Bestimmun- 
gen  lasst  sich  entnehmen,  dass  man  nicht 
so  ohne  Weiteres,  sondem  nur  unter  ge- 
wissen  Bedingungen  an  diesen  Yersamm- 
lungen theilnehmen  durfte.  Wer  das  Recht 
hatte,  in  den  Yersammlungsort  zu  kommen 
(was  man  durch  ItX  t6  olM  ausdriickte, 
vgl.  Probst  a.  a.  0.  42,  66),  der  wohnte 
auch  der  Liturgie  bei ;  mithin  war  die  Yer- 
sammlung  selbst  schon  etwas  Heiliges  und 
Ehrfurchtgebietendes,  wesshalb  die  Worte 
<j6vajic  und  collecta  als  Bezeichnung  der 
liturgischen  Feier  aufkamen  (Clem,  Ad  Cor. 
c.  34;  Tert,  1.  c).  Wie  strenge  man  dar- 
auf  hielt,  dass  kein  Unberufener  zu  dieser 
Synaxis  kam,  dafiir  lieferta  uns  die  Bilder 
in  dem  Coemeterium  des  CaUistus  einen 
monumenti^en  Be^eis.  Zu  den  beiden  Sei- 
ten  der  Scene,  welche  uns  die  eucharistische 
Feier  vorfilhrt,  steht  je  ein  Fossor,  der  sei- 
nen  rechten  resp.  linken  Arm  nach  der 
hi.  Handlung  hin  ausstreckt,  und  iiber  der 
linken  resp.  rechten  Schulter  eine  Pike 
tragt  (Kraus  R.  S. '  Fig.  52).  Oewiss  hat- 
ten  diese  Manner,  wie  mr  die  Aufrechthal- 
tung  der  Ordnung  uberhaupt,  so  insbeson- 
dere  dafiir  zu  sorgen,  dass  kein  Profaner 
in  der  Yersammlung  erschien. 

Die  Art  der  Entstehung  der  noch  heute 
allgemein  ublichen  Benennung  Missa  ist 
nun  nahegeriickt.  Ebensowenig  als  man 
nach  WilMlr  zur  Yersammlung  kommen 
durfte,  durfte  man  nach  eigenem  Gutdiinken 
dieselbe  verlassen.  Durfte  aber  Niemand 
zur  Unzeit  sich  entfemen,  so  musste  der 
Schluss  der  hi.  Handlung  auf  irgend  eine 
Weise  erkennbar  sein,  wofQr  sich  ohne 
Zweifel  friihzeitig  eine  Entlassungsformel 
ausbildete.  Bei  Erwahnung  einer  Yisionarin, 
die  nach  dem  Gottesdienste  ihre  Gesichte 


kundgab,  gebraucht  Terttdlian  (De  an.  e.  9) 
den  Ausdruck:  post  transacta  solemnia  di- 
missa  plebe  (vgl.  Cypr.  De  laps.  c.  25).  Die 
dem  hi.  Cyprian  zugeschriebene,  jedenfalls 
aus  seiner  Zeit  herrtthrende  Schrift  De  spec- 
taculis  (c.  5)  tadelt  einen  Christen,  der 
gleich  nach  ,Entlassung  aus  dem  Gottes- 
dienst  und  wahrend  er  noch,  wie  das  zu 
geschehen  pflegt,  die  E.  bei  sich  tragt^  (di- 
missus  e  dominico  et  adhuc  gerens  secum 
ut  assolet  eucharistiam),  auf  die  Schaubuhne 
eilt  und  ,den  hi.  Leib  Christi^  entweiht 
Wie  man  sieht,  hatten  schon  die  allerersten 
christlichen  Jahrhunderte  entweder  die  jetzige 
Oder  eine  ihr  ahnliche  Entlassungsformel 
und  ist  die  daraus  fiir  die  eucharistische 
Feier  entstandene  Benennung  missa  (statt 
missio)  nicht  minder  alt,  als  (tuvoEic  und 
collecta,  d.  i.  sie  reicht  bis  in  die  friihesten 
Zeiten  hinauf.  Zum  erstenmale  findet  sich 
das  Wort  missa  in  dem  Briefe  des  Papstes 
Pius  I  an  den  Bischof  Justus  von  Yienne 
ums  Jahr  150;  glaubt  man  die  Eehtheit 
desselben  bestreiten  zu  miissen,  so  darf  es 
dem  Gesagten  zufolge  nicht  leicht  desswegen 
geschehen,  weil  er  den  Ausdruck  missa  ent- 
halt  (vgl.  lusli  Fontant.  Hist,  liter.  Aqoil. 
lib.  Y,  Rom.  1742,  85).  Noch  weniger  ist 
die  Existenz  einer  vom  felicianischen  Papst- 
katalog  erw&hnten  Constitution  Felix'  I  zu 
bezweifeln,  weil  darin  das  Wort  missa  vor- 
kommt.  Yollends  im  4.  Jahrh.  war  diese 
Benennung  nicht  minder  gewohnlich,  als 
heute.  Der  hi.  Ambrosius  schreibt  seiner 
Schwester  u.  a.  die  Worte:  missam  facere 
coepi  (Ep.  cl.  I,  ep.  20,  ed.  Migne  11  995) 
und  versteht  darunter  den  YoUzug  des  hi, 
Opfers. 

Ueberschauen  wir  die  imgefOhrten  alte- 
sten  Benennungen  der  hi.  E.,  so  weiss  man 
nicht,  was  dabei  mehr  auffallen  soil,  ob  die 
Einfachheit  des  Ausdrucks,  oder  die  damit 
verknQpfte  Tiefe  des  Inhalts.  Sozusagen 
aus  reinem  Zufall  entstanden,  bringen  sie 
sammtlich  irgend  ein  charakteristisches  Merk- 
mal,  sei  es  des  Opfers,  sei  es  der  zum  Got- 
tesdienste vereinigten  Gemeinde,  zum  Aus- 
druck, und  waren,  obschon  an  sich  gleich- 
giiltig  und  fiir  Nichteingeweihte  bedeutungs- 
los,  gleichwol  geeignet,  die  Glaubigen  mit 
heiliger  Freude  und  tiefer  Ehrfurcht  zu 
erfaUen. 

II.  Wir  gehen  iiber  zu  den  eucharisti- 
schen  Elementen,  die  bekanntlich  nicht 
der  WilUdir  Qberlassen,  sondem  durch  den 
Yorgang  des  Herm  ein-  ftlr  allemal  fest- 
gesetzt  sind.  Er  nahm  gemass  der  hi.  Schrift 
das  Brod,  ebenso  den  (gemischten)  Kelch: 
mithin  sind  Brod  und  gemischter  Wein  die 
neutestamentlichen  Opfergaben.  Dass  in 
dieser  Beziehung  das  Beispiel  Christi  von 
Anfang  an  normativ  war,  dafQr  sprechen 
nicht  bloss  schriftliche  Zeugnisse,  sondem 
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auch  symbolische  Bilder  aus  alter  und  alte- 
ster  Zeit. 

Dem  hi.  lustin  zufolge  wurde  ,dem  Vor- 
steher  der  Briider  Brod  gebracht  and  ein 
Becher  mit  Waaser  gemischten  Weines; 
er  nahm  dies,  sandte  himmelwarts  zu  dem 
Vater  des  All  Lob  und  Preis  durch  den 
]Namen  des  Sohnes  und  des  hi.  Geistes,  und 
verrichtete  dafQr,   dass  wir  dieser  Gab  en 

?;ewfirdigt  worden,  ausftihrliche  Danksagung^ 
Apol.  I  65;  Tgl.  c.  67).  Durch  die  Dar- 
bringung  der  beiden  Natursubstanzen  sollte 
Gott  Yorzugsweise  als  Schopfer  anerkannt 
und  verherrlicht  werden  (1.  c.  c.  13).  Diesen 
Gedanken  fiihrt  der  hi.  Irenaeus  noch  klarer 
aus :  ,wir  mflssen  Gott  ein  Opfer  darbringen 
und  uns  gegen  Gott  den  Schopfer  in  Allem 
dankbar  erweisen'  (Adv.  haer.  IV  18*). 
Dem  entsprechend  erhielten  die  Jilnger  den 
Auftrag,  ,die  Erstlinge  aus  den  Geschopfen 
Gott  zu  opfem'  (l-  c.  c.  17*),  ,durch  dessen 
Wort  das  Holz  fruchtbar  wird,  die  Quellen 
hervorstromen  und  die  Erde  zuerst  den 
Halm  giebt,  dann  die  Aehre,  zuletzt  in  der 
Aehre  den  voUen  Weizen'  (1-  c-  c.  18*). 
Unter  dem  generellen  Namen  Holz  ist  hier 
offenbar  der  Weinstock  zu  verstehen,  des- 
sen Frucht  sammt  dem  Weizen  die  Glau- 
bigen  ,ohne  Unterlass  am  Altar  darbringen' 
soUen,  nicht  als  ,habe  Gott  etwas  vonnothen^ 
sondem  damit  sie  lemten,  ,fruchtbar  zu 
werden,  Gott  zu  dienen  und  seine  Ober- 
herrlichkeit  anzuerkennen'  (1-  c-  c.  18  *).  Es 
ist  hier  nicht  des  Naheren  angegeben,  in- 
wiefem  Brod,  Wein  und  Wasser  als  E  r  s  t- 
linge  der  Schopfung  gelten  konnen.  Da- 
rauf  giebt  uns  Origenes,  eine  Antwort.  Cel- 
sus  wollte,  dass  auch  die  Christen  den  Da- 
monen  die  Erstlinge  darbrachten.  Das  thun 
wir,  erwiedert  der  Apologet  (c.  Gels.  YIII 
34),  aber  wir  bringen  sie  dem  dar,  welcher 
(nach  Gen.  1,  11)  ,aus  der  Erde  Gras  und 
fruchtbare  Baume  hervorwachsen'  lasst.  Die 
Hinweisung  und  Berufung  auf  die  ange- 
fQhrte  Schriftstelle  ist  nicht  ohne  Bedeu- 
tung.  Gras  und  fruchtbare  Baume  (hier  = 
Weizen  und  Rebstock  =  Brod  und  Wein) 
waren  auf  der  trockenen  Erde  die  ersten 
erschafiPenen  Gegenstande,  in  deren  Dar- 
bringung  somit  wirklieh  die  Erstlinge 
geopfert,  Gott  als  der  Herr  der  ganzen 
ochopfung  anerkannt  und  durch  diese  An- 
erkennung  ihm  zugleich  ftlr  die  Schopfung 
gedankt  wurde  (vgl.  Probst  a.  a.  0.  377). 
Was  die  Barchenvater  schriftlich,  das  stel- 
len  uns  die  Katakomben  bildlich  vor  Augen. 
Im  Coemeterium  der  hi.  Domitilla  oder 
des  Nereus  und  Achilleus,  an  der  Via  Ar- 
deatina,  finden  wir  auf  den  Decken  und 
Wanden  verschiedene  bildliche  Darstellun- 
gen,  welche  nach  de  Rossi  wahrscheinlich 
dem  1.  Jahrh.  angehoren  (vgl.  Kraus  R. 
Sott. '  227).  Weinranken,  Daniel  unter  den 


Lowen,  Noe  in  der  Arche,  der  gute  Hirt, 
ein  Mahl  sind  die  hauptsachlichsten  Gegen- 
stande, denen  wir  hier  begegnen  (Kraus 
R.  S.2  Fig.  9,  10,  42,  46).  Aus  dem  2.  Jahrh. 
enthalt  die  Eatakombe  des  Praetextatus, 
an  der  Via  Appia,  S.  Callisto  ungefahr  ge- 

gmuber,  eine  in  mehrere  Felder  eingetheilte 
ecoration,  von  denen  das  eine  mit  Kom- 
ahren,  das  andere  mit  Weinreben  und  Trau- 
ben,  das  letzte  mit  Lorbeerzwei^n  bemalt 
ist.  Unter  diesen  Feldern  ist  em  anderes, 
in  welchem  Schnitter  Kom  schneiden  und 
es  fortbringen.  Im  Hintergrunde  einer  Nische 
erscheint  der  gute  Hirt,  der  ein  Lamm  auf 
der  Schulter  tragt  (Kraus  R.  S.*  Fig.  15). 
Wie  man  sieht,  erachtete  man  seit  dem 
Beginn  des  Christenthums  die  Naturproducte, 
aus  denen  man  Brod  und  Wein  bereitete, 
als  ganz  geeignete  Kunstgegenstande  zur 
Decoration  der  christlichen  Versammlungs- 
locale.  Dass  diese  Sitte  auf  etwas  mehr  als 
blossem  Zufall  beruht,  erhellt  schon  aus 
den  Vorztigen,  die  gleichzeitige,  soeben  citirte 
Kirchenschriftsteller  den  erwahnten  Natur- 
erzeugnissen  einraumen,  ebenso  aus  der 
symbolischen  Auffassung  der  mit  denselben 
vermischten  biblischen  Darstellungen.  Es 
sind  dies  zunachst  die  Gemalde  mit  Daniel 
in  der  Lowengrube  und  Noe  in  der  Arche, 
deren  Bedeutung  an  dieser  Stelle  uns  der 
hi.  Cyprian  aufschliesst.  ,Da  Alles  Gott 
geh5rt,  so  wird  dem,  der  Gott  besitzt,  nichts 
mangeln,  wenn  er  selbst  Gott  nicht  man- 
gelt.  So  wird  dem  Daniel,  welcher  auf 
Befehl  des  Konigs  in  die  Lowengrube  ein- 
geschlossen  war,  durch  gottliche  FUgung 
ein  Mahl  bereitet  und  unter  den  hungrigen 
und  doch  ihn  schonenden  wilden  Thieren 
der  Mann  Gottes  gespeist'  (De  dom.  orat. 
c.  21).  Die  gnadenvolle  gottliche  Heim- 
suchung  Daniels  in  der  Grube  durch  den 
Propheten  Habakuk  war  demnach  ein  Sinn- 
bild  der  von  Christus  den  Mtlhseligen  und 
Beladenen  hinterlassenen  Speise.  Betrach- 
ten  wir  jetzt  die  Katakombenbilder  Noe's, 
so  bieten  sie  sammtlich  einen  Typus  dar, 
der  so  sehr  vom  historischen  Reahsmus  ab- 
steht,  dass  sie  eine  symbolische  Auffassung 
nothwendig  machen.  ,Statt  einer  machtigen 
Arche,  die  auf  den  Wassern  treibt,  und 
ausser  acht  Personen  eine  ungezahlte  Menge 
lebender  Thiere  birgt,  sehen  wir  Noe  in 
einem  engen  viereckigen  Kasten  stehen,  den 
er  beinahe  ausfiillt;  eine  Taube  mit  dem 
Oelzweig  flattert  ihm  entgegen'  (Kraus  R. 
S. '  278).  Es  fragt  sich,  was  der  christliche 
Maler  mit  einer  solchen  kilnstlerischen  Aus- 
fiihrung  bezweckte.  ,Noe,'  schreibt  der  hi. 
Cyprian,  ,einen  Typus  der  kilnftigen  Wahr- 
heit  darstellend,  trank  nicht  Wasser,  son- 
dem Wein,  und  brachte  so  ein  Vorbild  des 
Leidens  unseres  Herm  zum  Ausdruck'  (Ep. 
63,  c.  3).    In  demselben  Briefe  wird  noch 
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einmal  an  Noe  eriimert,  und  zwar  um  die 
Eigenschaften  des  neutestamentlichen  Opfer- 
materials  darch  ein  biblisches  Beispiel  augen- 
Bcheinlich  za  machen.  ,So  aber  berauscht 
der  Kelch  des  Herm,  wie  auch  Noe  in  der 
Genesis,  da  er  Wein  trank,  berauscht  wurde^ 
(c.  11).  Hiernach  muss  das  Opferelement 
natttrlicher  Wein  sein,  der  durch  die  Con- 
secration so  wenig  seine  natfirlichen  Eigen- 
schaften verliert,  dass  selbst  ,der  Eelch  des 
Herm',  wtirde  man  ilbermassig  daraus  trin- 
ken,  auf  das  physische  Leben  den  nam- 
lichen  Einfiuss  austLbte,  wie  gewohnlicher 
Wein. 

Nach  dieser  Auseinandersetzung  Cyprians 
kann  uber  die  typische  Bedeutung  der  Ka- 
takombenbilder  Daniels  und  Noe's  ebenso 
wenig  ein  Zweifel  bestehen,  als  fiber  die 
Absichten  des  Kunstlers  bei  Darstellung 
von  Komahren,  Weinreben  und  Trauben. 
Der  unmittelbar  irdische  Ausdruck,  den  diese 
Gegenstande  auf  den  Betrachtenden  mach- 
ten,  sollte  einen  hinter  und  unter  denselben 
Yerborgenen  Gedanken  wecken  und  unter- 
halten,  namlich  den  Gedanken  an  die  we- 
senhafte  Vereinigung  mit  Christus,  wozu 
Brod  und  Wein  als  reale  Trager  dienten. 
Denn  nicht  Brod  und  Wein  an  sich,  son- 
dern  vielmehr  das  in  den  Leib  und  das  Blut 
des  Herm  zu  Verwandelnde  und  dann  wirk- 
lich  Yerwandelte  gait  als  das  Object  des 
kirchlichen  Opfers.  Den  Beweis  ffir  diese 
Behauptung  liefem  uns  wiederum  theils 
schriftliche,  theils  bildliche  Denkmaler. 

III.  Als  real-concrete  Vergegenwartigung 
der  auf  dem  Calvarienberg  vollbrachten  Er- 
losungsthat  bildete  ohne  Zweifel  das  neu- 
testamentliche  Opfer  von  Anfang  an  eines 
jener  Themate,  worfiber  sich  die  aposto- 
lische  Predigt  mit  Vorliebe  erstreckte.  tleber 
den  Eindruck,  den  diese  Lehre  auf  die  Zu- 
horer  machte,  finden  wir  bei  einem  Apostel- 
schfiler  einen  ebenso  einfachen  als  zuver- 
lassigen  Bericht.  Eine  Art  Haretiker  kenn- 
zeichnet  der  hi.  Ignatius  auf  folgende  Weise  : 
,Sie  enthalten  sich  der  E.  und  des  Gebetes, 
weil  sie  nicht  bekennen,  dass  die  E.  das 
Fleisch  unseres  Erlosers  Jesu  Christi  sei, 
das  ffir  unsere  Sfinden  gelitten  und  welches 
der  Vater  nach  seiner  Huld-  wieder  auf- 
erweckt  hat'  (Ad  Smym.  c.  7).  Es  sind 
hier  Doketen  gemeint,  welche  die  substan- 
Ejelle  Gegenwart  des  Fleisches  Christi  in 
der  E.  leugneten,  weil  sie  fiberhaupt  die 
Annahme  der  Substanz  unseres  Fleisches 
an  ihm  vemeinen  zu  mfissen  glaubten.  Dem 
hi.  Ignatius  war  indess  die  Incamation  eben- 
so unzweifelhafte  Wahrheit,  wie  die  reale 
und  substantiale  Gegenwart  Christi  in  der 
E.,  und  indem  er  die  Glaubigen  durch  ein- 
fachen Hinweis  auf  letzterc  gegen  Angriffe 
auf  erstere  hinlanglich  gesichert  hielt,  hat 
er  fiber  das  Glaubensbewusstsein   der  un- 


mittelbar auf  die  Apostel  folgenden  Zeit 
ein  voUgfiltiges  Zeugniss  aufgestellt.  Der 
hi.  Justin  erkannte  ii)  der  E.  so  sehr  eine 
Frucht  und  Folge  der  Incarnation,  dass  er, 
nachdem  diese  als  thatsachliche  Wirklich- 
keit  erwiesen  worden  war,  keinen  Amtand 
nahm,  selbst  heidnischen  Lesera  gegenuber 
auch  erstere  zur  Sprache  zu  bringen,  in 
der  Hoffnung,  dadurch  die  schweren,  gegen 
die  Christen  erhobenen  Beschuldigungen  am 
sichersten  abzuwehren.  J)enn  nicht  als  ge- 
meines  Brod  und  als  gemeinen  Trank  em- 
pfangen  wir  dieses,  sondern,  gleichwie  durch 
das  Wort  Gottes  unser  Heiland  Jesus  Chri- 
stus Fleisch  geworden,  sowol  Fleisch  als 
auch  Blut  zu  unserm  Heile  gehabt  hat,  80 
ist,  wie  wir  belehrt  worden  sind,  die  Kraft 
des  seine  Worte  enthaltenden  Gebetes  (= 
Consecrationsforrael)  gesegnete  Nahrung, 
wodurch  unser  Blut  und  unser  Fleisch  zu- 
folge  der  Umwandlung  genahrt  wird,  so- 
wol das  Fleisch,  als  auch  das  Blut  seines 
fleischgewordenen  Jesus'  (Apol.  I  66).  Den 
Heiden  blieb  natfirlich  das  Recht  unbenom- 
men,  gegen  diese  Ausffihrung  nach  wie  Tor 
gleichgultig  zu  sein ;  aber  unvemfinftig  schien 
es,  darin,  dass  die  Christen  unter  Berufiing 
auf  die  Allmacht  Gottes  an  das  Eine  wie 
an  das  Andere  glaubten,  in  der  Wirklich- 
keit  der  Fleischwerdung  zugleich  die  Ge- 
wissheit  der  Verwandlung  der  Brod-  und 
Weinsubstanzen  in  die  Substanz  des  Fleisches 
und  Blutes  Christi  verbfirgt  fanden,  etwas 
Unmoralisches  und  Staatsgefahrlicfaes  zu  er- 
blicken.  Zu  den  angefuhrten  Zeugnissen 
betreffs  der  realen  Gegenwart  des  Fleisches 
und  Blutes  Christi  in  der  E.  ffigen  wir  noch 
das  hinzu,  was  der  hi.  Irenaeus  fiber  den 
Gnostiker  Marcus  berichtet.  Dieser  habe 
beim  Abendmahl  den  mit  weissem  Wein 
geffiUten  Kelch  nach  Verrichtung  eines  Ian- 
gem  Gebetes  roth  erscheinen  lassen,  um 
glauben  zu  machen,  als  ob  die  gottliche 
Gnade  ihr  Blut  in  diesen  Eelch  habe  tiiu- 
feln  lassen  (Adv.  haer.  I  13').  Nach  die- 
sem  Yorgang  des  Haretikers  stand  die  Ver- 
wandlung der  Substanz  des  Weines  so  sehr 
ausser  allem  Zweifel,  dass  er  sie,  um  noch 
mehr  zu  tauschen,  betrfigerischer  Weise  so- 
gar  an  den  Accidenzien  hervortreten  liess. 

Der  von  der  Apostel  Zeiten  an  in  der 
Kirche  vorhandene  Glaube  an  die  leibliche 
Gegenwart  Christi  in  der  hi.  E.  wird  durch 
das  Gesagte  auf  eine  ffir  unsem  Zweck  ge- 
nfigende  Weise  bestatigt.  Sehen  wir  nun, 
was  die  monumentale  Theologie  in  den  Ka- 
takomben  zu  dieser  Ueberlieferung  sagt. 

Eines  der  altesten  und  wichtigsten  Sym- 
bole  ist  unstreitig  der  Fisch,  den  die 
Kirchenvater  regelmassig  mit  Christus  selbst 
identificiren.  Sowol  schriftlich  wie  als  Bild- 
werk  erscheint  er  unzahligemal  auf  den 
alteren  christlichen  Epitaphien  und  Gemal- 
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den,  selten  isolirt,  haufig  in  Verbindung  mit 
dem  Brode,  eine  Combination,  die  f&r  un- 
sern  Zweck  die  reichste  Ansbeute  liefert. 
In  einem  der  altesten  Cubicula  von  S.  Lu- 
cina  tragt  ein,  wie  es  scheint,  munter  da- 
hinschwimmender  Fisch  auf  seinem  Riicken 
einen  Korb  mit  Broden.  Diese  liegen  auf 
dem  Korbe,  wahrend  man  im  Innern  des 
letztem  einen  rothen  Gegenstand  unter- 
scheiden  kann,  der  wie  ein  Glas  mit  rothem 
Wein  aussieht  (Kraus  R.  S.  Taf.  VIII  und 
beistehende,  allerdings  yerkehrt  stehende 
Fig.  142).     Wir  haben  hier  im  Bilde  den- 


rtg.  14a.   Wand^milde  aas  8.  Luoina  (de  Rotti  R.  8. 1, 
Ut.  VIII). 

selben  Gegenstand  vor  uns,  den  spater  der 
hJ.  Hieronymus  mit  folgenden  Worten  aus- 
druckt:  ,nichts  kann  reicher  sein,  als  der, 
welcher  Christi  Leib  in  einem  geflochtenen 
Korbe,  sein  Blut  in  einem  glasemen  Kelche 
tragt'  (Ep.  125  ad  Rustic,  c.  20,  ed.  Migne 
I  1085).  Er  schreibt  dieses  bei  einem  Be- 
richt  fiber  den  hi.  Exuperius,  Bischof  von 
Toulouse,  der  sein  gauzes  Vermogen  den 
Armen  gegeben  hatte,  und  nicht  einmal 
mehr  kostbare  Gerathe  zur  Aufbewahrung 
der  hi.  E.  besass.  In  diesem  Nothfalle 
adoptirten  die  Christen  einen  derartigen, 
aus  Weidengeflecht  bestehenden  Korb,  wie 
er  bei  den  gottesdienstlichen  Gebrauchen 
der  Juden  und  Heiden  ublich  war  (vgl. 
Binterim  Denkw.  II,  2,  115).  Da  nun  auch 
der  Korb  auf  dem  in  Rede  stehenden  Ka- 
takombenbilde  von  derselben  Art  ist,  so 
dOrfen  wir  um  so  sicherer  eine  Anspielung 
auf  die  E.  annehmen,  als  der  Fisch,  d.  i. 
Christus,  ihn  tragt,  und  zwar  gefUllt  mit 
Broden  und  mit  Wein,  den  beiden  Elemen- 
ten  der  wundervoUen  Speise. 

Auf  mehreren  Wandgemalden  unterirdi- 
scher  Kapellen  findet  man  ein  analoges  Bild, 
das  indess  einen  noch  nahem  Bezug  auf 
die  hi.  E.  enthalt.  Es  stellt  sieben  um 
einen  mit  Brod  und  Fisch  besetzten  Tisch 
sitzende  MSnner  dar  (s.  Fig.  143).   Man  er- 


Fif.  148.   Wandfemilde  ana  S.  Callisto  (de  Rossi  R.  8. 
II,  t»T.  XVI  a). 


kennt  sofort  in  dieser  Scene  eine  Wieder- 
gabe  des  im  letzten  Kapitel  des  Johannes- 
Evangeliums  geschilderten  Mahles  Jesu  mit 
sieben  seiner  Jfinger,  fiber  welches  der  Com- 
mentar  des  hi.  Augtistin  einige  lehrreiche 
Details  enthalt.  Sieben  Jiinger  hatten  die 
Nacht  mit  Fischfang  zugebracht,  ohne  etwas 
zu  fangen.  Als  aber  der  Morgen  kam,  stand 
Jesus  am  Ufer  und  gebot  ihnen,  das  Netz 
zur  Rechten  des  ScliifFes  auszuwerfen;  sie 
thaten  es  und  fingcn  eine  wundervolle  Menge 
von  Fischen.  ,Als  sie  ans  Land  stiegen, 
sahen  sie  Kohlenfeuer  angelegt,  einen  Fisch 
darauf  und  Brod  (nicht  darauf,  wie  der 
genannte  Kirchenlehrer  besonders  hervor- 
hebt,  sondern)  dabei'  (Job.  21,  9).  Jesus 
aber  befahl  ihnen,  auch  von  den  Fischen, 
die  sie  eben  gefangen  hatten,  zu  bringen. 
Und  wie  sie  also  gethan,  ,kam  Jesus,  nahm 
das  Brod  und  gab  es  ihnen  und  ebenso 
auch  den  Fisch'  0^.  13).  Bei  diesem  Mahle, 
bemerkt  der  hi.  Augustin,  war  ,der  Fisch, 
der  gebraten  wurde,  Christus,  welcher  ge- 
litten  hat  (piscis  assus,  Christus  est  passus). 
Er  ist  auch  das  Brod,  das  vom  Himmel  her- 
abgestiegen  ist'  (In  loan.  Ev.  Tract.  123, 
ed.  Mipie  HI  1966).  Also  Fisch  =  Chri- 
stus ==  Himmelsbrod.  Aehnlich  spricht  er 
auch  in  seinen  Bekenntnissen  (XIII  23,  T. 
I  860)  von  einer  Feier,  ,wobei  jener  aus 
der  Tiefe  hervorgezogene  Fisch  vorgesetzt 
und  von  den  gottesfurchtigen  Menschen  ge- 
gessen  wird'.  Ebenso  erklart  Prosper  von 
Aquitanim  dieselbe  Stelle  des  Evangeliums 
,von  dem  grossen  Fische,  der  mit  sich  selbst 
(ex  se  ipso)  die  Jiinger  sattigte,  sich  selbst 
durch  das  Feuer  seines  Leidens  braten  und 
der  ganzen  Welt  als  ein  Heilmittel  bereiten 
liess,  wodurch  wir  taglich  erleuchtet  und 
emahrt  werden'  (Lib.  de  premiss,  et  praed. 
Dei  II  39;  Migne  P.  L.  LI  816).  Im  All- 
gemeinen  stimmen  die  Vater  in  der  Aus- 
deutung  dieses  biblischen  Mahles  als  einer 
Beziehung  auf  die  hi.  E.  so  uberein,  dass 
man  fast  zu  glauben  versucht  ware,  das 
Symbol  des  Fisches  uberhaupt  verdanke  ihm 
seine  Entstehung. 

Wie  verstandlich  diese  Symbolik  war,  geht 
ferner  aus  zwei  sehr  alten  Grabschriften 
hervor;  die  eine  ist  die  des  hi.  Abercius, 
Bischofs  von  Hierapolis  in  Phrygien,  aus 
dem  Ende  des  2.  Jahrh.  Ueber  seine  in 
Syrien  und  nach  Rom  gemachten  Reisen 
berichtet  er  u.  A.  Folgendes:  ,der  Glaube 
brachte  hervor  und  setzte  Jedem  den  Fisch 
als  Speise  vor,  den  Fisch  aus  einer  Quelle, 
den  ubergrossen,  unbefleckten  Fisch,  den  die 
makellose  Jungfrau  orgriff  und  ihren  Freun- 
den  ungetheilt  zum  Essen  darbot.  Dieselbe 
nahm  zugleich  trefflichen  Wein  und  gab  ihnen 
die  Mischung  mit  dem  Brode"  (vgl.  d.  Litt. 
Kraiis  R.  S.*  248  f.  u.  d.  Art.  Fisch).  Die 
makellose  Jungfrau  ist,  wie  wir  noch  naher 
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sehen  werden,  die  Kirche,  die  durch  Ver- 
mittlung  •  ihrer  Diener  das  Brod  und  den 
Wein  zum  Fische  macht,  d.  i.  in  Christi 
Fleisch  und  Blut  verwandelt  und  den  Glau- 
bigen  al8  Speise  und  Trank  darreicht.  Auf 
der  andern,  erst  1839  bei  Autun  aufgefun- 
denen  Grabschrift  heissen  die  Glaubigen 
,die  gottlichen  Kinder  des  himmlischen  Fi- 
sches ,  und  wird  der  Christ  aufgefordert. 
die  ,6us8e  Speise  des  Erlosers  mit  Begier 
zu  geniessen,  den  .Fisch  namlich,  den  er 
in  den  Handen  hielf  (bei  Kraus  R.  S.'  249). 
Was  den  Glaubigen  in  die  Hande  Qbergeben 
wurde,  war  nicht  gemeines  Brod,  sondem 
der  Fisch,  d.  i.  Christus.  —  Statt  der  Worte 
finden  wir  auf  anderen  Epitaphien  Bilder, 
die  ganz  genau  dasselbe  ausdrCLcken.  Un- 
ter  einer  dem 


Ende  des  2. 
Jahrh.  ange- 
horigen  Grab- 
schrift aus  S. 
Lucina  picken 
zwei  Tauben 
an  Weintrau- 
ben   (s.  Figur 
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Tig.  144.    Orabsohrift  ant  8.  Laoina. 


144);  desgleichen  sehen  wir  auf  einem  sehr 
alten,  zu  Modena  gefundenen  Grabsteine 
ein  Paar  Fische,  von  denen  jeder  ein  Brod 
im  Maul  tragt,  wahrend  fQnf  andere  Brode 
zwischen  beiden  liegen  (Kraus  R.  S.  *  Fig. 
29  u.  34;  s.  unsere  Fig.  145).    Diese  Sym- 
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Fig.  145     Orabfehri/t  ant  8.  PritoiUa. 

bole  erklaren,  dass  der  Verstorbene  in  der 
zweifachen  Gemeinschaft ,  der  kirchlichen 
und  eucharistischen ,  dahingeschieden  ist, 
und  erregen  die  trostvolle  Hoffnung,  dass 
derselbe  auch  im  Jenseits  den  Herm  ge- 
niesst,*  von  dem  das  Altarssacrament  uns 
Vorgeschmack  und  Unterpfand  ist. 

Man  sieht,  schriftliche  und  monumentale 
Quellen  laufen  einander  parallel,  erganzen 
und  erklaren  sich  gegenseitig.  Wie  zwei- 
fellos  danach  der  Fisch  ak  eine  sinnbildliche 
Bezeichnung  des  Erlosers  gait,  ebenso  ge- 
wiss  erscheint  in  der  vom  Fisch  unter  der 
Hfille  des  Brodes  dargereichten-Speise  nichts 
Anderes  als  der  Leib  des  Herm  selbst. 

Diese  Erkl&rung  des  Fisches  findet  nicht 
nur  in  Schriften,  sondem  auch  auf  Denk- 
malem  eine  Bekraftigung.  Hflufig  finden 
wir  namlich  das  Mahl  des  Herm  mit  den 
sieben  Jungern  in  Yerbindung  bald  mit  der 
wunderbaren  Brodvermehrung  und  Verwand- 
lung  von  Wasser  und  Wein  auf  der  Hoch- 


zeit  zu  Kana,  bald  nur  mit  dem  einen  von 
diesen  beiden  Ereignissen.  Dieser  Neben- 
einandersteUung  von  Scenen,  die  historisch 
nichts  mit  einander  gemein  haben,  lag  nicht 
Zufall,  vielmehr  bewusste  Berechnung  zu 
Grunde.  Es  verdient  zunachst  bemer^  zu 
werden ;  dass  sie  eine  hohe  kfinstlerische 
Anlage  zu  erkennen  giebt.  Eine  der  Haupt- 
bestinmiungen  der  Kunst  besteht  n&mlich 
darin,  uns  die  Fiiirung  unserer  Aufmerk- 
samkeit  zu  erleichtem.  Diese  Aufgabe 
erscheint  hier  gelost,  indem  verschieidene 
Gegenstande  so  lauter  und  biindig  mit  ein- 
ander verbunden  werden,  dass  sich  die  Em- 
pfindungen,  die  sie  erregen  sollen,  nach 
vorausgegangenem  christlichen  Unterricht 
wie  von  selbst  ergaben.    Uns  hiervon  zu 

fiberzeugen, 
geniigt  es,  die 
von  den  christ- 
lichen Schrift- 
stellera  be- 
zeugte  Bezie- 
hnng  der  bei- 
den angefOhr- 
ten  Wunder 
zur  E.  in  K^ze  vorzuMhren.  Gegen  den 
Missbrauch,  beim  Opfer  Wasser  statt  Wein  zu 
gebrauchen,  aussert  der  hi.  Cyprian  u.  A.  Fol- 
gendes :  ,Da  der  Herr  auf  der  Hochzeit  aus 
dem  Wasser  Wein  machte,  wie  sollteil  wir 
aus  dem  Wein  Wasser  machen,  da  vielmehr 
das  Geheimniss  jener  Begebenheit  uns  er- 
mahnen  und  unterrrichten  soil,  beim  Opfer 
des  Herm  vor  Allem  Wein  darzubringen^ 
(Ep.  63,  c.  12).  Aehnlich  hat  auch  Papst 
Liberius  sowol  das  Wunder  zu  Kana, 
als  das  der  Brod- 
vermehrung mit 
dem  ,himmli- 
sehen  Leibe'  in 
Verbindung  ge- 
bracht  (ap.  Am- 
bros.  De  Virg. 
Ill  1,  ed.  Migne 
U  220).  Ist  es 
nun  natiirlich, 
den  christlichen 
Kiinstlem  des 
Alterthums  den 
namlichen  Ge- 
danken  zu  un- 
terstellen ,  der 
den  gleichzeiti- 
gen  Schriftstel- 
lem  so  gel&ufig 
war,  so  kann 
nichts  verhin- 
dem,  in  den  an- 
geflihrten  bild- 
lichen     Zusam- 

menstellungen,  ^^^  ^^^^^^^         ^^^^ 

jenachdembloss  ohini). 
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das  eine  oder  beide  Wunder  dargestellt 
sind,  eine  Anspielung  entweder  auf  eine 
oder  auf  beide  Gestalten  der  hi.  E.  zu  er- 
blicken.  In  diesem  8inne  erscheint  die  8cene 
Yon  Kana  vermuthlich  auf  einem  schonen 
silbernen  Urceolos  (amula),  welchen  Bian- 
Mm  Not.  in  Anastas.  inst.  s.  Urban!  pu- 
bUcirt  hat  und  dessen  Abbildung  unsere 
Fig.  146  giebt. 

Diese  Annahme  findet  auf  einem  im  J. 
1864  zu  Alexandrien  entdeckten  Denkmal 
eine  auffallende  Bestatigung.  In  der  Ea- 
pelle  eines  unter- 
irdischen  Coeme- 
terium  fanden  sich 
iiber  dem  Altare 
die  Reste  eines 
nach  de  Rossi  dem 
4.  Jahrh.  angeh5- 
rigen  Gemaldes, 
auf  welchem  die 
verschiedenen  in 
Rede  stehenden 
ScenennichtbloBs 
neben  einander 
gestellt,  sondem 
durch  Inschriften 
auch  erlautert, 
mithin  auf  eine 
sichere ,  unzwei- 
felhafte  Weise  er- 
klarbar  sind.  In 
der  Mitte  steht 
Christus  selbst, 
ihm  zur  Rechten 
Petrus,  zur  Lin- 
ken  Andreas,  der 
dem  Herm  eine 
Schiissel  mit  zwei 
Fischen  darbietet ; 
mehrere  Korbe 
mit  Brod  (Wun- 
der der  Brodver- 
mehrung)  sind 
vor  Jesus  hinge- 
stellt.  Zur  rech- 
ten Hand  sieht 
man  femer  die 
Hochzeit  zu  Kana. 
Auf  dem  entspre- 
chenden  Felde 
der  linken  Seite 
sitzen      mehrere 

Pefsonen    zu 
Tisch;  fiber  ihnen 
steht  :TACEYAO- 

riAC  TOY  T7 
EceiONTEC  - 
,die  Christi  Segen 

Geniessenden^ 
(Kraus  Fig.  33; 
unsere  Fig.  147). 
Was  wir  hier  un- 


ik 
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ter  edXoTta  zu  yerstehen  haben,  kann  keinem 
Zweifel  unterliegen.  Wol  kam  spater  die 
Uebung  auf,  mit  diesem  Ausdruck,  statt  das 
consecrirte,  das  blosss  gesegnete  Brod  zu 
bezeichnen;  a6er  in  der  apostolischen  Zeit 
urid  noch  viel  spater  bedeutete  er  dasselbe 
wie  E.  Eine  um  die  Mitte  des  4.  Jahrh. 
zu  Laodicea  gehaltene  Synode  verbot,  zur 
Osterzeit  das  ,HeOige  als  Eulogie  in  fremde 
Sprengel'  zu  schicken,  wo  gleichfalls  unter 
Eulogien  consecrirte  Brode  zu  verstehen 
sind  (Hefele  Conc.-Gesch.  I  760).  Dem- 
nach  kann  es  nicht  auffallend  sein,  wenn 
auf  einem  etwa  um  dieselbe  Zeit  entstan- 
denen  Gemalde  die  dargereichten  consecrir- 
ten  Gaben  eSXoTiai  heissen,  eine  Benennung, 
die  ohnedies  durch  den  Zusatz  too  XpwTou 
scharf  genug  bestimmt  wird.  Dass  also  die 
Brodvermehrung  und  das  Wunder  zu  Kana, 
wenn  beide  Vorgange  mit  dem  bekannten 
Mahle  in  Yerbindung  stehen,  auf  die  Yer- 
wandlung  des  Brodes  und  Weines  in  den 
Leib  una  das  Blut  Christi  hinweisen,  dafQr 
liefert  das  alexandrinische  Gemalde  einen 
unumstosslichen  Beweis. 

Die  Sjrmbolik  des  Fisches  scheint  uns,  so- 
weit  sie  die  hi.  E.  betrifft,  hinlanglich  eror- 
tert.  Noch  bleibt  ein 
anderes  Symbol  zu 
besprechen  iibrig, 
das  zwar  minder 
haufig  vorkommt, 
jedoch  nicht  ohne 
Wichtigkeit  ist;  es 
ist  dies  das  Lamm 
mit  dem  Milch- 
eimer. 

Auf  einigen  sehr 
alten  Gemmden  von 
S.  Domitilla  finden 
wir  den  MOcheimer 
am  Hirtenstab  auf- 
gehangt  neben  dem 
Lamm  (s.  Fig.  148); 
auf  einem  spatem 
Fresco  in  S.  Pietro 
e  Marcellino  auf 
dem  RQcken  des 
Lammes  stehend 
(Kraus  R.  8.  *  Fig. 
36  u.  37 ;  s.  unsere 
Fig.149).  Zunachst 
kommt  hier  die 
symbolische  Auf- 
fassung  der  Milch 
in  Betracht.  Dass 
sie  sich  hierfUr  vor- 
zfiglich  eignet,  be- 
weist  der  hi.  Paulus 
durch  mehrere  Stel- 
len(vgl.IKor.3,2; 
9,  7;  Hebr.  5,  12. 
13),  die  indess  zum 


Fig.  148.   Wandgcmilde  m 
8.  DomitUla. 


Tig,  149.   WandMinllde  am 
8.  Pietro  e  l^oelllno. 
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Verstandniss  der  in  Rede  stehenden  Zu- 
sammenstellung  nur  wenig  aushelfen.  Er- 
giebiger  fiir  unseiai  Zweck  ist  eine  Stelle 
des  hi.  Petrus,  worin  die  Glaubigen  er- 
mahnt  werden,  als  ,neugebotene  Kinder  be- 
gierig  zu  sein  nach  der  geistigen,  unver- 
falschten  Milch  (Xo-yixiv  feoXov  YoXa),  um 
durch  sie  zur  Seligkeit  zu  gelangen^  (I  Petr. 
2,  2).  Nebstdem  hatte  der  Prophet  vor- 
ausgesagt,  der  Sohn  ,der  Jungfrau'  wiirde 
,Butter  und  Honig'  essen  (Is.  7,  15)  und 
dessen  Anhanger  kamen  in  den  Fall,  ,ohne 
Geld  und  ganz  umsonst  Wein  und  Milch' 
kaufen  zu  konnen  (Is.  55,  1).  Nach  diesen 
Andeutungen  lag  es  nahe,  die  Milch  als 
ein  Symbol  der  hi.  E.  aufzufassen.  Das 
eine  der  vom  hi.  Petrus  adoptirten  Worte, 
namlich  das  pragnante  Adjectiv  Xo7tx(5v,  fin- 
det  sich  bereits  im  ^Testament  der  zwolf 
Propheten',  einem  zu  Ende  des  1.  oder  An- 
fang  des  2.  Jahrh.  verfassten  Buche,  auf 
TTpoffcpopa  angewandt  (c.  3,  n.  3  ap.  Migne 
P.  G.  II  1053),  in  welcher  Verbindung  es 
auch  in  den  romischen  Messkanon  (oblatio 
rationabilis)  iiberging.  Das  Hauptwort  7aXa 
aber  kommt  sehr  friihzeitig  als  Bezeichnung 
der  ,geiBtigen'  Speise  zur  Anwendung.  Von 
Clemens  dern  AlexandHner  wird  das  Kind- 
lein,  d.  i.  der  Leib  Christi  in  der  hi.  E., 
fferadezu  ,Milch'  genannt  (Paedag.  I  6,  ed. 
Migne  I  300).  In  den  Acten  der  hhl.  Per- 
petua  und  Felicitas,  einem  Werke  aus  dem 
Anfang  des  3.  Jahrh.,  findet  sich  eine  merk- 
wiirdige  Vision,  welche  der  edlen  Perpetua 
im  Kerker  zu  Theil  ward  (Pass.  ss.  Mart. 
Perp.  et  Felic.  I  3).  Sie  sah  in  der  Mitte 
eines  unermesslichen  Gartens  einen  ehr- 
wiirdigen  Greis  in  Hirtentracht ,  und  be- 
schaftigt,  seine  Schafe  zu  melken ;  ringsum 
standen  Viele  in  weisser  Kleidung.  Da  er- 
hob  der  Hirte  das  Haupt,  winkte  Perpetua 
heran  und  sagte  ihr:  du  kommst  recht, 
mein  Kind ;  dann  gab  er  ihr  einen  Broeken 


von  dem  Milchkase,  den  er  gemolken;  sie 
nahm  mit  iibereinander  gekreuzten  Handen 
und  ass,  und  alle  Umstehenden  sprachen: 
Amen.  Bald  wachte  sie  auf  und  verkostete 
noch  sie  wusste  nicht  welche  Sussigkeit 
(commanducans  adhuc  dulcis  nescio  quid; 
vgl.  I  Petr.  2,  3).  Diese  Speisung  vollzog 
sich  in  derselben  VTeise  und  unter  densel- 
ben  Ceremonien,  wie  die  Ertheilung  des 
hi.  Abendmahls  in  der  alten  Kirche;  und 
da  die  Perpetua  gleich  darauf  die  Nahe 
ihres  Martertodes  erkannte,  so  darf  man 
die  gemolkene  Milch  unzweifelhaft  als  das 
Brod  der  Starken  ansehen. 

Auf  dasselbe  Symbol  macht  auch  der  hi. 
Augustin  eine  bemerkenswerthe  Andeutung. 
Bei  Gelegenheit  der  Ueberschrift  zum  33. 
Psalm  setzt  er  auseinander,  wie  nur  die  De- 
muth  dem  Sohne  Gottes  den  Weg  zu  uns  zu 
zeigen  vermochte.  Da  ,der  Mensch  es  ver- 
schmahte,  einen  demiithigenMenschen  nach- 
zuahmen,  so  verdemtithigte  sich  Gott,  da- 
mit  so  der  Stolz  des  Menschengeschlechtes 
es  uber  sich  brachte.  in  die  Fussstapfen 
eines  Gottes  zu  treten  .  Dass  Christus  fer- 
ner  durch  ,seinen  Leib  und  sein  Blut'  unser 
Heil  fordem  wollte,  das  war  ihm  wiederum 
nur  Dank  seiner  Demuth  moglich.  ,Sehet 
diese  Speise  des  ewigen  Lebens  an;  Engel 
essen  sie  und  die  Gewalten  und  die  himm- 
lischen  Geister ;  sie  essen  und  sattigen  sich, 
und  doch  bleibt  das,  was  sie  sattigt  und 
erfreut,  unversehrt.  Aber  wie  kann  ein 
Sterblicher  sich  dieser  Speise  nahern?  Wie 
kann  sein  Herz  solcher  Speise  werth  sein? 
Sie  musste  nothwendiger  Weise  zur  Milch 
werden  (oportebat  ut  mensa  ilia  lactesceret) 
lind  so  den  Unmilndigen  mundgerecht  wer- 
den' (Enarr.  in  Ps.  33;  IV  303).  Streng 
genommen  liegt  hier  dem  Ausdruck  ,Milch' 
nicht  so  sehr  eine  symbolische  als  eine  mo- 
ralische  Beziehung  zu  Grunde;  aber  letz- 
tere  schliesst  erstere  so  wenig  aus,  dass  sie 


Fig.  IM.    Fretoo  ant  dem  SUesten  Thelle  toq  8.  Lnoina. 
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vielmehr  erst  durch  diese  ihre  voile  Be-| 
rechtigung  erlangt.  I 

Somit  ist  das  Lamm  mit  dem  Milcheimer  ! 
ein  vollkommenes  Gegenstuck  zu  dem  Fisch  i 
mit  dem 
Brodkorbauf 
dem  Riicken. 
Unter  diesen 
beiden  Sym- 
bolenhatsich 
uns  bisher 
diehl.E.ver- 
hulUundent- 
hullfc ,  aber 
zunachst  und 
vorzugsweise 
alsSpeise.Da 
diese,  wie  be- 
kannt ,  eine 
Frucht  des 
Opfers  ist, 
so  geht  bei 
unserer  Dar- 
stellung  die 
Wirkungder 
Ursache  vor- 
aus.  Diesen 
Weg  schlu- 
genwirnicht 
ohne  Grund 
ein ;  es  ge- 
schah  nam- 
lich  im  Inter- 
essedesleich- 
tern  Ver- 
standnisses 
der  nun  zur 

Sprache 
kommenden, 
auf  das  hi. 
Opfer  beziig- 
lichen  Denk- 
maler. 

IV.  An  dem  Wege,  der  die  Via  Appia 
und  die  Via  Ardeatina  mit  einander  ver- 
band,  liegt  die  erste  Area  des  Coemeterium 
S.  Callisti,  worin  die  Cubicula  sich  nicht 
gegeniiber,  sondern  mit  ihrem  Eingang 
nach  einer  und  derselben  Seite  eines  gerau- 
migen  Ambulacrum ,  und  zwar  je  funf  bis 
sechs  in  einer  Reihe  liegen.  Das  alteste  ist 
zu  Ende  des  2.,  das  letzte  zu  Anfang  des 
3.  Jahrh.  angelegt  worden,  und  erhielt  das 
Ganze  nach  seiner  VoUendung  in  der  Per- 
son des  hi.  Callistus  seinen  ersten  Vorsteher. 
Symbolische  Gemalde  zierten  die  meisten 
Cubicula ;  in  dreien  jedoch  sind  die  Fresken 
zu  sehr  beschadigt,  um  uns  alle  ihre  Details 
erkennen  zu  lassen ;  doch  betraf en  sie,  nach 
den  noch  iibrig  gebliebenen  und  erkenn- 
baren  Resten  zu  urtheilen,  dieselben  Gegen- 
stande  und  zeigten  den  gleichen  Charakter, 
wie  die  der  beiden  altesten  Kammem,  die 


Fig.  '151.    Wandmalereien  der  Sacramentskapelle  in  8.  Callisto 


fQr  unsern  Z^eck  von  der  aussersten  Wich- 
tigkeit  sind. 

Zuerst  heben  wir  das  nervor,  was  auf 
das   Opfer  directen  Bezug  hat. 

Auf  der 
dem  Eingang 
ins  erste  Cu- 
biculum  ge- 
geniiberlie- 

genden 
Hauptwand 
ist  ein  drei- 

fiissiger 

Tischgemalt, 

auf  welchem 

Brod  und  ein 

I,  Fisch  liegen  ; 

auf  der  einen 
Seite    neben 
diesem  Tisch 
steht     ein 
Weib  in  an- 

betender 
Stellung,  auf 
der     andem 
ein  bloss  in 
ein    Pallium 
gekleideter 
Mann ,     der 
seine  Hande, 
namentlich 
die    Rechte, 

solcherge- 
stalt       nach 
dem    Tische 
ausstreckt, 
dass    der 
Oberleib 
halb    ent- 
blosst    er- 
scheint.  Nun 
f  olgt  die  Sce- 
ne  mit   den 
sieben  Mannern,   die  vor  einem  mit  Brod 
und  Fisch   besetzten   Tisch   sitzen;   sieben 
Brodkorbe  stehen  vor  ihnen  auf  dem  Boden; 
daneben   ist   Abraham    mit   seinem   Sohne 
Isaak  —  eine  Scene,  die  durch  den  Widder 
und  den  dabei  stehenden  Reisigbundel  illu- 
strirt   wird.     Zu   beiden   Seiten   der   Serie 
steht,  wie  oben  schon  bemerkt,  je  ein  Fossor 
(Kraus  R.  S.  ^  Fig.  52  c,  s.  unsere  Fig.  151). 
Dieses  Gemalde  verdient  eine  eingehende 
Erorterung. 

Was  zunachst  den  dreifiissigen  Tisch  an- 
geht,  so  lasst  schon  der  auf  ihm  liegende 
Fisch  mit  Brod  auf  etwas  GeheimnissvoUes 
schliessen.  Dem  Apostel  zufolge  hatten  die 
Christen  einen  ,Tisch  des  Herm'  im  Gegen- 
satz  zum  ,Tisch  der  TeufeP  (I  Kor.  10,  21) ; 
desgleichen  einen  ,Altar'  (duataffTViptov),  von 
dem  ,diejenigen  nicht  essen  durften,  die  dem 
Zelte  dienten'  (Hebr.  13,  10).    Beide  Aus- 
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driicke,  Tisch  und  Altar,  bezeichnen  das- 
selbe  und  wurden  auch  in  der  nachaposto- 
lischen  Zeit  einer  fiir  den  andern  gebraucht. 
Die  Bezeichnung  ,Ti8ch'  ist  besonders  bei 
den  griechischen  Vatern  sehr  haufig  und 
findet  sich  bei  einem  Schriftsteller,  der  wahr- 
scheinlich  um  dieselbe  Zeit,  wo  obige  Bilder 
gemalt  wurden,  in  Rom  lebte  und  schrieb. 
In  einem  uns  erhaltenen  Fragment  vom  hi. 
Hippolyt  namlich  lautet  eine  classifiche  Stelle 
liber  das  Opfer  Christi  wie  folgt:  ,taglich 
wird  sein  kostbarer  und  reiner  Leib  und 
sein  Blut  auf  dem  mystischen  und  gottlichen 
Tische  zum  Andenken  an  jenen  ewig  denk- 
wiirdigen  und  ersten  Tisch  des  geheimniss- 
vollen  gottlichen  Mahles  geweiht  und  ge- 
opfert'  (Hippol,  0pp.  ap.  Migne  P.  G.  X 
628).  Selbst  spater,  als  die  Altare  allge- 
mein  von  Stein  waren,  wurde  der  Ausdruck 
,Tisch'  noch  gebraucht  und  mit  ,Altar'  fiir 
gleichbedeutend  genommen,  wie  man  unter 
anderen  aus  einer  Stelle  des  hi.  Gregor  von 
Nyssa  sieht,  in  der  es  heisst,  der  hi.  Altar 
sei  ein  gewohnlicher  Stein;  wenn  er  aber 
dem  Dienste  Gottes  geweiht  und  die  Seg- 
nung  empfangen  habe,  dann  sei  er  ein  hei- 
liger  Tisch,  ein  unbefleckter  Altar  (Ouuiaj- 
TTQptov),  der  nicht  von  Jedermann,  vielmehr 
nur  von  Priestem  und  auch  von  diesen  nur 
mit  Scheu  und  Ehrfurcht  bertihrt  werde 
(Orat.  in  bapt.  christ,  ed.  Migne  III  581). 
War  in  der  Schriftsprache  die  Bezeichnung 
,Ti8ch'  so  gewohnlich,  dann  kann  die  bild- 
liche  Darstellung  eines  Altars  unter  der 
Form  eines  Tisches  nicht  auffallend  erschei- 
nen,  um  so  weniger,  als  die  Christen  be- 
kanntermassen  die  Vorstellung  liebten,  einen 
von  alien  heidnischen  Altaren  mit  ihren 
Thieropfem  himmelweit  unterschiedenen  Al- 
tar zu  besitzen  (vgl.  Orig.  C.  Cels.  VIII, 
c.  17,  ed.  Migne  I  1540).  Diese  Vorstel- 
lung darf  jedoch  nicht  so  aufgefasst  wer- 
den,  als  hatten  Anfangs  die  Christen  etwa 
bloss  ein  BOd  von  einem  Altar  und  erst 
allmalig  einen  aussem,  materiellen  Altar 
kennen  gelemt.  Origenes,  der  die  Aus- 
drucke  Tisch  und  Altar  gleichmassig  an- 
wendet  (Conmi.  in  Matth.  Serm.  82,  III 
1732)  und  dem  geistigen  Opfer  so  ent- 
schieden  das  Wort  redet  (Hom.  9  in  Levit. 
n.  1,  II  508),  tadelt  gleichwol  jene  Christen, 
welche  zum  Schmuck  der  Altare  und 
der  Kirchen  beitragen,  die  Ausschmtickung 
ihrer  Sitten  aber  vernachlassigen  (Horn.  10 
in  les.  Nav.  n.  3,  II  881).  Hier  ist  von 
einem  Altar  die  Rede,  der  ohne  alle  Wider- 
rede  etwaa  Aeusseres,  Materielles  voraus- 
setzt.  Ebenso  giebt  Cyprian  y  der  gleich- 
falls  das  geistige  Opfer  mit  so  beredten 
Worten  schildert  (Ep.  ad  Donat.  c.  15;  De 
vanit.  id.  c.  9),  nichtsdestoweniger  dem 
Heiden  Demetrian  deutlich  genug  zu  ver- 
stehen,  dass  die  Christen  allerdings,  aber 


im  Verborgenen,  ihre  Altare  hatten;  er 
Higt  es  namlich  (Ad  Demet.  c.  12),  dass 
die  Altare  der  Heiden  allenthalben  mit 
Schlachtopfem  bedeckt  seien,  wahrend  Al- 
tare des  wahren  Gottes  entweder  nicht  exi- 
stirten  (bei  den  Heiden),  oder  nur  im  Ver- 
borgenen (bei  den  Christen).  Tnigen  die 
Christen  kein  Bedenken,  den  Besite  wirk- 
licher  Altare  —  wenn  auch  nur  im  Ver- 
borgenen —  einzuraumen,  so  darf  die  bild- 
liche  Darstellung  eines  Altars  nicht  be- 
fremden,  um  so  weniger,  als  hier  die  Kunst 
eine  erwiinschte  Aushulfe  darbot,  n&mlieh 
die,  dem  heiligen  Acte,  der  in  seinem  Voll- 
zuge  auf  einen  Zeittheil  beschrankt  ist,  im 
Raume  sozusagen  eine  Verlangerung,  ja 
gleichsam  eine  unveranderliche  Dauer  zu 
verleihen. 

Die  Frage  entsteht  nun,  ob  letzteres  wirk- 
lich  in  der  Absicht  des  christlichen  Kftnst- 
lers  lag,  ob  er  durch  sein  Gemalde  das  hi. 
Opfer  zum  Ausdruck  bringen  und  die  Er- 
innerung  daran  festhalten  wollte.  F&r  sich 
allein  ist  der  dreifiissige  Tisch  mit  Broden 
und  einem  Fisch  filr  die  Annahme  einer 
eucharistischen  Feier  noch  kein  genfigender 
Beweis.  Bisweilen  driickt  die  Umgebung 
desselben  ihm  eher  den  Stempel  eines  Freu- 
denmahls,  als  den  einer  Culthandlung  auf 
(vgl.  Kraus  R.  S.  *  Fig.  42).  Jedoch  treffen 
hier  verschiedene  Umstande  zusammen,  die 
schon  einzeln,  noch  mehr  aber  in  ihrer  Ge- 
sammtheit  auf  eine  Darstellung  der  heiligen 
Opferhandlung  schliessen  lassen. 

Auf  der  einen  Seite  des  Tisches,  haben 
wir  bereits  oben  bemerkt,  steht  ein  bloss 
in  ein  Pallium  gekleideter  Mann.  Dieses 
Gewand,  das  der  bessern  Klasse  heidnischer 
Philosophen  eigen  war,  wurde  wahrend 
einer  gewissen  Epoche,  und  zwar  gerade 
um  die  Zeit,  in  welcher  unsere  Fresken 
entstanden,  von  der  christlichen  Geistlich- 
keit  adoptirt.  Der  dem  Hermas  als  Auf- 
seher  seiner  Busse  erschienene  Engel  war 
,von  ei^em  weissen  Pallium  umhSllt^  (IL 
Prooem.);  der  hi.  lustin  reiste  imPhilosophen- 
mantel  umber  (Dial.  c.  Tryph.  c.  1);  Priester 
geworden,  legte  Heraklas  zu  Alexandrien 
das  Pallium  an  {Eus.  H.  e.  VI  19),  ebenso 
Tertullian  zu  Carthago,  der  zugleich  in  sei- 
nem Buche  De  pallio  diese  Kleidung  als 
fttr  christliche  Priester  einzig  passend  ver- 
theidigt.  Indess  konnte  sie  doch,  wie  auch 
unser  Mann  neben  dem  Dreifuss  auf  den 
ersten  Blick  zu  erkennen  giebt,  zu  gerech- 
ten  Bedenken  Anlass  geben.  Je  nach  dem 
Gestus,  den  eine  Handlung  nothig  machte, 
erschien  eine  Seite  fast  voUig  nackt,  was 
beim  Vollzug  des  hi.  Qpfers  und  bei  Ver- 
kUndigung  des  gottlichen  Wortes  wie  am 
leichtesten  bemerkbar,  so  am  wenigsten  am 
Platze  war.  Man  darf  sich  daher  nicht 
wundem,  dass  schon  der  hi.  Cyprian,  der 
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kaum  50  Jahre  nach  TertuUian  schrieb, 
,die  fibermiithige  Keckheit  einer  affectirten 
Freimiithigkeit  und  die  schamlose  Prahlerei 
einer  sich  hervordrangenden  und  halbnack- 
ten  Brost^  bei  den  Philosophen  anklagt  und 
ihnen  die  christlichen  Lehrer  entgegenstellt, 
die  nicht  ,den  Worten,  sondern  den  Thaten 
nacb  Philosophen  sind,  und  die  Weisheit 
nicht  durch  die  Kleidung,  sondern  durch 
die  Wahrheit  an  den  Tag  legen'  (De  bon. 
patient,  c.  2,  3).  Hiemach  ist  in  der  An- 
schauungsweise  der  Christen  hinsichtlich  der 
Kleidung  zwischen  dem  Ende  des  2.  und 
der  Mitte  des  3.  Jahrh.  ein  Umschwung 
eingetreten,  der  es  mit  sich  brachte,  dass 
man  auf  aUen  spateren  Darstellungen  in 
den  Katakomben  die  Manner  mit  der  Tu- 
nica unter  dem  Pallium,  nicht  mit  letzterm 
allein,  bekleidet  sieht.  FUr  diese  Umande- 
rung  war  wahrscheinlich  der  hi.  Cyprian 
besonders  thUtig,  da  sogar  dessen  Acten  den 
Umstand^  dass  derselbe  nach  Ablegung  der 
Dalmatica  in  linnenem  Unterkleide  den  To- 
desstreich  erwartet  habe,  fiir  erwahnungs- 
werth  hielten.  Wie  dem  auch  sei,  jeden- 
falls  ist  gewiss,  dass  zur  Zeit  der  Entstehung 
unserer  Fresken  das  Pallium  als  Kleidung 
f&r  Priester  passend  erschien  und  dass  wir 
daher  an  dem  Manne  neben  dem  Dreifuss 
einen  Priester  zu  erkennen  haben. 

Bei  der  hohen  Stufe,  die  bereits  die  alt- 
christliche  Eunst  erreicht  hatte,  ist  man 
zur  Annahme  berechtigt,  dass  der  Priester 
in  einer  den  Grundprincipien  dei*  Malerei 
entsprechenden  Weise  dargestellt  ist.  Eann 
nun,  wie  Lessing  in  seinem  ,Laokoon'  be- 
merkt,  der  K^stler  von  der  immer  ver- 
anderlichen  Natur  nie  mehr  als  einen  ein- 
zigen  Augenblick,  und  der  Maler  insbeson- 
dere  diesen  einzigen  Augenblick  auch  nur 
aus  einem  einzigen  Gesichtspunkte  brauchen, 
so  ist  es  gewiss,  dass  jener  einzige  Augen- 
blick und  einzige  Gesichtspunkt  dieses  ein- 
zigen Augenblicks  nicht  fruchtbar  genug 
gewahlt  werden  kann.  Daher  gilt  als  Grund- 
satz  der  Malerei,  in  ihren  raumhch  neben 
einander  stehenden  BUdungen  nur  den  prag- 
nantesten  Moment  der  Handlung  zu  wah- 
len  und  zum  Ausdruck  zu  bringen.  Wird 
dies  mit  Erfolg  beobachtet,  so  bekommt  das 
Werk  die  Eigenschaft,  nicht  bloss  erbHckt, 
sondern  betrachtet,  lange  und  wiederholter- 
massen  betrachtet  zu  werden.  Unstreitig  ist 
aber  der  wichtigste  Moment,  wie  fiir  den 
Priester  iiberhaupt,  so  beim  Opfer  insbe- 
sondere  der  Act  der  Consecration,  wobei, 
um  mit  dem  hi.  lustin  zu  reden,  kraft 
des  die  Worte  Christi  enthaltenden  Gebetes 
das  Fleisch  und  Blut  des  fleischgewordenen 
Jesus  in  unsere  Nahe  tritt.  Dass  nun  der 
Maler  die  Absicht  hatte,  einen  Priester  im 
Moment  der  Consecration  darzustellen,  das 
versteht  sich,  wenn  neben  ihm  ein  Tisch 


mit  Broden  und  einem  Fische  steht,  wie 
von  selbst,  und  das  wird  iiberdies  durch  die 
Haltung,  die  er  ihm  giebt,  nahegelegt.  Der- 
selbe streckt  seine  Hande  und  namentlich 
die  Rechte  solchergestalt  nach  dem  Tische 
aus,  dass  jeder  Clurist  sofort  erkennt,  hier 
sei  jener  Act  fixirt,  wodurch  dem  himm- 
lischen  Fisch  sein  zeitraumliches  Dasein  un- 
ter den  Menschen  verliehen  wird. 

Indess  liefert  fQr  diese  Behauptung  das 
dem  Priester  gegeniiberstehende  Weib  in 
anbetender  Stellung  einen  noch  klareren 
Beweis.  Es  fragt  sich,  was  man  unter  die- 
sem  Weibe  zu  verstehen  babe.  Hierauf  .er- 
giebt  sich  am  sichersten  eine  Antwort  durch 
den  Hinweis  auf  zwei,  dem  christlichen  Alter- 
thum  ganz  gelaufige  Yorstellungen ,  nam- 
lich :  die  Kirche  einerseits  unter  dem  Bilde 
einer  Frau  und  anderseits  als  die  Eignerin 
des  Opfers  Christi  zu  betrachten.  Beiden 
Yorstellungen  liegt  die  Bibelstelle :  ,Manner, 
liebet  eure  Weiber,  wie  auch  Christus  die 
Kirche  geliebt  und  sich  selbst  ffir  sie  hin- 
gegeben  hat'  (Ephes.  5,  25),  zu  Grunde. 
Hier  erscheint  Christus  als  der  Brautigam 
der  Kirche  (mithin  diese  als  Braut  Christi), 
sein  Blut  als  das  Band,  wodurch  beide  in 
unzertrennlicher  Einheit  und  Liebe  vereinigt 
sind.  Nach  und  nach  trat  die  erste  Vor- 
stellung  durch  die  Auseinandersetzung  der 
Stellung  Mariae  zu  Christus,  die  zweite  durch 
die  Entwicklung  und  begreifliche  Fixirung 
des  Verhaltnisses  des  Bischofs  zur  Kirche 
in  ein  noch  helleres  Licht.  Jene  liegt  so- 
zusagen  auf  der  Hand ,  diese  dagegen  be- 
darf  noch  einer  kurzen  Erorterung.  Aeussem 
Anlass  dazu  gab  vielleicht  der  hi.  Paulus 
durch  die  zu  Milet  an  die  Gemeindealtesten 
gerichteten  Worte:  ,habet  Acht  auf  euch 
und  auf  die  ganze  Heerde,  in  welcher  euch 
der  hi.  Geist  zu  Bischofen  gesetzt  hat,  die 
Kirche  Gottes  zu  regieren,  die  er  mit 
seinem  Blute  sich  erworben'  (Apg. 
20,  28).  Hiemach  ist  die  den  Bischofen  zur 
Re^erung  ilbergebene  Kirche  eine  Folge 
una  Wirkung  des  Blutes,  oder,  wie  man 
sich  haufig  ausdriickt,  ein  Ausfluss  aus  der 
Seitenwunde  Christi.  Sie  ist  also  die  Erbin 
und  rechtmassige  Besitzerin  des  Blutes,  mit- 
hin auch  des  Opfers  Christi,  in  der  Weise 
jedoch,  dass  dieBischofe  ihr  zur  Darbringung 
und  Ausspendung  desselben  als  Organe  die- 
nen.  ,FQr  giiltig  werde  nur  diejenige  E.  an- 
gesehen,  welche  unter  der  Hand  des  Bischofs 
ist,  oder  dessen,  welchem  er  den  Auftrag 
gegeben'  (Ignat,  Ad  Smym.  c.  8).  Wie 
hier  das  Organ,  so  wird  beim  hi.  Irenaeus 
die  EigenthQmerin  hervorgehoben^  die  Kirche 
namlich,  die  allein  im  Stande  sei,  Gott  dem 
Herm  ein  reines  Opfer  darzubringen  (Adv. 
haer.  IV  18).  Kurz  die  Kirche  erscheint 
in  alter  Zeit  sowol  unter  dem  BOde  einer 
Frau,  wie  als  Eignerin  des  Opfers  Christi. 
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Wenn  man  jetzt  den  christlichen  Maler 
nicht  fur  ein  ideen-  und  gedankenloses  In- 
dividuum  halt,  dann  kann  es  nicht  zweifel- 
haft  sein,  was  er  durch  die  Orans  neben 
dem  Dreifuss  ausdrucken  wollte.  Bemerken 
wir  noch,  dass  nach  dem  hi.  CyrUl  ,jene 
Gebete  am  meisten  vermogen,  die  Ange- 
sichts  des  vorhandenen  anbetungswQrdigen 
Opfers'  dargebracht  werden  (Cat.  XXIII  9 ; 
cfr.  lustin.  Apol.  I  65).  Daher  betrachten 
wir  das  betende  Weib  als  die  sichtbare 
Hiille,  unter  welcher  die  Kirche  als  Be- 
reiterin  und  Ausspenderin  des  himmlischen 
Fisches  den  Glaubigen  vor  die  Augen  tritt. 
Durch  ein  Gemalde  wird  hier  ganz  genau 
dasselbe  dargestellt,  was  das  oben  erwahnte, 
gerade  um  dieselbe  Zeit  entstandene  Epi- 
taph des  hi.  Abercius  mit  Worten  verkun- 
.  digt,  dass  namlich  ,die  makellose  Jungfrau' 
den  tibergrossen,  unbefleckten  Fisch  ergriff, 
d.  i.  durch  die  Priester  hervorbrachte  und 
den  Glaubigen  fiberreichen  Hess. 

In  jener  Inschrift  jedoch,  ebenso  beim 
hi.  lustin  finden  wir  noch  einige  Neben- 
begriffe  erwahnt,  die  wir  auf  unserm  Ge- 
malde, wenn  es  wirklich,  wie  wir  meinen, 
die  eucharistische  Feier  darstellen  soil,  sehr 
ungeme  vermissten.  Jene  bezeichnet  aus- 
drucklich  den  Glauben  als  einzige  Quelle, 
aus  der  allerorts  der  gleiche  Fisch  hervor- 
gebracht  wird;  nebstdem  erwahnt  sie  die 
Speisung  des  glaubigen  Volkes  mit  dem 
Fisch ,  wahrend  der  hi.  lustin  noch  hinzu- 
fugt,  die  ganze  Gemeinde  nehme  Theil  an 
dem  heiligen  Acte  und  bekraftige  durch  das 
Wortlem  ,Amen'  das  Gebet  des  Vorstehers. 
Gewiss,  finden  wir  auch  diese  Gedanken 
auf  unserm  Bilde  dargestellt,  dann  kann 
an  dem,  was  der  christliche  Maler  beab- 
sichtigte,  kein  Zweifel  mehr  iibrig  bleiben. 
Nun  folgen  auf  die  bereits  besprochenen 
Scenen  noch  zwei  andere,  die  sich  ohne 
Schwierigkeit  als  eine  Verkorperung  der 
eben  erwahnten  Ideen  erklaren  lassen.  Diese 
Darstellungen  sind  das  Mahl  am  See  Ge- 
nesareth  und  das  Opfer  Abrahams. 

Mit  letzterm  beschaftigen  wir  uns  zuerst. 
Aehnlich  dem  gegeniiberstehenden  Weibe 
sind  auch  Abraham  und  Isaak  in  betender 
Stellung  gebildet,  aber  leicht  erkenntlich 
an  dem  Biindel  Reisig  und  dem  Widder 
neben  ihnen.  Gerade  diese  eigenthumliche, 
dem  biblischen  Berichte  voUig  fremde  Hal- 
tung  ist  ein  thatsachlicher  Beweis,  dass  jene 
Scene  nicht  um  ihrer  selbst  willen,  sondem 
wegen  des  Sinnes  und  des  Bezuges,  den 
die  kirchliche  Auctoritat  damit  yerband,  ge- 
wahlt  wurde.  Ednnen  wir  nun  sicher  er- 
fahren,  wie  und  wozu  man  in  jener  Zeit 
das  Opfer  Abrahams  im  christlichen  Un- 
terricht  verwerthete,  dann  wird  auch  der 
SchlQssel  zum  richtigen  Verstandniss  unserer 
bildlichen  Darstellung  gegeben   sein.    Der 


hi.  Cyprian  soil  uns  auch  hier  wiederam 
als  Fiihrer  dienen.  Nachdem  derselbe  auB- 
einandergesetzt,  dass  Melchisedech  insofem 
ein  Priester  und  ein  Vorbild  Christi  war, 
als  ,er  Brod  und  Wein  darbrachte  und 
Abraham  segnete',  fahrt  er  also  fort:  .j«ie 
vorgangig  dem  Abraham  zu  Theil  gewor- 
dene  Segnung  bezog  sich  auf  unser  VolL 
Denn  wenn  Abraham  Gott  glaubte  und  die- 
ses ihm  zur  Gerechtigkeit  angeschrieben 
ward,  80  wird  ohne  Zweifel  Jeder,  der  Gott 
glaubt  und  durch  den  Glauben  lebt,  ge- 
recht  erfunden  und  ist  im  glaubigen  Abra- 
ham schon  langst  der  Gesegnete  und  Ge- 
rechtfertigte  dargestellt,  gemass  den  Wor- 
ten  des  Apostels :  Abraham  glaubte  und  es 
ward  ihm  zur  Gerechtigkeit  angeschrieben. 
Ihr  seht  also  ein,  dass  diejenigen,  welche 
aus  dem  Glauben  sind.  Kinder  Abrahams 
sind.  Da  aber  die  Schrift  voraussah,  dass 
Gott  aus  dem  Glauben  die  Yolker  redit- 
fertigt,  hat  sie  dem  Abraham  vorausyer- 
kiindigt,  dass  in  ihm  alle  Volker  werden 
gesegnet  werden.  Daher  sind  die,  welche 
aus  dem  Glauben  sind,  gesegnet  mit  dem 
glaubigen  Abraham^  (Ep.  63,  c.  4).  Hier- 
aus  erhellt,  dass  Abraham,  nicht  wie  Mel- 
chisedech, wegen  seiner  aussem  Gabe,  son- 
dem wegen  seiner  Gesinnung  als  Typus 
des  Opfers  Christi  gait.  Dass  namlich  die- 
ses nach  alien  Seiten  hin  bedingt  sei  durch 
den  Glauben,  durch  die  riickhaltslose  Hin- 
gabe  an  die  Wahrhaftigkeit  unseres  Herm 
Jesu  Christi,  das  ist  es,  was  die  Glaubigen 
durch  einen  Blick  auf  Abraham  wahmeh- 
men  und  empfinden  soUten.  Wie  also  nach 
dem  Epitaph  des  hi.  Abercius,  so  ergiebt 
sich  aus  dem  Bilde  in  den  Eatakomben  der 
Glaube  als  die  einzige  Quelle,  die  uns  dem 
himmlischen  Fisch  auf  wirksame  Weise  zu- 
fahrt.  Bemerken  wir  noch,  dass  der  hi. 
Cyprian  die  Eirche  mitunter  ein  ,Haus  des 
Glaubens^  nennt,  so  erscheint  das  Bild, 
welches  in  Abraham  das  ganze  glanbige 
Geschlecht  reprasentirt,  als  ein  naturhcher 
Pendant  der  gegeniiberstehenden  Fran,  in 
der  wir  ein  Symbol  der  Eirche  erblicken. 
Abraham  ist  jedoch  nicht  bloss  wegen 
seiner  Gesinnung,  sondem  auch  wegen 
der  ihm  durch  Melchisedech  zu  Theil  ge- 
wordenen  Segnung  ein  Vorbild  des  zu- 
ktLnftigen  wahren  Opfers.  Diesen  Zusam- 
menhang  wird  uns  abermals  der  hi.  Cy- 
prian klar  machen.  4^amit  durch  den 
Priester  Melchisedech  die  Segnung  an  Abra- 
ham in  der  rechten  Weise  rollzogen  wer- 
den konnte,  ging  ein  Bild  des  Opfers  T0^ 
aus,  bestehend  namlich  in  Brod  und  Wein; 
bei  der  Vollendung  und  ErfOllung  dieses 
Vorganges  hat  der  Herr  Brod  und  d«i 
Kelch  mit  Wein  gemischt  dargebracht,  aber 
er,  in  dem  die  FUlle  innewohnt,  hat  das 
Vorbild  zur  Wirklichkeit  gemacht'  (a.  a.  0.), 
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d.  h.  die  Opferelemente  ihrer  nattirlichen 
Sabstanz  entkl6idet  and  an '  deren  Steile 
seine  eigene,  sein  Fleisch  und  sein  Blut, 
treten  lassen.  War  aber  schon  das  Vor- 
bild  nicht  ohne  Segnung,  so  durfte  noch 
weniger  die  Wirklicmkeit  derselben  entbeh- 
ren;  denn  in  Abraham  wurden  alle  Volker 

rgnet.  Eannten  wir  nun  die  Bedeutung 
bildlichen  Darstellung  des  Mahles  am 
See  Q^nesareth  nicht  schon  aus  dem  friLher 
Gesagten,  dann  stande  sie  jetzt  durch  deren 
Verbindung  mit  dem  Opfer  Abrahams  uns 
klar  Yor  Augen.  Sie  versinnbildet  namlich 
die  vom  neutestamentlichen  Opfer  ausgehende 
Segnung.  Von  welcher  Art  diese  Segnung 
sein  muss,  kann  fur  den  kein  Geheimniss 
sein,  der  einerseits  zwischen  Schatten  und 
Wesen,  zwischen  Vorbild  und  Wirklichkeit 
zu  unterscheiden  weiss,  und  anderseits  vor 
dem  offenkundigen  Symbol  des  Fisches  mit 
den  Broden  seine  Augen  nicht  verschliesst. 
Es  ist  die  geheimnissYolle,  vom  Priester  als 
Organ  der  Kirche  auf  dem  Tisch  bereitete 
Speise,  an  der  alle  wahren  Kinder  Abra- 
hams theilnehmen  und  sich  sattigen.  —  In 
den  benachbarten  Cubicula  von  S.  Callisto 
erscheint  der  Dreifuss  mit  Brod  und  Fischen 
noch  dreimal,  aber  statt  des  Priesters  und 
der  betenden  Frau  umgeben  ihn  bald  sie- 
ben,  bald  acht,  bald  zwolf  Brodkorbe.  Die 
Brodkorbe  sind  offenbar  eine  Anspielung  auf 
die  wunderbare  Brodvermehrung,  wahrend 
die  Siebenzahl  der  Gaste  an  das  Mahl  am 
Gestade  des  Sees  von  Tiberias  erinnert,  — 
laater  Ereignisse,  die  die  hi.  Vater  symbo- 
lisch  auf  das  eucharistische  Mahl  beziehen. 

Jetzt  sind  wir  mit  der  Erklarung  unseres 
beruhmten  Gemaldes  zu  Ende.  In  demsel- 
ben  Kapitel,  das  uns  oben  die  Bedeutung 
von  Abrahams  Opfer  vermittelt  hat,  macht 
Cy^prian  noch  folgende  Bemerkung:  ,wir 
finden  im  Evangelium,  dass  dem  Abraham 
aus  Steinen,  d.  h.  aus  Heiden,  Kinder  er- 
weckt  und  zugefiihrt  werden/  Die  Erftil- 
lung  dieser  Voraussagung  finden  wir  in  un- 
seren  unterirdischen  Grabkammern  gleich- 
falls  auf  Steinen  verzeichnet.  Vorzugsweise 
doTch  die  glaubige  Unterwerfung  unter  das 
an  die  Wand  markirte  ,Geheimniss  des 
Glaubens^  sind  die  zum  Christenthum  be- 
kehrten  Heiden  sowol  der  Gesinnung  als 
auch  der  ihnen  zn  Theil  gewordenen  Seg- 
nung nach  in  der  That  Kinder  Abrahams 
geworden. 

V.  Die  zn  beiden  Seiten  der  eben  be- 
schriebenen  Serie  stehenden  Fossores  geben 
durch  ihre  ganze  Haltung  und  Ausriistung 
hinlanglich  zu  verstehen,  dass  ihnen  die 
Obhut  eines  hi.  Ortes  anvertraut  war,  eines 
Ortes,  den,  wie  wir  schon  oben  bemerkten, 
nicht  Jeder  nach  Belieben,  sondem  nur  un- 
ter gewissen  Bedingungen  betreten  durfte. 
Auf  diese  deutet  ein  Apostelschiiler  durch 


das  Erfordemiss  einer  ,leiblichen  und  gei- 
stigen  Einheit'  {Ignat,  Ep.  ad  Mag.  c.  13) 
in  Kiirze  bin.  Auf  unsern  Gegenstand  an- 
gewandt,  findet  die  Anforderung  einer  leib- 
lichen  Einheit  folgende  Erklarung:  ,wer 
innerhalb  des  Altares  ist,  ist  rein ;  wer  aber 
ausserhalb  desselben  ist,  ist  nicht  rein,  da8 
heisst,  wer  ohne  den  Bischof,  die  Priester 
und  Diakonen  etwas  thut,  der  ist  nicht  rein 
im  Gewissen'  (Ignat,  Ep.  ad  Trail,  e.  7). 
Jeder  sieht  ein,  dass  hier  zunachst  die  aussere 
Gemeinschaft  mit  der  Kirche  zur  Theilnahme 
am  Altar  als  nothwendig  betont  wird.  Ueber 
die  geistige  Einheit  wird  uns  der  hi.  Ire- 
naeus  belehren:  ,wenn  Jemand  nur  dem 
Scheine  nach  rein  und  recht  und'vorschrifts- 
massig  zu  opfem  trachtet,  der  Seele  nach 
aber  die  Gemeinschaft  mit  dem  Nachsten 
nicht  recht  theilt,  noch  die  Furcht  Gottes 
besitzt,  so  hintergeht  er  durch  das  ausser- 
lich  nach  der  Ordnung  dargebrachte  Opfer, 
wenn  er  innerlich  die  S^nde  hat,  Gott  nicht 
.  .  .  Nicht  Opfer  heiligen  den  Menschen, 
denn  Gott  bedarf  nicht  des  Opfers,  sondem 
das  Gewissen  dessen,  der  opfert,  heiligt, 
wenn  es  rein  ist,  das  Opfer,  und  bewirkt, 
dass  Gott  es  annimmt  als  von  einem  Freunde 
(Adv.  haeres.  IV  18').  Also  vollstandige, 
innere  und  aussere  Einheit  war  erfordert, 
um  in  den  von  den  Fossoren  bewachten  Ort 
eintreten  zu  dtirfen.  Was  zu  dem  Ende 
vorausgehen  musste,  das  sagt  uns  ganz  klar 
der  hi.  lustin,  Diesem  zufolge  wurde  der- 
jenige,  welcher  glaubte,  was  man  ihn  ge- 
lehrt  hatte,  und  das  Geglaubte  zu  halten 
versprach,  irgendwo  hingefiihrt,  wo  Wasser 
war,  und  in  der  vorgeschriebenen  Weise 
getauft  (Apol.  I,  c.  61) ,  sofort  in  den  Ver- 
sammlungsort  der  Briider,  wo  der  Vorsteher 
das  Brod  und  die  Mischung  von  Wein  und 
Wasser  segnete,  gebracht  und  mit  Christi 
Fleisch  und  Blut  gespeist  und  getrankt  (1*  c. 
c.  65,  66). 

Diese  Worte  sind  deutlich  genug  und 
bedurfen  keines  Commentars.  Zu  bemerken 
ist  nur,  dass  es  damals  Sitte  war,  beide 
Sacramente  unmittelbar  auf  einander,  oder 
auf  die  kirchliche  sogleich  auch  die  eucha- 
ristische Communion  folgen  zu  lassen  (vgl. 
Tettull,  De  bapt.  c.  16).  Wenn  nun  jenem 
Gemalde,  in  dem  wir  vorher  eine  Darstel- 
lung der  eucharistischen  Feier  erkannt  ha- 
ben,  etwa  ein  anderes  vorausgeht,  das  den 
Katechumenat  und  Taufritus  reprasentirt, 
dann  lage  ein  neuer  thatsachlicher,  mithin 
unumstosslicher  Beweis  fur  die  richtige  Deu- 
tung  des  erstem  vor.  Dass  dies  wirklich 
der  Fall  sei,  wird  uns  die  links  von  der 
Eingangsthfire  beginnende  Serie  von  Bil- 
dem  zeigen. 

Der  Thure  zunachst  steht  ein  Mann,  der 
an  einen  Felsen  schlagt,  aus  welchem  ein 
Strom  Wassers   hervorquillt.    Dieser  Fels 
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erinnert  an  die  Bibelstelle:  ,8ie  tranken 
au8  dem  geistigen  (ihnen)  nachfolgenden 
Felsen.  Der  Fels  aber  war  Christus'  (I  Kor. 
10,  4).  Dass  ein  Fels  als  Symbol  Christi 
gait,  erhellt  auch  aus  Heitnas,  der  ein  hal- 
bes,  vielleicht  ein  Jahrhundert  vor  Errich- 
tung  und  Ausmalung  unseres  Coemeterium  in 
Rom  seine  Visionen  niederschrieb.  Der  En- 
gel  zeigte  ihm  inmitten  einer  Ebene  ,einen 
grossen  weissen  Felsen,  der  hoher  war,  als 
die  (umliegenden)  Berge,  viereckig  und  von 
solchem  Umfange,  dass  er  die  ganze  Welt 
zu  fassen  im  Stande  war'  (Simil.  IX  2). 
Auf  die  Frage,  wer  der  Fels  und  das  darein 
gehauene  Thor  sei,  erfolgte  die  Antwort: 
,dieser  Fe\h  und  das  Thor  ist  der  Sohn 
Gottes'  (Simil.  IX  12).  ,Keiner  kann,'  so 
wird  weiter  ausgefuhrt,  ,in  das  Reich  Got- 
tes  eingehen,  der  nicht  seinen  heiligen  Na- 
men  empfangt.^  Dass  also,  um  Rettung  zu 
finden,  die  unbedingte  glaubige  Hingabe 
an  Christus  das  Erste  und  Nothwendigste 
sei,  daran  wurden  die  Glaubigen  gleich  beim 
Eintritt  ins  Gotteshaus  durch  einen  Blick 
auf  den  Felsen  erinnert. 

An  den  Felsen  schlagt  eine  Person  mit 
einem  Stabe,  iiber  deren  Identitat  man  aus 
anderen  Darstellungen  vollige  Sieherheit 
bekommt.  Dass  mit  der  an  den  Felsen 
schlagenden  Person  Petrus  gemeint  sei, 
schliessen  wir  aus  wenigstens  zwei  Kata- 
kombenbildern,  auf  denen  sein  Name  deut- 
lich  beigeschrieben  steht  (Kraus  R.  S.  ^  Fig. 
54,  Taf.  VI  2).  Mithin  ist  der  Glaube  an 
Christus  uberhaupt  noch  nicht  hinreichend 
zum  Eintritt  ins  Reich  Gottes,  sondem  es 
muss  der  wahre,  oder  der  durch  Petrus 
verkiindigte  Glaube  sein,  dem  man  sich  mit 
deraiithigem  Gehorsam  unterwirft.  ,Dem 
Petrus,'  schreibt  TertuUian,  ,der  der  Fels 
zum  Daraufbauen  der  Kirche  genannt  wurde, 
der  die  Schlfissol  des  Himmebeiches  erhielt 
und  die  Gewalt,  im  Himmel  und  auf  Erden 
zu  binden  und  zu  losen,  blieb  nichts  verbor- 
gen',  um  so  weniger,  als  Christus  ihm  ,8eine 
Herrlichkeit  und  den  Moses  mit  Elias  zeigte, 
und  ihn  fiberdies  die  Stimme  des  Yaters 
im  Himmel  vemehmen  liess'  (De  praescr. 
c.  22).  Die  ,ganze  Ftille  seiner  Lehre  (to- 
tam  doctrinam)  hat  aber  Petrus  mit  seinem 
Blute  in  die  romische  Kirche  tiberstromen 
lassen  (Tert  1,  c.  c.  36),  wodurch  diese  zum 
Mittelpunkt  jener  Kirche  wurde,  die  von 
Christus  unablosbar  ist  (vgl.  Cypr,  Ep.  59, 
c.  7;  66,  c.  8).  —  Nebst  dem  Glauben  an 
das,  was  die  Kirche  lehrte,  musste  der  Ka- 
techumene  'gleichfalls  versprechen,  das  Ge- 
glaubte  zu  halten.  Dieser  durch  den  hi. 
lustin  bezeugten  Anforderung  entspricht  ein 
gleich  auf  den  Felsen  folgendes  Bild,  einen 
Fischer  darstellend,  der  seine  Angel  in  das 
von  Petrus  dem  Felsen  entlockte  Wasser 
zum   Fischfang  auswirft.    Der  ,Menschen- 


fischer  giebt  es  zwar  viele,  aber  sie  miissen 
sammtlich  aus  dem  einen,  dem  hL  Petrus 
zur  Obhut  anvertrauten  Lebensquelle  scho- 
pfen,  sonst  verlieren  sie  die  ,We8enheit  dee 
Heils'  (Cypr,  De  cath.  eccl.  unit,  c.  23). 
Im  Einklang  hiermit  schrieb  der  hi.  Fau- 
limis  von  Kola  an  Delphinus,  seinen  gel- 
stigen  Vater:  meminerimus  te  non  solum 
patrem,  sed  et  Petrum  nobis  esse  factuoL, 
quia  tu  misisti  hamum  ad  me  de  profundo 
et  amaris  huius  saeculi  fluctibus  extrahen- 
dum  (Ep.  211,  ap.  Migne  P.  L.  LXI  249). 
Petrus  dffnet  also  mit  seinem  Stabe  ,die 
Wasserquelle ,  die  ins  ewige  Leben  fort- 
stromt'  (Job.  4,  14)  und  in  die  Jeder,  der 
sich  mit  Menschenfischerei  befasst,  seine 
Angel  auswerfen  muss. 

Wer  sich  durch  den  Menschenfischer  fan- 
gen  lasst,  wird,  wie  uns  schon  lustin  be- 
lehrte,  durch  das  Wasser  zu  einem  neuen 
Leben  wiedergeboren.  Desshalb  nennt  2Vr- 
tiiUian  die  Christen  ,Fischlein  nach  dem 
^/ftoc  Jesus  Christus',  indem  sie,  um  Ret- 
tung zu  finden,  nicht  bloss  im  Wasser  wie- 
dergeboren werden,  sondem  auch  bestandig 
im  Wasser,  d.  i.  in  Christus  verbleiben  mtts- 
sen  (De  bapt.  c.  1;  vgl.  c.  9).  Diese  Wahr- 
heit  findet  nun  auch  auf  unserm  GemSlde 
eine  thatsachliche  Bekraftigung.  Neben  dem 
Manne,  der  im  Strome '  fischt ,  ist  ein  an- 
derer  dargestellt,  der  einen  in  demselben 
Wasser  stehenden  Knaben  tauft.  Derselbe 
steht  kaum  bis  zum  Knie  im  Wasser  und 
wird  die  Taufe  nicht  so  fast  durch  Immer- 
sion, als  vielmehr  durch  Besprengung  des 
Hauptes  und  des  ganzen  Korpers  vorge- 
nommen.  Sofort  tritt  uns  durch  die  Dar- 
stellung  des  GichtbrUchigen,  der  sein 
Bett  auf  die  Schultem  ninmit,  die  Wirkung 
der  Taufe  vor  die  Augen.  Ohne  Zweifel 
dachte  der  Maler  bier  an  jene  wunderbare, 
in  dem  Schafteiche  erfolgte  Genesung,  wo- 
bei  Jesus  zu  dem  Kranken  sprach:  ,stehe 
auf,  ninmi  dein  Bett  und  wandle\  und 
nachher  im  Tempel :  ,siehe,  du  bist  gesund 
geworden,  siindige  nun  nicht  mehr,  dass 
dir  nicht  etwas  Schlimmeres  begegne'  (Joh. 
5,  2-12).  Sowol  TertuUian  als  Cyprian 
sehen  in  dieser  Heilung  eine  Symbolisinmg 
der  in  der  Taufe  erfolgten  S&ndenverge- 
bung.  Jener  spricht  mit  Rticksicht  auf  die 
Taufe  von  einer  Dazwischenkunft  des  En- 
gels,  der  die  Gewasser  sozusagen  mit  Heil- 
kraften  versehe  (1.  c.  c.  4);  dieser  weist 
bei  Besprechun^  der  klinischen  Taufe  auf 
den  Umstand  hm,  dass  der  vom  Herm  ge- 
heilte  Gichtbr&cUge  Kraft  genug  erhielt, 
nicht  bloss  Um  von  seinem  Bette  aufzu- 
stehen,  sondem  dasselbe  auch  auf  seinen 
Schultem  zu  tragen  (Ep.  69,  c.  13).  Ge- 
rade  letzterer  Umstand  erscheint  auf  un- 
serm Gemalde  offenbar  als  SmnbUd  der  durch 
die  Taufe  erlangten  Gnade.    Sie   bewirkt 
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Yollstandige  leibliche  und  geistige  Einheit, 
die  Gemeinschaft  wie  mit  der  Kirche,  so 
mit  Christus,  berechtigte  mithin  zur  Theil- 
nahme  an  der  auf  der  unmittelbar  folgen- 
den  Wand  dargestellten,  durch  die  Fossores 
bescMtzten  Feier,  in  der  wir  nun  mit  noch 
grosserm  Recht  dias  Opfer  und  das  Sacra- 
ment der  E.  zu  erkennen  haben. 

VI.  Taufe  und  E.,  wodurch  die  Auf- 
nahme  in  die  Brudergemeinde  stattfand, 
lassen  die  hohen  Yorziige  wie  der  Seele, 
so  des  Leibes  in  einem  hellen  Lichte  gl&n- 
zen.  Zwar  ei^eift  die  Heiligung  zunachst 
nur  die  Seele,  doch  sie  wird  ihr  nur  durch 
die  Vergftnstigung  des  Fleisches  zu  Theil. 
4)as  Fleisch  wird  abgewaschen,  damit  die 
Seele  entmakelt\  ebenso  ^geniesst  das  Fleisch 
den  Leib  und  das  Blut  Christi,  damit  auch 
die  Seele  von  Gott  genahrt  werde  .  .  .  Durch- 
aus  keine  Seele  kann  das  Heil  erlangen, 
ausser  wenn  sie,  so  lange  sie  im  Fleische 
war,  glaubte:  so  sehr  ist  das  Fleisch  der 
Angelpunkt  des  Heils'  {Tert,  De  resurrect, 
cam.  c.  8).  Demgemass  kann  es  nicht 
zweifelhaft  sein,  dass  die  Wirkungen  der 
kirchlichen  Heilmittel  sich  nicht  auf  die 
Seele  einschranken,  sondem  sich  gleichfalls 
auf  den  Leib  erstrecken.  Dies  ist  so  wahr, 
dassChristusselbst  schon  bei  der  Yerheissung 
der  hi.  E.  vorzugsweise  die  glorreiche  Auf- 
erstehung  der  Leiber  als  eine  Frucht  der- 
selben  erscheinen  liess  (Joh.  6,  55).  Kiirzer 
und  entschiedener  konnte  die  neue  Himmels- 
gabe  Ton  dem  alttestamentlichen  Manna  nicht 
unterschieden  werden,  als  durch  diesen  eigen- 
thumlichen  Yorzug  (Joh.  6,  59).  Ohne  Zwei- 
fel  haben  die  Apostel  in  gleicher  Weise  den 
Glaubigen  die  Wirkungen  des  hi.  Abend- 
mahls  Torstellig  zu  machen  gesucht,  und 
wie  ihre  diesbeztigliche  Lehre  verstanden 
wurde,  erfahren  wir  am  sichersten  von  einem 
ihrer  SchOler,  der  die  E.  eine  ,Arznei  der 
UnsterbUchkeit ,  ein  Gegengilt  gegen  die 
Zerstorungskraft  des  Todes"  nennt  {Ignat 
Ep.  ad  Eph.  c.  20).  Der  Genuss  des  Flei- 
sches und  Blutes  Christi  bewirkt  eine  sub- 
stanzielle  Yereinigung  mit  Christo,  wodurch 
das  Sterbliche  an  uns  verschlungen  wird. 
In  seinem  Kampfe  gegen  die  Gnostiker 
fand  der  hi.  Irenaeus,  der  beruhmte  Schil- 
ler des  hi.  Polykarpus,  zur  Beleuchtung 
derselben  Wahrheit  mannigfachen  Anlass. 
^Gleichwie  das  in  die  Erde  gesenkte  Reb- 
holz  zu  seiner  Zeit  Frucht  bringt  und  das 
in  die  Erde  gesaete  und  ^ufgeloste  Weizen- 
kom  durch  den  allmachtigen  Odem  Gottes 
mannigfaltig  aufersteht,  darauf  durch  Gottes 
Weisheit  zur  Yerwendung  der  Menschen 
kommt  und  durch  das  Hinzutreten  des 
Wortes  Gottes  E.,  d.  i.  Fleisch  und  Blut 
Christi  wird,  so  werden  auch  unsere,  durch 
sie  (die  E.)  genahrten  Leiber  nach  ihrer 
Beisetzung  und  Auflosung  in  der  Erde  auf- 


erstehen  zu  ihrer  Zeit,  indem  das  Wort 
Gottes  ihnen  die  Auferstehung  verleiht  zur 
Bhre  Gottes  des  Yaters,  der  das  Sterbliche 
mit  der  Unsterblichkeit  umgiebt  und  dem 
Yerweslichen  die  Unverwesfichkeit  zufuhrt' 
(Adv.  haeres.  Y  2 ').  Zwei  Umwandlungen 
werden  hier  nebeneinandergestellt :  die  des 
Brodes  und  Weines  in  Christi  Leib  und 
Blut,  und  die  der  Yerweslichkeit  unserer 
Leiber  in  das  Stadium  der  Unverweslich- 
keit,  beide  bewirkt  durch  Gottes  Alhnacht 
und  sich  gegenseitig  derart  bedingend,  dass 
die  Annahme  der  erstern  den  Glauben  an 
die  letztere  nothwendiger  Weise  zur  Folge 
hat.  So  wird  durchweg  die  Auferstehung 
der  Leiber  zu  dem  Genusse  von  Christi 
Fleisch  und  Blut  in  unmittelbare  Beziehung 
gebracht. 

Waren  aber  beide  Wahrheiten  von  An- 
fang  an  so  genau  verbunden,  dass  sie  be- 
standig  sozusagen  parallel  liefen  und  ein- 
ander  erganzten,  dann  mtlsste  es  auffallen, 
wenn  der  christliche  Maler,  sobald  er  die 
eucharistische  Feier  im  Coemeterium  zum 
Ausdruck  bringen  woUte,  ein  auf  die  Auf- 
erstehung beztigliches  Bild  iibergangen  hatte. 
Hauptzweck  des  ganzen  Bildercyclus  war 
doch  unstreitig,  den  Glaubigen  die  Erhaben- 
heit  der  hi.  E.  ins  Bewusstsein  zu  fiihren, 
und  gerade  in  der  Auferstehung  des  Flei- 
sches concentrirte  sich  deren  ganze  wunder- 
voUe  Kraft.  Soil  nun  eine  darauf  beziig- 
liche  Anspielung  ganzlich  fehlen? 

Leider  ist  das  Hauptbild  auf  der  Wand 
gegeniiber  der  Darstellung  der  Taufe  vollig 
zerstort.  Gleichwol  lasst  uns  das  entspre- 
chende  Gemalde  in  der  nachsten  Kammer^ 
namlich  die  Auferweckung  des  Lazarus,  mit 
Sicherheit  schliessen,  dass  der  namliche  Ge- 
genstand  sich  auch  hier  befunden  hat.  ,Die- 
ses  Wunder  passte  ganz  vorziiglich  als  ein 
Symbol  der  Auferstehung.  Die  Sprache, 
welche  der  Herr  bei  Gelegenheit  desselben 
ffihrte,  hat  mit  seiner  Rede  bei  der  Yer- 
heissung des  Himmelsbrodes  ungemein  grosse 
Aehnlichkeit  (vgl.  Joh.  11,  25;  6,  58).  Wie 
eng  in  der  Anschauung  der  alten  Christen 
beide  Sujets  zusammenhangen ,  zeigt  der 
Dichter  Prudentius,  Bei  seinem  Berichte 
liber  die  wunderbare  Yermehrung  von  Brod 
und  Fischen  giebt  er  zu  verstehen,  die 
zwolf  von  den  Aposteln  aufgelesenen  Korbe 
batten  geheimnissvoUe  Gabon  Christi  ent- 
halten.  Besorgt,  durch  weitere  Besprechung 
dieses  Geheimnisses  das  Heilige  zu  entwei- 
hen,  ruft  er  plotzlich  den  Lazarus  aus  dem 
Grabe  hervor,  offenbar  in  der  Ueberzeu- 
gung,  hierdurch  den  Eingeweihten  Wir- 
kung  und  Bedeutung  jener  wundervoUen 
Gabon  Christi  hinlanglich  vorgefiihrt  zu  ha- 
ben (Apoth.  Y  739  sq.).  Noch  verdient  be- 
merkt  zu  werden,  dass  Lazarus  in  Kata- 
kombengemalden  nicht,  wie  die  Geschichte 


Digitized  by 


Google 


448 


Eucharistie. 


es  fordert,  als  Erwachsener  auftritt;  wir 
sehen  ihn  vielmehr  als  Kind,  eingehiillt  in 
das  von  seinen  Gliedem  sich  ablosende 
Leichentuch  (Kraus  R.  S.  *  Fig.  53).  Dieser 
Zug  verrath,  dass  der  Kiinstler  nichf  eine 
historische,  sondem  eine  ideale  und  allege- 
risch  aufzufassende  Person  darstellen  wollte, 
eine  Person  namlich,  die  durch  den  Genuss 
von  Christi  Fleisch  und  Blut  den  Keim  der 
glorreichen  Auferstehung  in  sich  nahrt,  un- 
terhalt  und  fordert. 

VII.  Die  Auferweckung  des  Lazarus  in 
Verbindung  mit  der  eucharistischen  Feier 
liess  die  GlEubigen  in  der  Auferstehung 
der  Leiber  eine  Frucht  und  Wirkung  der 
hi.  Communion  ahnen  und  erkennen.  Somit 
diente  die  hi.  E.  auch  dazu,  eine  der  wich- 
tigsten  Wahrheiten  des  Christenthums  nicht 
bloss  im  todten,  abstracten  Begriff  festzu- 
halten,  sondem  gegenwartig  in  lebendigster 
Anschauung  den  Sinnen  wie  den  Herzen 
nahezulegen  und  zu  feiem.  Der  Na<jhwei8 
ware  leicht,  wie  die  ersten  Bjrchenschrift- 
steller,  namentlich  im  Kampf  gegen  die 
Gnostiker,  auch  noch  andere  Fundamental- 
wahrheiten  des  Christenthums  durch  die 
unbestrittene  Thatsache  des  in  der  hi.  E. 
als  gegenwartig  geglaubten  Gottmenschen 
vertheidigten ,  bezeugten  und  illustrirten. 
Diese  Wahmehmung  erklart  uns  eine  von 
Anfang  an  der  eucharistischen  Feier  inha- 
rirende  Eigenthiimlichkeit :  ich  meine  die 
enge  Verbindung  der  Homilie  mit  der  Li- 
turgie.  Auch  fur  diese  Sitte  lief  em  uns 
einige  Nebenbilder  in  den  beiden  Kammem, 
die  uns  hier  soviel  schatzenswerthes  Mate- 
rial zufQhren,  einen  klaren  Beweis. 

Rechts  von  der  Eingangsthiire  der  ersten 
Rammer  treten  uns  zwei  Gestalten  entge- 
gen,  von  denen  die  eine  sitzend  aus  einer 
Pergamentrolle  liest,  wahrend  die  andere 
tieferstehende  aus  einem  Brunnen  schopft 
(Kraus  R.  S. «  Fig.  52,  unsere  Abb.  Fig.  151). 
Die  lehrende  oder  lesende  Person  kehrt  zwei- 
mal  in  dem  benachbarten  Cubiculum  wieder, 
daneben  aber  war  ein  F  o  s  s  o  r  dargestellt, 
von  dem  sich  freilich  nuv  der  obere  Theil  des 
Korpers  und  die  Pike  erhalten  hat.  Die  Klei- 
dung  dieser  vortragenden  Personen  ist  immer 
das  einfache  Pallium,  der  Philosophen-  oder 
Ascetenmantel,  wie  bei  dem  Priester,  wel- 
cher  die  Consecration  vomimmt.  Die  Er- 
klarung  dieser  Bilder  ist  verschieden.  Nach 
de  Rossi  ware  bei  dem  Bilde  des  Doctors 
und  des  Fossors  an  eine  Art  Portratimng 
der  an  dem  Bau  der  Eapelle  betheiligten 
Personen  zu  denken,  wShrend  Victor  de 
Buck,  dessen  Ansicht  nach  diese  Gemalde 
insgesammt  in  directer  und  beabsichtigter 
Beziehung  zu  den  bei  der  Ausspendung  der 
Taufe  und  dem  Empfange  der  Communion 
gelesenen  Lectionen  aus  dem  A.  Test,  ste- 
hen,  die  Scene  mit  dem  Lehrer  und  dem 


Wasserschopfenden  geradezu  der  fiinften 
Prophetie  entnommen  sein  llUst  (vgL  Kraus 
a.  a.  0.^  324).  Weder  die  eine  noch  die 
andere  Erklamng  scheint  uns  dem  Zweck 
des  ganzen  Bildercyclus  zu  entsprechen. 
Vielmehr  erinnert  der  iibersprudelnde  Brun- 
nen, aus  dem  eine  Person  Wasser  schopft, 
an  die  Worte  Christi ;  ,wer  an  mich  glaabt, 
aus  dessen  Leibe  werden,  wie  die  Schrift 
sagt,  Strome  des  lebendigen  Wassers  fliessen^ 
(Joh.  7,  38),  und  der  fiber  demselben  sitzende 
Lehrer  an  das  Organ,  wodurch  die  Kirche 
den  Glaubigen  die  bei  der  Taufe  ubemom- 
menen  Verpflichtungen  ohne  Unterlass  vor- 
halt  und  ins  Gedachtniss  zurfickmft  (vgl. 
Orig.  In  Num.  hom.  XII,  t.  II  665).  Wenn 
man  erwagt,  dass  die  biblischen  Lesungen 
und  die  geistliche  Rede  seit  Anbeginn  der 
Kirche  mit  der  Liturgie  verbunden  waren 
(vgl.  Col.  4,  16;  Act.  20,  7;  lusHn.  Apol. 
I,  c.  67);  dass  Firmilian  es  hdchst  auf- 
fallend  fand,  sacrificium  Domino  sine  Sa- 
cramento solitae  praedicationis  offerre  (int. 
Ci/pr,  Ep.  75,  c.  10);  dass  der  hi.  Pi^t 
Gregor  selbst  an  Weihnachten,  wo  er  drei 
Messen  hielt,  die  Predigt  nicht  unterliess 
(Hom.  8  in  Evang.  II  1103):  dann  wird 
man  an  der  Darstellung  des  lesenden  oder 
vortragenden  Priesters,  ebenso  an  dem  iiber- 
sprudelnden  Brunnen  eine  selbstverstSnd- 
liche,  sozusagen  wesentliche  Erganzung  zu 
dem  auf  die  eucharistische  Feier  bezfiglichen 
Bildercyclus  erkennen.  Ffir  diese  Ansicht 
spricht  auch  die  erhohte  Stellung  des  Pre- 
digers  (vgl.  Cypr,  Ep.  38 :  ad  ptUpitum  post 
catastam  venire),  ebenso  das  Vorhandensein 
des  unter  ihm  stehenden  uberstromenden 
Brunnens.  Dieser  versinnbildet  namlich  die 
Wirkungen  der  Predigt,  ahnlich  wie  der 
Lahme,  der  sein  Bett  tragt,  die  der  Taufe, 
wie  der  auferweckte  Lazarus  die  der  Com- 
munion, und  wie  das  Mahl  der  Sieben  die 
Frucht  des  Opfers. 

Vni.  Die  enge  Verbindung  der  Predigt 
mit  der  Liturgie  empfahl  sich  auch  von 
einem  andera  Gesichtspunkte  aus.  Bei  kei- 
ner  andem  Gelegenheit  liessen  sich  namlich 
die  Folgen  einer  schweren  Verirrung  ein; 
dringlicher  und  nachdrucksvoller  einschSr- 
fen,  als  bei  der  eucharistischen  Feier.  Hatte 
doch  jeder  Kapitalfehler  wie  eine  Ausschei- 
dung  aus  der  Kirchengemeinschaft,  so  zu- 
gleich  eine  Trennung  vom  Leibe  des  Herm 
zur  Folge.  ,Wenn  Christus  sagt,  dass  der 
ewig  lebe,  welchej  von  seinem  Brode  isst, 
so  ist  einerseits  einleuchtend,  dass  diejeni- 
gen  leben,  welche  seinen  Leib  berfihren 
und  die  E.  nach  dem  Rechte  der  Gemein- 
schaft  empfangen ;  dagegen  andererseits  zu 
beffirchten  und  durch  Gebet  zu  verhindem, 
dass  nicht  Jemand  dadurch,  dass  er  aus- 
geschlossen  und  von  Christi  Leib  getrennt 
wird,   fem   vom  Heile   bleibe'   (Cypr.  De 
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dom.  orat.  c.  18).  1st  dem  also,  dann  passte 
in  den  Rahroen  des  bisher  betrachteten  Ge- 
maldecydus  gewiss  auch  ein  Hinweis  auf 
jene  verhangnissvollen  Nachwehen,  die  ein 
schweres  Verbrechen  nach  sich  zog.  Dies 
entging  dem  christlichen  Maler  nicht  und 
erreichte  seinen  Zweck  durch  drei  Darstel- 
lungen  aus  der  Geschichte  des  Propheten 
Jonas,  die  fiber  den  bisher  beschriebenen 
Bildern  angebracht  sind. 

Betrachten  wir  die  einzelnen  Bilder.  Das 
erste  stellt  ein  Schiff  dar,  auf  dessen  Vor- 
dertheil  eine  betende  Person  steht,  und 
dessen  Segelstangen  ein  Ereuz  bilden.  Jo- 
nas stfirzt  aus  dem  Schiffe,  wahrend  da- 
neben  das  Seeungeheuer  aujf  Beute  lauert. 
Auf  dem  zweiten  Bilde  ist  Jonas  nackt  in 
liegender  Stellung  gemalt,  ohne  Zweifel  vom 
Kiinstler  in  dem  Momente  gefasst,  als  die 
,Sonne  auf  sein  Haupt  stach,  so  dass  er 
fast  yerschmachtete ;  als  er  sich  wfinschte 
zu  sterben  und  sprach:  es  ist  besser  zu 
sterben,  als  zu  leben'  (Jon.  4,  8).  Nach 
dem  dritten  Bilde  wird  Jonas  von  dem 
Drachen  ausgespieen  und  zwar  in  der  Rich- 
tung  gegen  einen  festen  Thurm,  der  mit- 
ten im  Meere  steht. 

Absicht  und  Meinung  dieser  sinnvoUen 
Composition  ist  leicht  erkennbar.  Wie  das 
Kreuz  und  die  betende  Figur  nahelegen, 
ist  das  Schiff  ein  Bild  der  K&che.  Das  See- 
ungeheuer, das  den  Jonas  verschlang,  ist 
nach  Origenes  ein  Symbol  des  holhschen 
Drachens,  dem  man  durch  Abfall  oder  durch 
andere  schwere  Verbrechen  als  Beute  an- 
heimfallt'  (De  orat.  c.  13,  I  458).  Jonas 
aber,  bemerkt  der  hi.  Irenaeus  (C.  haeres. 
Ill  20  *)  ward  dem  Seefisch  uberliefert,  nicht 
damit  er  ganzlich  umkommen,  sondem  da- 
mit  er  wieder  ausgespieen  und  gegen  Qott 
um  so  dankbarer  wfirde,  je  unverhoffter 
die  Rettung  schien.  Wie  nun  Jonas  ,den 
Herm,  den  er  auf  Erden  floh,  in  den  Wel- 
len  wiederfand^  (Pseudo-Cypr,  Carm.  de  Ion. 
V.  27),  ebenso  findet  ein  Christ,  der  nach 
der  Taufe  wegen  grober  Sunde  aus  dem 
Schiff  der  Kirche  ausgeworfen  und  dem 
,Satan'  fibergeben  wird  (I  Tim.  1,  20),  in 
dem  Meer  der  Busse  eine  ,zweite  Rettungs- 
planke^  (Hieron,  Ep.  130,  c.  9  ad  Demetr. 
I  1115;  vgl.  Cone.  TfHd,  Sess.  6,  c.  14); 
hat  er  auf  diesem  Wege  wieder  Genesung 
gefunden,  so  vermag  er,  ahnlich  wie  Jonas 
den  Niniviten,  sellwt  Anderen  noch  zum 
Heile  zu  gereichen  (vgl.  Grig,  1.  c).  Man 
sieht,  die  Lebensschicksale  des  Jonas  ent- 
hielten  manche  Einzelheiten,  die  sich  leicht 
mit  dem  Zustande  eines  offentlichen  Sfin- 
ders  in  Parallele  bringen  liessen,  wesshalb 
man  sich  nicht  wundem  darf,  sie  sowol  in 
Schriften  als  auf  Gemalden  in  diesem  Sinne 
verwerthet  zu  finden  (vgl.  d.  Art.  Jonas). 

Nur  ein  Punkt  hat  in  der  bildlichen  Dar- 
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stellung  Aufnahme  gefunden,  fflr  den  der 
alttestamentliche  Bericht  keinen  Anlass  bietet. 
Jonas  wird  namlich  vom  Seeungeheuer  wieder 
ausgespieen  und  zwar  in  der  Richtung  gegen 
einen  festen  Thurm.  Was  jedoch  oieser 
Thurm  bedeutete,  das  war  den  romischen 
Christen  des  2.  Jahrh.  gar  nicht  zweifelhaft. 
Auf  die  Fr^e:  ,wa8  ist  der  Thurm?'  ant- 
wortete  der  Engel  dem  Hermas:  ,der  Thurm 
ist  die  Kirche'  (Simil.  IX  13).  Hiemach 
brachte  das  Bild  in  den  Katakomben  den 
G13,ubigen  eine  sehr  wichtige,  tiefgreifende 
Wahrheit  in  Erinnerung,  die  Wahrheit  nam- 
lich, dass  nur  jene  Busse  eine  echte  und 
heilbringende  sei ,  welche  nach  Vorschrift 
und  unter  Leitung  der  Kirche  geschah.  Wer 
ausserhalb  der  Kirche  steht,  kann  nur  auf 
dem  Weg  zur  Kirche  hin  sein  Heil  wieder 
linden,  und  zwar  desshalb,  weil  nur  auf 
diese  Weise  die  Wiedergewinnung  der  kirch- 
lichen,  somit  auch  der  eucharistischen  Com- 
munion moglich  wird.  Der  Bussweg  steuerte 
ohne  Unterlass  auf  die  Kirche  los  und  fand 
zuletzt  seinen  Abschluss  in  einem  Acte,  der 
mit  dem  hi.  Opfer  in  engster  Beziehung 
stand.  Dass  man  den  Gefallenen,  ,noch 
ehe  ihr  Gewissen  durch  das  Opfer  und 
die  Hand  des  Priesters  gereinigt  war,  den 
Leib  und  das  Blut  Christi'  anbot  (De  laps, 
c.  16),  das  wusste  Cyprian  nicht  tief  genug 
zu  beklagen.  Die  durch  Handauflegung  des 
Priesters  vermittelte  Reconciliation  fand  hier- 
nach  wahrend  des  Opfers  statt,  ward  also 
mit  diesem  ,in  die  engste  und  nothwendige 
Verbindung  gebracht,  weil  von  da  die  all- 
gemeine  Begnadigung  der  Welt  ausgegan- 
gen  ist,  und  darum  auch  die  besondere  der 
Individuen  darauf  zuriickgeftihrt  werden 
muss'  (MdMer  Patrol.  883). 

Wie  das  Opfer  als  Wurzel  und  Quelle, 
so  gait  der  Genuss  desselben  als  Yollendung 
una  Besiegelung  der  durch  die  Busse  be- 
wirkten  Wiederbegnadigung.  Versfindigten 
sich  diejenigen,  welche  unversohnt  an  der 
hi.  E.  theilnahmen,  ,am  Herm  mit  Hand 
und  Mund  noch  arger,  als  da  sie  ihn  ver- 
leugnet  hatten'  (Cypr.  De  laps.  c.  16),  so 
gereichte  dieselbe  den  mit  der  Kirche  wie- 
der versohnten  Bfissem  zur  vol! en  Wie- 
dergenesung.  Dass  die  Gefallenen  ,Eile 
hatten',  durch  den  Genuss  des  Leibes  und 
Blutes  Christi  ,wieder  lebendig  zu  wer- 
den', das  nahm  Cyprian  ihn  en  nicht  ubel; 
nur  den  Priestern  verdachte  er  es,  dass  sie 
durch  einen  unzeitigen  Frieden  das  Loos 
der  Bfisser  eher  verschlinmierten  als  ver- 
besserten  (Ep.  15).  Nur  dem  wurdigen 
Genuss  der  E.  ist  es  eigen,  das  neue  Leben 
in  der  entstindigten  Brust  zu  befestigen  und 
aufrecht  zu  erhalten.  War  der  Christ  durch 
die  Apostasie  ein  ,Schlachtthier'  und  ,8elbst 
eine  Opfergabe'  des  Teufels  geworden  (Cypr. 
De  laps.  c.  8),   so  wurde  er  durch  recht- 
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massige  Theilnahme  am  Opfer  der  E.  wie- 
derum  ein  Schlachtopfer  Christi.  Im  An- 
gesichte  einer  Verfolgung  den  reumiithigen 
Biissem  ,den  Frieden  gewahrt  zu  haben', 
das  hielt  Cyprian  fiir  eine  ausserst  ver- 
dienstvolle  That,  well  dadurch  ,die  Priester, 
welche  taglich  Gottes  Opfer  feierten,  Gott 
Siihn-  und  Brandopfer  zu  bereiten'  Gele- 
genheit  fanden  (Ep.  57,  c.  3).  Der  grosse 
Vorzng,  fiir  Gott  Schlachtopfer  heranzubil- 
den,  ist  also  hauptsachlich  dem  hi.  Opfer 
eigen.  Denn  desshalb  ,tranken  die  Christen 
taglich  den  Kelch  des  Blutes  Christi,  damit 
auch  sie  selbst  fiir  Christus  ihr  Blut  ver- 
giessen  konnen^  (^yp^-  Ep.  58,  c.  1).  Mit- 
hin  wollte  schon  hier  auf  Erden  Christus 
seinen  treuen  Dienern  nichts  schuldig  blei- 
ben.  Wie  er  unter  Umstanden  von  ihnen 
ihr  Blut  fordert,  so  giebt  er  ihnen  auch 
sein  Blut  zur  Starkung  und  Nahrung  im 
heissen  Todeskampf.  ,Wie  konnen  wir  sie 
(die  Biisser)  lehren  und  ermuntem,  bei  dem 
Bekenntnisse  des  Namens  ihr  Blut  zu  ver- 
giessen,  wenn  wir  ihnen,  da  sie  im  Begriffe 
stehen,  zu  streiten,  Christi  Blut  versagen? 
Oder  wie  konnen  wir  sie  fahig  machen,  den 
Kelch  des  Martyrthums  zu  trinken,  wenn 
wir  ihnen  nicht  zuvor  durch  das  Recht  der 
Gemeinschaft  den  Kelch  des  Herm  in  der 
Kirche  zu  trinken  gestatten'  {Cypr.  Ep.  57, 
c.  2).  Dank  also  der  hi.  E.  vermag  der 
wiederbegnadigte  Christ  im  Guten  auszu- 
harren  und  Christo  treu  zu  bleiben,  selbst 
bis  in  den  gewaltsamen  Martyrtod.  Wenn 
wir  jetzt  noch  an  den  Grundsatz  der  alten 
Kirche:  ,servis  Dei  poenitentia  una!'  erin- 
nem,  so  bleibt  der  hohen  Bedeutung,  die 
beim  Werke  der  Wiederrersohnung  mit 
Gott  der  E.  zugewiesen  wird,  nichts  mehr 
hinzuzufiigen.  Dadurch  wird  auch  klar, 
warum  die  Busse  sich  in  der  Richtung  zur 
Kirche  hin  vollziehen  musste ;  nur  in  dieser 
allein  verwirklicht  sich  eine  lebensvolle  Ge- 
meinschaft mit  Christus  in  der  hi.  E. 

So  beginnt  unser  Gemaldecyclus  mit  dem 
Felsen,  schliesst  mit  dem  Thurm  und  mit- 
ten inne  befindet  sich  eine  DarsteUung  der 
eucharistischen  Feier.  Miissen  Fels  (Chri- 
stus) und  Thurm  (Kirche),  wie  Hertnas  des 
Weitern  ausfuhrt  (Simil.  IX  13;  vgl.  c.  9), 
,zu  einem  Monolithen  verschmolzen  werden', 
so  erscheint  die  hi.  E.,  um  in  demselben 
Bilde  fortzufahren ,  als  der  Kitt,  wodurch 
diese  geheimnissYolle  Yerbindung  zu  Stande 
kommt.  Wenn  auch,  wie  wir  Eingangs 
bemerkt  haben,  das  eucharistische  Dogma 
aus  besonderen  Grtoden  dem  profanen  Auge 
entzogen  werden  musste,  ist  dasselbe  dennoch 
ganz  naturgemass  auch  nach  altchristlicher 
Anschauung  das  Herz  des  Christenthums, 
die  belebende  Mitte  der  kirchlichen  Dogmen, 
der  Kern  des  religios-sittlichen  Lebens,  die 
Sonne  des  katholischen  Cultus.      peters. 


[Die  ganze  oben  durchgefiihrte  Erklarong 
der  symbolischen  Bilder  der  Sacramente- 
kapelle  ist  neuestens  durch  F.  Schultze  Arch. 
Studien  fiber  altchristl.  Monumente,  Wien 
1880,  23  ff.  principiell  bekampft  worden. 
Es  muss  fiir  den  Gegenstand  hier  zunachst 
auf  die  Art.  Fisch  und  Mahlzeiten  hinge- 
wiesen  werden.  Andere  Gesichtspunkte, 
welche  unsere  Auffassung  von  der  Schultze- 
schen  trennen,  sind  in  dem  Art.  Symbolik 
zu  besprechen.  —  Man  hat  noch  andere 
altchristliche  Darstellungen  auf  die  hi.  E. 
bezogen.  So  das  von  Marangoni  Cose  gent. 
374  abgebildete  Goldglas  (Garrucci  Vetri 
Tav.  XXX*;  Storia  Tav.  CCn»),  auf  wel- 
chem  ein  Mann  in  Tunica,  auf  der  der 
Buchstabe  S  sichtbar  ist,  inmitten  eines 
Weingeschaftes  dargestellt  ist;  ein  Vendi- 
tore  di  vino,  wie  Garrucci  richtig  sah,  wah- 
rend  Passeri  Gemm.  astrif.  HI  289  und 
Martigny  292  in  der  Person  eine  symbo- 
lische  weibliche  Figur,  die  himmlische  Sa- 
pientia,  und  eine  Beziehung  auf  die  E. 
sehen.  Ebenso  unberechtigt  ist  die  zuerst 
von  Polidori  (Conviti,  in  Amic.  catt.  Vni 
294  ff.)  vorgeschlagene,  dann  von  Martigny 
angenommene  Beziehung  des  von  Bottari 
Tav.  CXXIX®  abgebUdeten  Gemaldes  in 
S.  Pietro  e  Marcellino  auf  die  E.  {Garrucci 
Tav.  LVn*).  Die  hier  dargestellte  Scene 
veranschaulicht  einfach  irgend  ein  Gast- 
mahl,  das  die  Stifterin  des  Gemaldes  oder 
irgend  eine  Wohlthaterin  des  Coemeterium 
Fremden  oder  Freunden  gab.  Vgl.  die 
herbe  Kritik  Garruccfs  gegen  Martigny  II 
61  f.     K.] 

EYXEAEION,  t6,  bei  den  Griechen  die 
Bezeichnung  fiir  die  letzte  Oelung,  welch' 
letztem  Ausdruck  die  neueren  Griechen  ab- 
lehnen:  xaXetrai  8k  tooxo  E.,  odx  hr/jxvr^ 
XP^tCi  sagt  Metrophan.  Critop.  Conf.  fid.  c. 
13,  ei^^eXet^v  Ijti  tsXet^  fjLoaTtx-J)  BC  IXatou 
xal  irpoffso^oiv  6iri  t^c  lxxX7)<jiac  fepoopTYj- 
jievT)  6irip  irttrcciv  vojouvtcov.  Der  1. 1.  scheint 
im  griechischen  Alterthum  noch  nicht  nach- 
gewiesen. 

ETXH  Bid.  (Jttoinic,  schweigend  verrichtete 
Gebete,  auch  eSx^)  xaxdt  Stdtvowv,  im  Gegen- 
satz  zu  ed^^-J)  8tdt  irpoj^covn^crecoc,  die  von  dem 
Priester  zu  Anfang  der  Missa  fidelium  still, 
nicht  mit  Responsion  der  Gemeinde  ver- 
richteten  Gebete,  also  dem  Ausdrucke  nach 
den  Secreta  entsprechend.  Vgl.  Cone  Lao- 
die.  c.  19  und  dazu  Bingham  VI  230  f. 

In  demselben  cap.  des  Cone.  Laod.  werden 
ed^^al  xaTTjyoufx^vcov  und  ei^^al  iciaraiv  unter- 
schieden.  Ei^oiv  StaTaEstc  nannte  Greg,  Naz, 
Orat.  XX  in  laud.  Basil.  340  d  die  Liturgie. 
E6x^  vevojxuTjilvT) ,  vom  Gesetz  festgesetztes 
Gebet,  nannte  Chrys,  Hom.  11  in  II  Cor. 
516,  ed.  Francof.,  das  Gebet  des  Herm. 
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ETXOAOnON,  das  Haupt^ebetbuch  der 
Griechen,  dem  lateinischen  Benedictionale 
nicht  bloss  entsprechend,  sondem  zugleich 
auch  Sacramentarium  und  Liber  officiorum. 
Es  enthalt  die  Liturgieen  des  hi.  Chryso- 
stomus  und  Basilius  und  die  Missa  prae- 
sanctificatorum  nach  der  Liturgie  Gregors 
d.  Gr.  Die  gegenwartige  Gestalt  des  E., 
wie  es  in  der  Ausgabe  des  Goar,  Par.  1645 
u.  6.,  gedruckt  vorliegt,  geht  schwerlich 
uber  das  9.  Jahrh.  hinauf.  Vgl.  Augusti 
Handb.  Ill  712;  Binterim  Denkw.  IV,  1, 
274;  Neale  Eastern  Church  I,  2,  828. 

ETKTHPIOI  OIKOI  heissen  die  Oratorien, 
die  gottesdienstlichen  Raume  bei  Eus.  Vit. 
Const.  Ill  48,  wie  ahnlich  irpojsox'nqpiot,  De 
laudib.  Constantini  c.  17. 

ETAOFHTAFIA  werden  im  griechischen 
Officium  die  mit  edX^YTQxoc  el,  xopie  begin- 
nenden  Antiphonen  zu  den  Morgenpsalmen 

fenannt.  Neale  Eastern  Church  Introd.  919; 
)aniel  Cod.  Ut.  304,  703. 

EULOGIEN.  DerbiblischeSprachgebrauch 
des  Stammwortes  e^XoTstv  bei  Matth.  26,  26 
und  Marc.  14,  22  giebt  uns  fiir  edXo7ta  die 
Bedeutung  von  ,Weihesegen',  wodurch  der 
Heiland  beim  hi.  Abendmahl  das  Element 
des  Brodes  gewissermassen  fiir  die  Conse- 
cration zubereitete.  Der  Begriff  des  ,Ge- 
segnetseins^  ist  denn  auch  wesentlich  mit 
denjenigen  liturgischen  Gegenstanden  ver- 
bunden,  welche  in  allgemeiner  Weise  als 
E.  bezeichnet  werden.  Es  war  namlich 
Sitte  in  der  alten  Eirche,  yon  den  wahrend 
der  hi.  Messe  auf  dem  Altar  geopferten 
Broden  nur  soviele  zur  Consecration  aus- 
zuwahlen,  als  fiir  die  Communicanten  no- 
thig  war;  die  librigen  wurden  gesegnet 
unter  den  Klerus  una  diejenigen  Laien  ver- 
theilt,  welche  nicht  disponirt  waren,  sacra^ 
mentaliter  zu  communiciren.  Diese  geseg- 
neten  Brode  hiessen  E.,  welche  den  nicht 
sacramentaliter  Communicirenden  als  Zei- 
chen  ihrer  kirchlichen  Gemeinschaft  dar- 
gereicht  wurden.  Vgl.  I  Kor.  10,  17.  Die 
hochste  religiose  Weihe  erhielt  die  Mani- 
festation der  kirchlichen  Gemeinschaft  durch 
die  Theilnahme  am  Empfange  des  Leibes 
des  Herm,  und  daraus  erklart  sich  die  ur- 
alte  Sitte,  wonach  Bischofe  sich  gegenseitig 
das  consecrirte  Brod  zuschickten,  wie  dies 
von  den  romischen  Papsten  der  zwei  ersten 
Jahrhunderto  Irenaeus  in  einem  Schreiben 
an  Papst  Victor  erwahnt  (Euseb,  Hist.  eccl. 
V  24).  ,Im  Laufe  der  5teit  wurden  jedoch 
statt  der  consecrirten  Brode  haufig  bloss 
gesegnete  oder  E.  auswarts  geschickt,  wie 
denn  z.  B.  Paulinus  und  Augustin  sich  ge- 
genseitig solche  E.  sandten  (Aug.  Ep.  28 
u.  31).  Zur  Osterzeit  dagegen  beobachtete 
man  noch  die  altere  Sitte  und  verschickte. 


um  die  Sache  feierlicher  zu  machen,  statt 
der  E.  heiliffe  consecrirte  Brode,  d.  h.  das 
Abendmahl.  Die  Synode  von  Laodicea 
(zwischen  343  und  381)  verbot  diesen  Ge- 
brauch  in  can.  14,  wahrscheinlich  aus  Re- 
verenz  gegen  das  hi.  Sacrament  (s.  Hefele 
Conc.-G^esch.  I  734 — 735).  Auch  diese  zur 
Versendung  bestimmten  Brode  scheinen  E. 
genannt  worden  zu  sein,  wie  bisweilen  nach 
CyrilL  Alex,  Ep.  ad  Nestor,  die  consecrir- 
ten Brode,  welche  den  Communicanten  ge- 
reicht  wurden.  Verwandt  hiermit  ist  der 
Gebrauch  von  edXc^ta  oder  wie  bei  CyriU, 
Alex,  Ep.  ad  Calosyr.  von  fJu>Tcix9)  eoko^a 
im  Sinne  von  e^xapwrCa  fiir  das  hi.  Abend- 
mahl iiberhaupt,  wozu  I  Kor.  10,  16:  t^ 
TTonqptov  T^c  eoXoTCac,  8  e^Xo7ou|isv  etc.  den 
Anlass  gab.  Um  auf  die  E.  im  engem 
liturgischen  Sinne  des  Wortes  zuruckzu- 
kommen  und  die  Zeit  ihres  Ursprungs 
zu  bestimmen,  machen  wir  darauf  aufmerk- 
sam,  dass  nach  dem  oben  Gesagten  und 
nach  dem  griechischen  Kamen  avrt^copov, 
nach  Ihtrand  von  Mende  =  sanctae  com- 
munionis  vicarium,  die  E.  als  Surrogat  fiir 
die  hi.  Communion  erscheinen  und  ihr  Ur- 
sprung  mit  der  Zeit  zusammenfallt,  da  die 
tagliche  sacramentale  Communion  aufhorte. 
Wir  diirfen  daher  die  Entstehung  des  Ge- 
brauches  der  E.  in  der  orientalischen  Kirche 
wol  nicht  iiber  den  Anfang  des  3.  Jahrh. 
zuriickversetzen ;  selt  dem  4.  Jahrh.  waren 
die  E.  allgemein  gebrauchlich  {Const,  apost, 
Vm  37;  Greg,  Naz,  Orat.  23  in  fun.  patr.; 
dazu  das  obige  Zeugniss  der  Synode  von 
Laodicea).  In  der  abendlandischen  Kirche 
haben  wir  aus  dem  6.  Jahrh.  bei  Gregor, 
Turon.  Hist.  Franc.  V  14  sq.,  VIII  2  sichere 
Nachrichten  von  dem  Gebrauche  der  E.  Ein 
darauf  bezugliches  angebliches  Decret  des 
Papstes  Pius  I  (142 — 157)  ist  unecht,  je- 
doch im  ConcU  von  Nantes  (658)  c.  9  und 
bei  Hinkmar  von  Rheitns  reproducirt.  — 
Was  zu  den  E.  verwendet  wurde,  ist  be- 
reits  oben  angedeutet  worden ;  in  der  grie- 
chischen Kirche  dient  hierzu  namentlich  der 
iibrig  bleibende  Brodkuchen,  aus  welchem 
die  zur  Consecration  bestimmte  Hostie  mit- 
telst  einer  Lanze  ('ScfioL  X^t^tq)  ausgeschnitten 
wird ;  in  der  abendlandischen  Kirche  finden 
wir  hierzu  ausser  den  nicht  zur  Consecra- 
tion verwendeten  Opferbroden  noch  gewohn- 
liche  Brode,  welche  beim  Offertorium  ge- 
opfert  wurden.  Ganze  Brode.  fiir  die  E. 
waren  jedoch  nach  Const,  apost,  VIII  37; 
Socrat,  Hist.  eccl.  VII  2  auch  den  Kirchen 
des  Orients  nicht  fremd.  Die  Benedic- 
tion der  E.  geschah  meistens  nach  dem 
Offertorium,  nach  Honorius  von  Autun,  den 
Grancolas  citirt,  auch  nach  der  Messe.  Die 
Griechen  haben  kein  besonderes  Benedic- 
tionsf ormular ;  aus  der  altern  abendlandi- 
schen Kirche  ist  uns  von  der  Synode  von 

29* 


Digitized  by 


Google 


452 


Eunuchen. 


Nantes  (s.  oben)  eine  Forinel  der  Benedic- 
tion der  E.  bekannt,  welche  sich  bis  heute 
in  der  Formel  der  Benedictio  panis  am 
Osterfeste  erhalten  hat.  Die  E.  wurden  am 
Schlusse  der  hi.  Messe  ausgetheilt,  und  zwar, 
wie  nach  Const,  apoaf.  VIII  31  zu  schliessen 
ist,  nur  den  Klerikem,  spater  auch  den 
Laien ;  AUe  empfingen  sie  mit  grosster  An- 
dacht  und  Ehrerbietigkeit ,  kUssten  dabei 
die  Hand  des  spendenden  Priesters  and  ge- 
nossen  die  E.  sogleich  in  der  Kirche;  bei 
den  Griechen  war  auch  noch  Nilchternheit 
vorgeschrieben.  Ausgeschlossen  vom  Em- 
pfange  der  E.  waren,  der  Bedeutung  der- 
selben  als  Symbol  der  Glaubenseinheit  ent- 
sprechend,  die  Excommunicirten ,  offent- 
lichen  Biisser,  Energumenen  und  Eatechu- 
menen.  Wenn  der  hi.  Augmtinm  De  peccat. 
merit.  II  26  sagt,  dass  den  Eatechumenen 
zwar  nicht  der  Leib  Christi,  aber  doch 
etwas  Heiliges  und  Heiligeres,  als  gewohn- 
liche  Speise,  gereicht  werde,  so  redet  er 
hier  nicht  von  den  E.,  sondem  von  dem 
gesegneten  Salze,  welches  den  Eatechume- 
nen wahrend  ihrer  Vorbereitungszeit  zum 
Genusse  gereicht  wurde.  Ihre  urspriingliche 
Bedeutung,  Surrogat  der  sacramentalen  Com- 
munion zu  sein,  verloren  die  E.  yon  der 
Zeit  an,  da  es  Sitte  wurde,  dieselben  nach 
Hause  zu  nehmen,  und  dies  auch  yon  de- 
nen  geschah,  die  wahrend  der  hi.  Messe 
die  sacramentale  Communion  empfangen 
batten.  Neben  diesen  offentlichen  E.  fin- 
den  wir  auch  Priyat-E.,  welche  sich 
gegenseitig  Eirchen,  Bischofe,  Priester,  Or- 
denspersonen  zum  Zeichen  ihrer  auf  der 
Glaubenseinheit  beruhenden  Freundschaft 
zuschickten  und  yon  Gregor,  Turon.  Vita 
8.  Maurit.  c.  8  ,eulogiae  salutis^  genannt 
werden.  Nach  demselben  Gewahrsmann 
pflegten  sich  auch  gute  Freunde  beim  Ab- 
schiede  derartige  E.  unter  gewissen  Cere- 
monien  zu  reichen  [Beispiele  aus  dem  Le- 
ben  Eonig  Guntrams  und  Eonig  Chilperichs 
berichtet  Greg,  Turofi,  Hist.  Franc.  VIH  2, 
VI  5  von  einem  gewohnlichen  Priester,  der 
seinem  Gastfreund,  der  ihm  auf  der  Reise 
Aufnahme  gewahrt,  die  E.  spendet,  d.  i. 
hier  den  Segen  iiber  die  Speisen  spricht; 
De  glor.  conf.  XXXI.  E.],  und  so  kam  es, 
dass  allmahlig  ,eulogia^  die  Bezeichnung  fiir 
,Ge8chenke^  iiberhaupt  bildete,  die  auch  ou- 
ter dem  Namen  ,Benedictiones'  yorkommen, 
um,  wie  es  scheint,  den  religiosen  Charak- 
ter  derselben  zu  wahren.  [So  wird  E.  be- 
sonders  yon  den  Geschenken  gobraucht, 
welche  durch  eine  in  der  frankischen  Zeit 
aufkommende  Sitte  oder  Unsitte  die  Prie- 
ster ihren  Bischofen  darbrachten  (Condi. 
Meld.  c.  14;  Leon.  IV  Ep.  ad  episc.  Arm. 
c.  3).  Die  Einforderung  derselben  yerbot 
spater  Hinkmar  seinem  Archidiakon ;  in  der 
griechischen  Eirche  gewann  diese   Unsitte 


bis  auf  den  heutigen  Tag  eine  grosse  Be- 
deutung und  einen  nahezu  simonistischen 
Charakter.  E.]  Der  Gebrauch  der  E.  be- 
steht  in  der  griechischen  Eirche  noch  heut- 
zutage,  in  der  abendlandischen  nur  noch 
yereinzelt;  im  Allgemeinen  ist  er  durch  die 
Benediction  des  Brodes  ersetzt.  S.  Dinkel 
Realbenedictionen  35  if.  krCll. 

[Die  Bedeutung  yon  E.  als  besondere 
Vergiinstigungen,  welche  den  Monchen  im 
Refectorium  gestattet  wurden,  gehort  dem 
MA.  an.  Vgl.  noch  den  yorziiglichen  Art. 
iiber  E.  bei  Smith  and  Chatham  I  629.    E.] 

EUNUCHEN.  Christus  der  Herr  spricht 
bei  Matth.  19,  12  yon  drei  Elassen  yon 
Verschnittenen ,  yon  solchen,  die  es  yon 
Mutterleib  aus  sind,  yon  solchen,  die  yon 
den  Menschen  yerschnitten  wurden,  yon 
solchen,  die  sich  um  des  Himmelreiches 
willen  selbst  yerschnitten  haben,  und  die 
Stelle  zeigt,  dass  die  E.  zur  Zeit  seines 
Erdenwandels  nicht  gar  selten  waren,  da 
er  sie  sonst  schwerlich  in  dieser  Weise  in 
seine  Rede  yon  der  Ehescheidung  herein- 
gezogen  hatte.  Dire  Zahl  wurde,  wie  es 
scheint,  in  der  Folgezeit  noch  grosser,  und 
der  romische  Staat  sah  sich  dadurch  yer- 
anlasst,  die  Entmannung  zu  yerbieten  (Sut- 
ton. Domitian.  c.  7)  oder  im  einzelnen  Fall 
yon  besonderer  Erlaubniss  abhangig  zu  ma- 
chen  (lustin.  Apol.  I,  c.  29).  Zu  den  Be- 
weggrQnden,  welche  die  That  bisher  herbei- 
ffihrten,  gesellte  sich  in  der  christlichen  Welt 
noch  ein  weiterer.  Die  Worte  Christi  yon  den- 
jenigen,  welche  sich  um  des  Himmelreiches 
willen  selbst  yerschneiden,  wurden  yon  den 
Christen  der  ersten  Zeit  nicht  selten  buch- 
stablich  aufgefasst  und  die  Verstiimmelung 
als  ein  Mittel  angesehen,  leichter  das  Heil 
zu  wirken.  Schon  lustin  berichtet  yon  einem 
JiLngling,  der  sich  zur  Entkraftung  des  den 
Christen  gemachten  Vorwurfes  der  Unzucht 
bereit  erklarte,  sich  entmannen  zu  lassen 
(Apol.  I,  c.  29),  und  Origenes  bemerkt, 
solche  Leute,  die  Hand  an  sich  selbst  leg- 
ten,  Menschen  yon  feurigem  und  glaubigem 
Gemiithe,  aber  yon  wenig  Urtheilskraft, 
selbst  gesehen  zu  haben  (Comm.  in  Matth. 
XV,  n.  3).  Wenn  Eusebius  (H.  e.  VI,  c.  8) 
recht  berichtete,  was  indessen  bei  den  Wider- 
spriichen  seiner  ErzUhlung  und  Angesichts 
der  eigenen  einschlagigen  Erklarungen  des 
Alexandriners  zweifelhaft  ist,  so  wurde  die- 
ser selbst  in  jugendlichem  Eifer  die  That 
begangen  haben,  und  wenn  der  alleinste- 
hende  und  nur  auf  Horensagen  beruhende 
Bericht  des  Epiphanius  (Haeres.  58)  Glau- 
ben  yerdiente,  so  hatte  die  Secte  der  Va- 
lesier  im  3.  Jahrh.  alle  ihre  Mitglieder  zu 
E.  gemacht.  Wie  es  sich  damit  yerhalten 
mag :  in  seinen  reiferen  Jahren  missbilligte 
Origenes  die  Selbstyerstfimmelung  entschie- 
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den  als  dem  wahren  Sinne  des  gottlichen 
Wortes  zuwider  (Comm.  in  Matth.  XV,  n. 
1—5),  und  diese  Anschauung  ward  in  der 
Kirche  die  herrschende,  wenngleich  einige 
Bischofe  einige  Zeit  eine  schwankende  Stel- 
lung  eingenommen  zu  haben  scheinen  (Etds. 
H.  e.  VI,  c.  8).  Wenn  auch  gegen  die- 
jenigen,  die  in  einer  Erankheit  von  den 
Aerzten  oder  zur  Zeit  einer  Verfolgung 
verstQmmelt  wurden,  keine  Massnahmen  er- 
griffen  wurden,  sowurde  dagegen  dieSelbst- 
verstflmmeliing  mit  Ausschluss  von  der  Weihe 
bez.  mit  Ausstossung  aus  dem  Klerus  be- 
straft  und  dieses  Verfahren  war  ein  selir 
altes.  Der  erste  Kanon  von  Nicaea,  durch 
den  es  fQr  die  ganze  Kirche  zur  ffesetz- 
lichen  Norm  erhoben  wurde,  beruft  sich 
bereits  auf  einen  Kanon  oder  eine  kirch- 
liche  Regel,  und  die  apostolischen  Kanones 
(21—23  bez.  20—22),  die  es  ebenfalls  vor- 
schreiben,  reichen  daher  jedenfalls  inhalt- 
lich,  wenn  auch  etwa  nicht  formell,  in  die 
vomicanische  Zeit  zuriick.  Nach  dem  auf 
sie  folgenden  Kanon  (24)  und  nach  Athanas. 
Hist.  Arian.  ad  monach.  c.  28  wurde  die 
That  auch  an  den  Laien  geahndet,  und 
diese  Praxis  war  wahrscheinlich  gleich  alt. 
Ihre  Motive  trafen  auch  bei  der  Castration 
der  Kinder  zu.  Aber  ein  Verbot  dieser 
Handlung  ist  in  der  alten  Kirche  nicht 
nachzuweisen,  und  die  E.  begegnen  uns  in 
der  orientalischen  Geschichte  auch  fortan 
nicht  selten.  Die  Selbstentmannung  aus 
falschen  religiosen  Griinden  scheint  im  Gan- 
zen  seit  der  Synode  von  Nicaea  aufgehort 
zu  haben,  und  das  Verbot  derselben  wurde 
nur  noch  durch  die  zweite  Synode  von 
Aries  vom  Jahr  443  oder  452  (can.  7)  er- 
neuert.  fukk. 

EYPETPA,  fXTQvuTpa,  jcoatpa,  gefundene 
Gegenstande.  Bie  zur^ckzugeben,  gait  dem 
christlichen  Alterthum  als  heilige  Pflicht 
der  Gerechtigkeit,  die  von  einzelnen  Cano- 
nes  unter  Androhung  der  Infamie  anbefoh- 
len  wird.  Man  vgl.  dazu  Greg.  Thaumat, 
can.  10  bei  Bevereg,  Pandect.  II  34  und 
die  Erzahlung  bei  Augustin.  De  verb,  apost. 
Serm.  XIX  138,  ed.  Basil.  1519,  357;  Bing- 
ham  VU  469  f. 

EUSTATHIANEB.  Die  im  4.  Jahrh.  von 
der  Synode  zu  Gangra  in  Paphlagonien 
anathematisirte  Secte  der  E.  hat  fUr  das 
praktisch-sittliche  Leben  der  kleinasiatischen 
Christenheit  eine  hervorragende  Bedeutung. 
Von  gnostischen  Principien  fiber  die  Ma- 
terie  ausgehend,  verwarfen  diese  fanatischen 
Schwarmer  die  Ehe,  die  Agapen,  den  Ge- 
nuss  des  Fleisches.  Wahrend  sie  die  kirch- 
lichen  Fasten  nicht  einhielten,  beobachteten 
sie  Sonntagsfasten  (c.  18;  vgL  Can,  apost 
65).    Die  Nachwirkung  dieser  Verirrungen 


lassen  sich  in  einer  Reihe  von  Concilsbe- 
schlfissen  des  4.  und  5.  Jahrh.  betreffs  der 
Ehe  und  der  Fasten  noch  nachweisen. 

EYANeELIABIUM  =  Evangelienbuch. 
Es  giebt  Evangeliarien,  die  den  vollstandigen 
Text  der  Evangelien  enthalten,  und  andere, 
in  denen  bloss  die  zur  Vorlesung  beim  Gottes- 
dienst  bestimmten  Abschnitte  nach  der  Ord- 
nung  des  Kirchenjahres  zusammengestellt 
sind.  So  lange  noch  keine  feste  Leseord- 
nung  vorhanden  war,  oder  so  lange  man 
an  der  Sitte  festhielt,  die  hi.  Schrift  des 
N.  Test,  im  Laufe  eines  Jahres  ganz  und 
in  fortlaufendem  Zusammenhang  vorzulesen 
(vgl.  d.  A.  Lesungen),  bediente  man  sich 
zum  kirchlichen  Gebrauch  nur  der  vollstan- 
digen Evangelienhandschriften.  Nachdem 
aber  einmal  eine  bestimmte  Perikopenein- 
theilung  sioh  entwickelt  hatte,  schrieb  man 
der  Bequemlichkeit  halber  die  sammthchen 
Lesestticke  in  ein  eigenes  Buch  zusammen. 
Um  indessen  auch  die  vollstandigen  Hand- 
schriften  benutzen  zu  konnen,  ^gte  man 
ihnen  ein  Verzeichniss  der  Perikopen  bei, 
indem  man  zugleich  Anfang  und  Ende  der- 
selben am  Rande  des  Textes  bezeichnete. 
—  In  der  morgenlandischen  Kirche  ist  der 
Sprachgebrauch  ein  wenig  verschieden :  das 
Buch.  welches  den  Text  enthalt,  heisst 
eioYYeAtov,  das  angehangte  Verzeichniss  aber 
eSa77EXiaT(£ptov.  Leo  AUat.  De  libr.  eccl.  graec. 
dissert.,  Paris  1645,  33  sqq. 

Die  Evangelien  wurden  Anfangs  einzeln 
auf  besondere  RoUen  geschrieben,  und  so 
finden  wir  sie  mitunter  auf  den  alten  Kunst- 
denkmalem  dargestellt  (Ciampini  Vet.  mon. 
I  234,  ib.  tav.  liXVII).  Die  Sitte,  sie  in 
einem  Buche  zusammenzuschreiben,  wurde 
im  MA.  auf  den  hi.  Hieronymus  zurfick- 
gefuhrt  {Honor,  Augustodtm,  Gemm.  anim. 
II,  c.  88),  ist  aber  zweifelsohne  weit  altem 
Ursprungs. 

Es  ist  aus  dem  Alterthum  eine  grosse 
Anzahl  von  Evangeliarien  auf  uns  gekom- 
men,  meist  in  lateinischer  oder  griechischer 
oder  syrischer  Sprache.  Die  wichtigsten 
derselben  zahlt  Tischendorf  Proleg.  ad  edit, 
mai.  crit.  N.  T.  auf.  Gar  manche  sind  durch 
ihr  Alter  und  ihren  Ursprung  ehrwtirdig. 
So  rtihrt  z.  B.  der  bekannte  Cod.  Vercel- 
lensis  hochst  wahrscheinlich  von  der  Hand 
des  Bischofs  und  Bekenners  Eusebius  (f  371) 
her.  Perpetuus,  Bischof  von  Tours,  ver- 
machte  an  Euphronius,  Bischof  von  Autun, 
,evangeliorum  librum,  quem  scripsit  Hila- 
rius  quondam  Pictaviensis  sacerdos^  (d^Achery 
Spicil.  V  107);  noch  Drutmar  (saec.  IX) 
beruft  sich  darauf.  Der  beruhmte  Cod. 
Fuldens.  (ed.  Ranke,  Lips.  1868)  ist  das 
eigenhandige  Work  des  Victor  von  Capua 
(a.  546).  Ueberhaupt  wissen  wir  von  man- 
chen  der  angesehensten  Vater  und  Kirchen- 
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schriftsteller,  dass  sie  eine  Lieblingsbeschaf- 
tigung  darin  fanden,  Abschriften  der  Bibel  l 
anzufertigen ;  namentlich  haben  Paraphilus  j 
und  sein  Schiiler  Eusebius  in  dieser  Hin- 
sicht  Vieles  geleistet  (Hieron,  De  vir.  ill. 
c.  75,  81).  Spater  war  das  Abschreibcn 
vorzugsweise  ein  Geschaft  der  Monche. 
Grosse  Sorgfalt  verwandte  man  auch  da- 
rauf,  die  Abschriften  mit  alien  und  genauen 
Exemplaren  zu  vergleichen,  wie  dies  na- 
mentlich wieder  von  Pamphilus  und  Euse- 
bius berichtet  wird.  Eine  ganze  Reihe  der 
auf  uns  gekommenen  Handschriften  ist,  wie 
die  Unterschriften  beweisen,  aus  anderen 
geflossen,  die  von  diesen  beiden  Mannern 
verglichen  worden  waren  (de  Rossi  Bull. 
1863,  67). 

Nichtsdestoweniger  schlichen  sich  gerade 
in  die  zum  kirchlichen  Gebrauch  bestimm- 
ten  Exemplare  mancherlei  Zusatze  ein.  Da 
die  evangelischen  Perikopen,  von  ihrem  ge- 
schichtlichen  Zusammenhang  losgelost,  oft 
ganz  unvermittelt  begannen ,  so  schickte 
man  ihnen  kurze  Einleitungsformeln  voraus, 
wie  z.  B. :  iv  tatc  7]|xepaic  ixetvatc,  iv  xco 
xatpw  ix£tv(j>,  in  iHo  tempore  etc.  In  der 
Folge  geriethen  dann  derartige  Zusatze  in 
den  Text  hinein,  und  eine  ganze  Reihe 
von  Varianten  ist  in  solcher  Weise  litur- 
gischen  Ursprungs.  Ebenfalls  aus  dem  got- 
tesdienstlichen  Gebrauch  erklart  sich  auch 
die  Einschiebung  der  bekannten  Doxologie 
Matth.  6,  13^  Luc.  12,  4:  oxt  joo  icrctv  t) 
pajiXefa  xal  t)   Suvafxic,   xal  tj   So^a  eU  xooc 

Die  zum  liturgischen  Gebrauch  bestimm- 
ten  Evangelienbiicher  wurden  der  grossem 
Dauerhaftigkeit  halber  nicht  auf  Papyrus, 
sondern  auf  Pergament  geschrieben.  Con- 
stantin  d.  Gr.  beauftragte  einst  den  Euse- 
bius, fiinfzig  Exemplare  derart  fiir  die  Kir- 
chen  seiner  Residenz  anfertigen  zu  lassen 
(Vit.  Const.  IV,  c.  36).  Auch  auf  die  kalli- 
graphische  Ausstattung  verwandte  man  grosse 
Sorgfalt,  wie  die  meisten  der  noch  vorhan- 
denen  Exemplare  beweisen.  Besondere 
Prachtexemplare  wurden  auf  Purpurgrund 
mit  Gold-  Oder  Silbertinctur  geschrieben.  Mit 
Riicksicht  darauf  bemerkt  Uiei'on,  Praefat. 
in  lob :  ,habeant,  qui  volunt,  veteres  libros 
vel  in  membranis  purpureis  auro  argento- 
que  descriptos,  vel  uncialibus,  ut  vulgo 
aiunt,  litteris,  opera  magis  exarata,  quam 
codices.'  Auch  Chrysost,  Hom.  32  in  lo. 
c.  3  tadelt  es  an  den  Reichen,  dass  sie 
mehr  Werth  darauf  legten,  die  hi.  Schriften 
auf  feines  Pergament,  mit  goldenen  Buch- 
staben  geschrieben,  in  ihren  Palasten  zur 
fl/'Kau  zu  stellen,  als  den  gottlichen  Inhalt 
^ben  ihren  Herzen  einzupragen.  Ein 
ites  Prachtexemplar  ist  der  jetzt  in 
Cod.  argenteus,  welcher 
'othischer  Uebersetzung 


enthalt;  femer  der  sog.  Cod.  aureus  der 
Trierer  Stadtbibliothek.  Nicht  minder  reich 
war  der  Einband.  Die  Deckel  waren  oft 
mit  edlem  Metall  bekleidet  und  mit  kost- 
baren  Steinen  oder  mit  Elfenbeinschnitzwerk 
geschmiickt.  Das  grosse  Werk  von  Gori 
Thes.  dipt,  enthalt  eine  ganze  Reihe  von 
Elfenbeinplatten  aus  dem  5.  und  6.  JahrL, 
die  einst  in  solcher  Weise  verwendet  wor- 
den waren  (t.  Ill ;  vgl.  die  Art.  Diptychen 
und  Elfenbein).  Cedren,  erwahnt  emen 
Evangeliencodex  mit  besonders  kostbarem 
Einband,  den  einst  Constantin  der  Lateran- 
kirche  schenkte  (Chron.  ad  a.  21  Const); 
ein  ahnliches  Geschenk  machte  die  Konigin 
Theodelinde  der  Kirche  von  Monza  (Maffei 
Storia  diplom.  319).  Um  solche  kostbare 
Stiicke  besser  zu  verwahren,  legte  man  sie 
in  Kapseln  (capsae),  die  ebenfalls  oft  von 
edlem  Metall  oder  Elfenbein  verfertigt  wa- 
ren, oder  man  huUte  sie  in  reich  gesticto 
Decken  (camisia).  Vgl.  Ducanye  Gloasar. 
s.  h.  V.  Diese  Sitte  erwahnt  schon  Amhrm, 
Epp.  IV  class.  1 :  ,ibi  area  testamenti,  undi- 
que  auro  tecta,  id  est,  doctrina  Christi.' 
Unter  der  Beute,  welche  Childerich  von 
einem  Zuge  gegen  die  Westgothen  mit- 
brachte,  nennt  Greg.  Turon.  Hist.  Fr.  Ill, 
c.  10 :  ,viginti  evangeliorum  capsas  ex  auro 
puro  ac  gemmis  omatas^  Cfr.  De  glor. 
confess,  c.  63. 

[Besonders  das  frankische  und  fruhroma- 
nische  AIA.  legten  auf  die  ktbistlerische  Aus- 
stattung der  Evangeliarien  hohen  Werth; 
wir  geben  hier  als  Beispiel  dieser  im  Uebri- 
gen  nicht  mehr  in  die  Grenzen  dieses  Wer- 
kes  fallenden  Entwicklung  den  Deckel  eines 
von  Albert  (M^m.  de  la  soci^t^  nationale 
de  France,  IV  s^r.  XXXV  5)  publicirten 
Evangelienbuchs,  welches  der  karolingischen 
Zeit  angehort,  und  welches  den  thronenden 
Erloser  darstellt,  dessen  Linke  das  geschlos- 
sene  Buch  halt,  wahrend  die  Redite  seg- 
nend  erhoben  ist,  ein  Typus,  welcher  zu 
dem  auf  romanischen  Portalsculpturen  wie 
auf  romanischen  Buchdeckeln  so  beliebten 
der  Maiestas  Domini  in  der  Mandorla  Qber- 
leitet.  Die  das  Bild  des  Heilandes  um^e- 
bende  Inschrift  lautet  mit  Erganzung  der 
abgebrochenen  und  Zurechtstellung  der  ve^ 
stellten  Theile:  matJieus  et  marciis  LVCAS 
SawC^wsQwe  lORannes  \\  vox  AORVm  QVA- 
TVOR     REBOAT     TE     XPE    REDEM- 

PTOR.      K.]  MOSLER. 

ETANGELIEN.  I.  In  seiner  nachsten  und 
allgemeinsten  Bedeutung  bezeichnet  t^v^tl^vr* 
die  frohe  Botschaft  des  messianischenHeiles, 
wie  sie  von  den  Propheten  vorher  verheissen 
war  (Is.  40,  9;  52,  7;  60,  6;  61,  1),  von 
Christus  aber  der  Welt  gebracht  und  durch 
j  seine  Apostel  alien  Volkem  verkundet  wurde 
I  (Matth.  4,  23;   26,  13).     Sie  fOhrt  diesen 
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Fig.  152.    Deckel  eines  Evangellenbuehes. 


Namen  mit  Recht;  denn  sie  bringt  uns 
Allen  xal  xoXajewc  dvaipsatv,  xqlX  <i|iapTT3fia- 
Tcuv  X'ijtv,  xal  6ixato<Juv7)v ,  xal  dYiaffjxov,  xal 
a::oX6Tpo)ffw ,  xal  oio&ejiov,  xal  xXT)povo|xtav 
Tuiv  o^povwv,  xal  JU77eveiav  Tcpic  tiv  otiv  too 
Jfeou  (Chfysost  Horn.  1  in  Matth.  c.  2).  Im 
engem  Sinne  aber  versteht  man  unter  Evan- 
gelium  die  schriftliche  Aufzeichnung  der 
Yoraehmsten  Lehren  und  Thaten  des  Herrn, 
wie  sie  von  denselben  Aposteln  und  ihren 
ersten  Jungern  herriihrt.  Wenn  es  nun 
auch  mehrere  Darstellungen  dieser  Heils- 
thatsachen  gab,  so  waren  sie  doch  nur 
ebensoviele  Formen  der  einen  und  einzigen 
frohen  Botschaft.  Man  betrachtete  die  hier- 
her  gehorigen  Schriften  als  ein  Ganzes  und 
bezeichnete  sie  darum  zusamraengenommen 
als  -cb  e5a*/7eXiov.  Cfr.  Iren,  Adv.  haer.  Ill, 
c.  11,  n.  8:  TETpa|xop90v  t6  e^ayYeXiov.  Orig. 
In  loan.  t.  V,  c.  4  (0pp.  IV  98):  xal  to 
dXT)&u)C  6tat  TWjapcDv  ?v  J^tiv  e^aTYeXiov.   Aug, 


Tr.  in  loan.  36,  c.  1 :  in  quatuor  evangeliis, 
vel  potius  quatuor  libris  unius  evan]^elii. 
Dieser  Auffassung  gemass  nannte  man  die 
einzelnen  evangelischen  Schriften  eSayy.  xaTot 
MaT^aTov,  xaTot  Mapxov  x.  t.  X.,  eine  Aus- 
drucksweise,  die  sich  schon  im  Fragm.  Mu- 
ral,  und  bei  Iren,  1.  c.  n.  7  findet.  Es  war 
folglich  ein  Abweichen  von  dem  urspriing- 
lichen  Sprachgebrauch,  wenn  man  von  eoo^f- 
7eXta  in  der  Mehrzahl  redete.  So  zuerst 
Basilides  ap.  Hippol.  philos.  VII,  c.  22; 
Cerdo  ap.  Theodoret.  haer.  fab.  I,  c.  24; 
lustin,  M,  Apol.  I,  c.  66. 

Derartige  Aufzeichnungen  iiber  das  Le- 
ben  des  Herrn,  die  den  Titel  von  E.  in 
Anspruch  nahmen,  hatte  das  christliche  Al- 
terthum,  und  besonders  die  beiden  ersten 
Jahrhunderte,  in  grosser  Menge  aufzuwei- 
sen.  Schon  Luc.  1,  1  spricht  von  ,Vielen', 
die  es  versucht  batten,  solche  zu  liefem, 
und    eine   gute  Anzahl   derselben   ist   uns 
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theils  noch  erhalten  (cfr.  TischendorfEYsmg, 
apocrypha,  Lips.  1853),  theils  wenigstens 
dem  Namen  nach  bekannt.  Sie  tragen  meist 
den  Namen  irgend  eines  Apostcls  an  der 
Spitze,  sind  aber  in  Wahrheit  entweder  das 
Werk  eines  frommen  Betruges,  oder  — 
was  weit  haufiger  der  Fall  ist  —  Erzeug- 
nisse  von  Irrlehrem.  Dahin  gehoren  z.  B. 
das  Protoevangelium  lacobi,  das  Evang.  Pe- 
tri, Thomae,  Matthiae,  Philippi,  XII  Apo- 
stolorum,  Barnabae,  Nicodemi,  ferner  das 
Evang.  sec.  Aegyptios,  de  nativitate  Mariae, 
de  infantia  salvatoris  etc.  Nur  vier  Evan- 
gelienschriften  giebt  es,  die  nach  des  Ori- 
genes  Ausdruck  fi^va  dvavT{ppTjTa  laxiv  Iv  t^ 
OTui  T^v  oipov^v  i%rXrpifx  too  dsoo  (ap.  Eus. 
H.  e.  VI,  c.  25);  es  sind  dieselben,  die 
auch  uns  heutzutage  als  heUig  und  kano- 
nisch  gelten  (s.  d.  A.  Kanon).  Die  Vier- 
zahl  schien  von  jeher  den  Vatem  bedeu- 
tungsvoU ;  sie  erblicken  darin  einen  Hinweis 
auf  die  Bestimmung  des  Evangeliums,  nach 
alien  vier  Weltgegenden  bin  verbreitet  zu 
werden  (Iren.  Adv.  haer.  Ill,  c.  11,  n.  7). 

II.  Die  Ordnung,  wonach  unsere  vier  ka- 
nonischen  E.  aufeinander  folgen,  ist  eine 
doppelte:  entweder  ist  dabei  die  Zeit  ihrer 
Abfassung  massgebend,  oder  das  Rangver- 
haltniss  ihrer  Verfasser.  Letztere  Reihen- 
folge  scheint  im  Abendlande  Anfangs  die 
gewohnlichere  gewesen  zu  sein.  Darauf 
hinweisend  bemerkt  TertuU.  Adv.  Marc.  IV, 
c.  2'  fidem  ex  apostolis  loannes  et  Mat- 
thaeus  insinuant,  ex  apostolicis  Lucas  et 
Marcus  instaurant.  Die  moisten  Handschrif- 
ten  der  Itala  stellen  Matth.  und  Job.  zu- 
erst,  darauf  folgen  Luc.  und  Marc.,  so  Cod. 
Vercell.,  Veron.,  Palat.,  Corbej.,  Brix.,  Mo- 
nac,  desgleichen  das  dem  Cod.  Claramont. 
angehangte  stichometrische  Verzeichniss  der 
hi.  Schriften;  dieselbe  Ordnung  will  Drut- 
mar  in  einem  von  der  Hand  des  Hilar. 
Pictav.  herrfihrenden  Exemplar  gefunden 
haben.  Damit  stimmt  auch  der  Cod.  graeco- 
lat.  D.  (Cantabrig.).  Die  erstere  Ordnung, 
welche  bekanntlich  heutzutage  allgemein 
beobachtet  wird,  findet  sich  sonst  in  alien 
anderen  griechischen  Handschriften  und 
Uebersetzungen ;  ferner  im  Fragm.  Murat 
bei  Iren,  Adv.  haer.  Ill,  c.  1,  n.  1;  Grig. 
ap.  Euseb.  1.  c. ;  den  Iambi  ad  Seleuc.  (inter 
Opp.  Greg,  Naz,  III  1105;  Athanas,  Ep. 
festal.  39;  Aug,  De  cons.  ev.  I,  n.  3  und 
den  Spateren  sammtlich.  Euseb,  H.  e.  Ill 
24  beweist,  dass  die  Alton  mit  gutem  Grunde 
das  Evangelium  des  Johannes  an  die  vierte 
Stelle  gesetzt  batten. 

Die  Versuche,  die  vier  E.  zu  einem  Gan- 
zen  zu  vereinigen,  sind  alt.  Schon  TJieoph, 
Antioch.  verfasste  eine  sog.  Evangelienhar- 
monie  (Hieron.  Oatal.  c.  25),  die  aber  fttr 
uns  verloren  gegangen  ist.  Ungefahr  um 
dieselbe  Zeit  schrieb  Tatian  sein  eooqnfiXiov 


Slot  lejjdfpcuv,  welches  ehedem,  besonders  in 
Syrien,  viel  verbreitet  war  (Theodoret,  Haer. 
fab.  I  20).  Das  bekannteste  Werk  derart 
riihrt  von  Ammonius  Saccas,  dem  Lehrer 
des  Origenes,  her,  und  ist  noch  in  der  lat. 
Uebersetzung  des  Victor  von  Capua  vor- 
handen  (GaUand,  Bibl.  max.,  t.  II;  Schmd- 
ler,  Wien  1841 ;  Ranke  Cod.  Fuldens.,  Lips. 
1868).  Zum  Behuf  seiner  Arbeit  theOte 
Ammonius  die  E.  in  kleine  xs^oXaiiz  ein, 
woven  auf  Matth.  355,  auf  Marc.  233,  aaf 
Luc.  342,  auf  Job.  232  fielen.  Der  grossern 
Bequemlichkeit  halber  ordnete  sie  Eusd^. 
Goes,  in  zehn  Reihen  (xovo^^c),  die  spater 
in  die  moisten  Evarigelienhandschriften  uber- 
gegangen  sind. 

III.  Nachweislich  schon  im  2.  Jahrh.  war 
es  iiblich,  die  geheimnissvollen  Thiergestal- 
ten  (Ezech.  1,  4  f. ;  Apoc.  4,  6  f.)  auf  die 
vier  E.  zu  beziehen  {Iren,  Adv.  haer.  EI, 
c.  11,  n.  8).  Die  Deutung  war  freilich 
nicht  immer  die  gleiche.  So  entspricht  bei 
Iren,  1.  c.  der  Lowe  dem  Johannes,  das 
Rind  dem  Lucas,  der  Mensch  dem  Matthias, 
der  Adler  dem  Marcus;  Aug,  De  cons.  ev. 
I,  n.  9,  dem  Beda  und  Primas,  folgen,  be- 
zieht  dagegen  den  Lowen  auf  Matthaos, 
den  Menschen  auf  Marcus,  das  Rind  auf 
Lucas,  den  Adler  auf  Johannes.  Unsere 
jetzt  gewohnliche  Deutung  findet  sich  bei 
Hieron,  Prooem.  in  Matth.,  (rreg,  M.  Horn.  4 
in  Ezech.,  Sedul,  De  opere  pasch.  c.  1,  iu- 
venc.  Hist.  ev.  I  1  flp.,  Alcuin,  Disput  puer. 
c.  8.  Zu  ihrer  Begriindung  beruft  sich 
Hieron,  1.  c.  auf  die  Anfange  der  emzel- 
nen  E.  Matthaus  beginnt  mit  der  mensch- 
lichen  Herkunft  des  Herm  (Mensch),  Mar- 
cus mit  der  Stimme  des  Rufenden  in  der 
Wtiste  (Lowe),  Lucas  mit  der  Geschichte 
des  Priesters  Zacharias  (Rind  als  Opferthier), 
Johannes  aber  schwingt  sich  in  erhabenem 
Fluge  liber  die  Erde  empor  zur  Betrachtung 
des  ewigen  Wortes  (Adler). 

IV.  Es  ist  bekannt,  mit  welchen  feier- 
lichen  Ceremonien  die  alte  Kirche  die  Vor- 
lesung  des  Evangeliums  umgeben  hatte.  Die- 
selbe war  Sache  der  Diakonen  oder  Prie- 
ster  (Const,  apost,  U,  c.  57);  sammtliche 
Anwesende,  Kleriker  wie  Laien,  standen 
dabei  auf  (ibid.;  Isid.  Pelus,  1.  I,  ep.  136); 
die  Unterlassung  dieser  Gewohnheit  zu  Ale- 
xandrien  bezeichnet  Sozom,  H.  e.  VII,  c.  19 
als  auffallend.  Nach  morgenlandischer  Sitte 
wurden  Lichter  vorangetragen :  ,ut  sub  typo 
luminis  corporalis  ilia  lux  ostendatur,  de 
quo  in  psalterio  legimus:  lucema  pedibos 
meis  verbum  tuum^  (Hieron,  C.  vigil,  c.  3). 
Dass  es  Sitte  gewesen  sei,  das  Evangelium 
auf  dem  Altar  oder  sonst  einem  erhabenen 
Orte  zur  offentlichen  Verehrung  auszulegen, 
behaupten  Pelliccia  1  15  f.  und  BitUerim 
Denkw.  IV,  1,  225  mit  Berufung  auf  Aug, 
Civ.  Dei  X  29,  worin  ihnen  jedoch  Andere 
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widersprechen.  Sicher  ist  es  aber,  dass  auf 
den  Concilien  ein  derartiger  Gebrauch 
herrschte,  der  sich  bis  in  die  Gegenwart 
erhalten  hat  (Marthte  De  antiq.  eccl.  rit. 
Ill,  c.  1,  §  9).  Das  Evangeliuin  soUte  in 
diesen  Yersammlungen  gewissermassen  den 
Vorsitz  fuhren. 

Bei  der  Bischofsweihe  wurde,  wie  heut- 
zatage  noch  geschieht,  das  Evangelium  auf 
das  Uaupt  des  Ordinanden  gelegt  (Canstit. 
apoat.  Vm,  c.  4;  Cone.  Carthag.  IV,  c.  2). 
Dem  entsprechend  gab  die  alte  Kunst  es 
den  Bischofen  in  die  Hand  {de  Rossi  R.  S. 
I,  fcav.  VI,  VU;  II,  tav.  VI),  um  anzudeu- 
ten,  dass  sie  es  als  ein  ihnen  anvertrautes 
Gut  (I  Tim.  6,  20)  unveraehrt  bewahren 
sollten.  In  spaterer  Zeit,  nach  Wiederher- 
stellung  des  abendlandischen  Kaiserthums, 
wurde  bei  der  Kronung  dem  neuen  Kaiser 
auch  das  Eyangeiium  iiberreicht,  um  ihn 
so  an  die  Pfiicht  zu  erinnern,  ftir  Schutz 
und  Ausbreitung  des  Giaubens  Sorge  zu 
tragen.  Als  Ludwig  der  Fromme  der  kai- 
serlichen  Wfirde  sich  entausserte,  iibersandte 
er  seinem  Sohne  Lothar  die  Reichsinsignien, 
bestehend  in  Krone,  Schwert  und  Evange- 
lienbuch.  —  Den  Eid  auf  das  Evangelium 
fOhrte  zuerst  lustinian  in  die  gerichtliche 
Praxis  ein  (nov.  9).  [Die  Anrufung  der  E. 
in  Schwur-  und  Fluchformeln  bezeugt  die 
merkwilrdige  Inschrift  der  Bonusa  und  des 
Mennas,  welche  Incutius  Christ,  antiq.  spe- 
cimina  quae  in  vetere  Bonusae  et  Mennae 
Titulo  etc.,  Rom.  1754,  herausgab,  und  wo 
ee  heisst:  ABEAT  ANAT  ||  EMA  A  IVDA 
SI  QVIS  ALTERVM  OMINE  SVPER  ME 
POSVERf^  ANATHEMA  AREAS  DA  TRI 
II  CENTI  DECEM  ET  OCTO  PATRIAR- 
CHE  (fiir  iSy  die  nicanischen  Vater)  QVI 
CANONES  EXPOSVERVN^  ET  DA  SCA 
XPI  II  PVATVOR  EVANGELIA.    K.] 

Die  Verehrung  der  Glaubigen  zeigte  sich 
auch  in  der  Sitte,  das  Evangelium  nach 
Art  der  judischen  Phylakterien  am  Halse 
ztt  tragen.  So  wurde  der  Diakon  Euplius 
a.  304  mit  dem  Evangelium  am  Halse  ge- 
martert  {Ruinart  Act.  mart.  ed.  Veron.  361). 
Chrysost,  Hom.  72  in  Matth.  c.  2  und  hid, 
Pelus,  Ep.  U150  erwahnen  gelegentlich  diese 
Sitte  als  eine  besonders  unter  Frauen  ver- 
breitete,  ohne  dass  sie  irgend  welche  Be- 
merkung  dariiber  machen,  wahrend  Hieron, 
in  Matth.  23,  5  sich  tadelnd  dariiber  aussert. 
Nach  Aug,  Tr.  in  loan.  7,  c.  12  hatte  man 
auch  die  Gewohnheit,  Fieberkranken  das 
Evangelium  auf  den  Kopf  zu  legen.  [An- 
dere  trugen  E.  als  Mittel  gegen  Krank- 
heiten  {Chrysost.  Hom.  XIX)  oder  Daroo- 
nen  {eh.  in  loan.  c.  31);  man  hielt  es  Bran- 
den  entgegen  {Greg.  Turon.  Vit.  PP.  c.  6) 
oder  gab  es  den  Todten  ins  Grab  mit,  wie 
angeblich  dem  Apostel  Barnabas,  auf  dessen 


jBrust  man  ein  Evangelium  fand  {Baron. 
Ad  a.  485).  Solch  ein  Phylakterion  iiber- 
sandte Gregor  d.  Gr.  nebst  einem  Kreuze 
der  Konigin  T  h  e  o  d  e  1  i  n  d  e  (s.  d.  A.  Kreuz 
und  Mozzoni  Tav.  della  stor.  eccl.  VII  79). 
Martigny  ist  auch  geneigt  (S.  301),  die  in 
gewissen  Katakombenbildem  (wie  Bottari 
Tav.  XCni  2)  zu  Fiissen  von  Oranten  dar- 

f^estellten  scrinia  sacra,  Behalter  mit  Rollen 
vgl.  Prud.  Peristeph.  h.  XIII  7),  als  solche 
E.  zu  deuten.    K.J 

Von  dem  Evangelium  selbst  wurde  diese 
Verehrung  auch  auf  die  betr.  Biicher  iiber- 
tragen.  So  erklart  das  Cone.  Constantinop. 
IV,  Act.  X,  can.  3 :  t?)v  UpAv  th6^a  too  xo- 
ptoo  7Jfi.a)v  'Itjjoo  XpuJTOo  6fioTifi.oc  T^  ^ipXa> 
ttov  ^a)v  eSaqnfsX(a)v  icpocxuveTaftat  dejiriCojJLSv. 
Schon  vorher  hatte  das  Nicaen.  II  bestinunt, 
es  soUe  den  Bildem  des  Herm,  der  aller- 
seligsten  Jungfrau  und  der  iibrigen  Heiligen 
dieselbe  Verehrung  erwiesen  werden,  8v 
Tp<$7cov  .  .  .  xal  Totc  ^otc  cooTTEXfotc.  Die 
Auslieferung  dieser  hi.  Biicher  zur  Zeit  der 
Verfolgung  wurde  dem  Abfall  gleich  ge- 
achtet  {Euseb.  H.  e.  VUI  2—3;  vgl.  d.  A. 
Traditores) ;  nicht  minder  bewahrte  man  sie 
vor  Haretikem  und  Schismatikem  {Optat. 
MUev.  De  schism.  Donat.  II;  Augustin.  C. 
Crescent,  gramm.  Ill,  c.  7).  mosler. 
V.  Darstellung  der  E. 
1)  Ueber  die  Darstellung  der  E.  in  Ge- 
stalt  von  Bfichern  oder  Rollen  ist  das  Noth- 
wendige  im  Art.  Bflcher  gesagt  worden. 
Es  ist  dazu  nur  nachzutragen ,  dass  auch 
Diakon  en  mit  dem  Evangelienbuch  er- 
scheinen,  weil  ihnen  die  Ablesung  des  Evan- 
geliums  obliegt.  So  auf  einem  Goldglas, 
wo  Laurentius  die  RoUe  halt,  wahrend  rechts 
und  links  von  ihm  Petrus  und  Paulus  ohne 
solche  sitzen  {Buonarruoti  Tav.  XVI*;  Gar- 
rucci  Vetri  tav.  XX ');  auf  einem  Fresco  aus 
S.  Valentino  {Garrt*cci  Stor.  tav.  LXXXIV*); 
desgleichen  in  dem  Wandgemalde  im  Bap- 
tisterium  des  Papstes 
Damasus  {Paciaudi  De 
sacr.  Christ,  bain.  tab.  I, 
nicht  Frontispiz ,  wie 
Martigny  angiebt);  auf 
Mosaiken  (S.  Lorenzo 
fuori  le  mura,  Ciampini 
Vet.m.II,tav.XXVm; 
GJoir.Stor.t.CCLXXI), 
wo  Laurentius  und  Ste- 
phanus  Biicher  tragen ; 
in  der  Tribuna  von  S. 
Maria  in  Trastevere ;  der 
K.  S.  Nazario  und  Oelso 
oder  Galla  Placidia  in 
Ravenna  {Ciampini  I, 
LXVI  2,  wo  ebenfalls 
Laurentius      {Garrucci 

O.OICYYITJ  I'i       Tififytfl-  Flir.  158.    Von  einem  Mo- 

res  Monument  zeigt  zu-         Ravenn*  (441). 
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gleich  den  Schrank,  in  welchem  die  E. 
aufbewahrt  wurden,  sammt  den  Aufschriften 
der  Bande,  welche  darin  aufgestellt  oder 
vielmehr  eingelegt  sind;  eines  fehlt,  weil 
der  Heilige  es  in  der  Hand  tragt  (s.  unsere 
Fig.  153). 

Ob  man  mit  Martigny  299  in  der  Rolle 
neben  dem  Magier  auf  dem  Goldglas  {Buo- 
narruoii  IX  * ;  Garrucci  IV  ^)  zu  sehen  hat, 
ist  rair  sehr  zweifelhaft;  auch  Gannicci 
scheint  Buonar- 
ruoti's  Annahme, 
dass  hier  einer 
der  Magier  darge- 
stellt   sei ,   kaum 

beizupflichten. 
Martigny  will,  ge- 
wiss  sehr  gewagt, 
in  der  Rolle  die 
Andeutung  der 
ersten  Berufung 
der  Weisen  zum 
Evangelium  se- 
hen. 

Eine  ahnliche 
aedicula,  in  der 
die  hi.  Schriften 
aufbewahrt  wur- 
den, istaufeinem 
Goldglase  {Buo- 
narntotilV  '^Gar- 
rucci V*)  darge- 
stellt  (s.  unsere 
Fig.  154). 

2)  Eine  andere 
Darstellung     der 

E.  ist  die,  welche  sie  auf  mit  Baldachinen 
bedecktenTischen  (Altartischen)  zeigt, 
wie  in  dem  Mosaik  von  S.  Giovanni  in  Fonte 
zu  Ravenna  (Ciampini  Vet.  mon.  II,  tav. 
LXX;  Garrucci  Storia,  tav.  CCXXVI),  oder 
auf  dem  Throne  (s.  d.  A.*  Etimasia),  wie 
auf  dem  eben  erwahnten  Mosaik,  wo  die 
beiden  zu  Seiten  des  Thrones  aufgestellten 
Sitze  (suggestus)  auf  die  Thatigkeit  des 
Concils  hindeuten,  vor  welchem  das  Evan- 
gelienbuch  aufgestellt  ist  (vgl.  unsere  Abb. 
Fig.  155).     War   dies   nicht   der  Fall,   so 


Pig. 


155.    Von  dem  Moialk  Ton  8.  OioTftnni  in  Fonte  in 
lUTenn*  (Ciampini  II,  Uv.  LXX). 


haben  wir  uns  zu  denken,  dass  der  Vor- 
sitzende  des  Concils  das  hi.  Buch  in  der 
Hand  trug,  wie  wir  es  auf  einem  von  dem 


Cardinal  Camilla  de  Massini  publicirten  Ge- 
malde  von  allerdings  ungewissem  Alter  fin- 
den  (s.  Anastas.  Lib.  Pontif.,  ed.  Bianchi 
III,  p.  XXIII  Proleg.). 

3)  Symbolisch  sind  die  E.  dargestellt  un- 
ter  demBilde  der  vier  Paradiesesfliisse 

(S.   d.   A.).  KRAUS. 

EVANGELISTEN  u.  EVANGELISTISCHE 
ZEICHEN^  Darstellung  derselben.  Die  bild- 
liche  Darstellung 
der  Evangelisten 
gehort  nicht  zu 
dem  Bildercyclus 
deraltestenchrist- 
lichen  Kunst;  um 
so  haufiger  ist  sie 
in  der  mittelalter- 
lichen.  Die  Be- 
hauptung  aber, 
dass  vor  dem  5. 
Jahrh.  das  Sujet 
nicht  nachzuwei- 
sen  sei ,  durfte 
schwerlich  vor- 
halten;  es  scheint 
bereits  im  4.  auf- 
gekommen,  dann 
aber  im  5.  und 
6.  Jahrh.  sehr 
rasch  beliebt  wor- 
den  zu  sein.    Der 

Entwicklungs- 

gang ,      welchen 

diese  Darstellung 

nahm ,     ist      im 

Wesentlichen  nachstehender. 

1)  Zunachst  begegnen  wir  denjenigen  der 
vier  Evangelisten,  welche  zugleich  Apostel 
waren,  auf  den  Bildwerken,  welche  Christus 
inmitten  seiner  Apostel  darstellen  (s.  d.  A.). 
Die  Frage  ist  nur,  ob  hier  Matthaus  und 
Johannes  in  besonderer,  von  den  fibrigen 
Zwolf  verschiedener  Weise  charakterisirt 
sind.  Man  hat  eine  derartige  Charakteri- 
sirung  in  dem  Umstande  zu  finden  geglaubt, 
dass  einzelnen  dieser  Apostel  Bucher  oder 
Rollen  beigegeben  sind  (so  Martigny  Diet. 
297);  allein  ein  Blick  auf  die  betr.  Sarko- 
phage  und  Elfenbeine  zeigt,  dass  die  Bei- 
gabe  dieser  Attribute  einerseits  ganz  will- 
kiirlich  ist,  andererseits  sich  nicht  auf  die 
beiden  Evangelisten  beschrankt;  ebensowe- 
nig  kann  ich  die  letztere  dadurch  charakte- 
risirt sehen,  dass  auf  manchen  Sarkophagen 
einigen  Aposteln  Bucher,  anderen  Rollen 
(Volumina)  in  die  Hand  gegeben  sind.  Ich 
erblicke  in  diesem  Wechsel  nur  ein  kunst- 
lerisches  Motiv. 

Dagegen  sind  die  Evangelisten  als  solche 
charakterisirt  auf  dem  Sarkophag  von  Ai^ 
les  (Le  Slant  Sarc.  d'Arles  n.  6,  p.  7  f.; 
Garrucci  Tav.  CCCXLIH'),  wo  der  Erloser 


Ooldglat  (iiAch  Oarrucci  V*). 
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inmitten  der  Apostel  und  Evangelisten 
(mehrere  andere  Personen  sind  nur  zur 
Fullung  der  Arcaturen  beigegeben)  sitzt. 
Der  Heiland  hat  ein  aufgeschiagenes  Buch 
vor  sich  mit  der  Inschrift :  DOMENVS  LE- 
GEM DAT.  Unter  den  zu  seiner  Rechten 
Sitzenden  befindet  sich  Marcus  mit  aufge- 
schlagenem  Buche,  auf  welchem  die  In- 
schrift MARCVS,  dann  Matthaus,  welcher 
eine  RoUe  mit  MATTEVS  in  der  Hand 
halt;  links  folgen  Lucas  mit  Rolle,  auf 
welcher  LVCANYS,  und  Johannes  mit  der 
Inschrift  lOANNES  auf  seinem  geoffneten 
Buche.  Marcus  und  Lucas  erscheinen  bartig, 
Matthaus  und  Johannes  bartlos.  Die  Reihen- 
folge  der  Vier  ist  nicht  die  gewohnliche  der 
Yetus  Italica,  sondem  die  des  Hieronymus 
(vgl.  Walloti  De  la  croyance  aux  Evangiles 
151  f. ;  Berger  de  Xivrey  M6m.  sur  le  style 
du  Nouv.  Test.  25,  35;  Le  Slant  a.  a.  0.  8). 

Eine  weitere  Sarkophagdarstellimg  lieferte 
das  von  de  Rossi  Bull.  1866,  35;  1867,  97 
besprochene,  von  Le  Blant  Inscr.  chr6t.  de 
la  Gb,ule  n.  624  betr.  seiner  Inschriften 
edirte,  von  Qarrucci  Storia  tav.  CCCXXX  * 
abgebildete  Denkmal  aus  Apt.  An  den 
Ecken  des  Sarges  sind  vier,  bis  auf  einen 
bartlose  Manner  gebildet,  zu  deren  Fiissen 
zusammengewickelte  Rollen  gesehen  werden. 
XJeber  einem  von  ihnen  steht  JOHANNES, 
die  iibrigen  Inschriften  sind  zerstort. 

Ueber  diese  vielleicht  dem  5.  Jahrh.  schon 
angehorenden  gallischen  Sarkophage  liinaus 
fuhrt  uns  der  kostbare  Fund,  welchen  de 
Rossi  in  Umbrien  machte  und  im  Bull.  1871, 
120  f.  beschrieb  und  tav.  VII  eb.  abbildete. 
Das  in  Spoleto  gefundene,  jetzt  in  de  Rossi's 
Besitz  sich  befindende  Sarkophagfragment 
stellt  die  mystische  Barke  (die  Kirche)  dar, 
welche  auf  den  Fluthen  des  Meeres  einher- 
zieht ;  am  Steuer  Christus  mit  der  Inschrift 
lESVS,  als  Ruderer  drei  bartlose  junge 
Manner  mit  den  Inschriften  MARCVS,  L  V- 
CAS,  loANNES,  der  vierte  Ruderer,  Mat- 
thaus, ist  abgebrochen.  Das  Werk  gehort 
entschieden  dem  4.  Jahrh.  zu  (vgl.  auch 
die  Abb.  bei  6?arrwcc/ Tav.  CCCLXXXXVI). 
Auf  den  Goldglasem  des  3.-5.  Jahrh.  feh- 
len  die  Evangelisten;  dagegen  ist  sehr  wahr- 
scheinlich,  dass  wir  wenigstens  ein  oder  zwei 
Fresken  der  Katakomben  haben,  welche  sie 
aufweisen.  Zwar  ist  das  von  Ferret  11,  pi. 
LXVI  aus  S.  Zotico  abgebildete,  s.  Z.  be- 
reits  von  Boldetti  565  beschriebene  Fresco 
gegen  die  Annahme  des  letztern  wol  mit 
Stevenson  H  Cimitero  di  s.  Zotico  8,  32, 
42  f.,  auf  die  begrabenen  vier  Martyrer, 
nicht  auf  die  vier  Evangelisten  zu  beziehen ; 
allein  das  von  Garrucci  Storia  tav.  XVII* 
nach  einer  Zeichnung  Marchi's  publicirte 
Fresco,  fiber  dessen  Provenienz  nichts  ge- 
sagt  wird  und  das  wol  identisch  ist  mit  dem 
von  de  Rossi  Bull.  1869,   11  besprochenen 


(es  ist  die  Rede  von  einem  an  den  Grenzen 
des  Coemeterium  der  hi.  Soteris  liegenden 
Cubiculum,  in  welchem  Christus  zwischen 


den  beiden  Monogrammei 


't 


und  inmitten 


der  vier  Evangelisten  dargesteUt  ist),  kann 
kaum  anders  als  auf  die  Evangelisten  be- 
zogen  werden.  Der  bartlose  und  jugend- 
liche  Erloser  sitzt  auf  einem  Stuhle,  rechts 
und  links  von  ihm  je  zwei  Manner,  von 
denen  nur  der  zur  aussersten  Rechten  bartig 
ist;  er  zeigt  auf  einen  Stem  in  der  Hohe. 
Zu  Ffissen  des  Erlosers  ein  Behalter  mit 
Volumina.  Der  Stil  und  das  neben  dem 
einfachen  Nimbus   des  Herm  doppelt  er- 

scheinende  j}  {  lassen  auf  das  4.  Jahrhundert 

schliessen.  Gegen  Ende  des  5.  Jahrh.  treffe 
ich  die  namliche  Auffassung  auf  einem  Elfen- 
beinrelief ,  dem  Deckel  eines  Evangeliums 
in  dem  Museum  zu  Ravenna,  wo  ebenfalls 
der  bartlose  Heiland  auf  der  Kathedra  sitzt, 
rechts  und  links  je  zwei  Personen  ohne 
Nimbus,  von  denen  die  beiden  aussersten 
bartig,  die  zwei  anderen  bartlos  sind;  jene 
tragen  in  der  Linken  aufgeschlagene  Bii- 
cher  (Westwood  p.  50,  Photogr.  Ricci).  Frag- 
lich  ist  die  Darstellung  der  Evangelisten 
auf  mehreren  anderen  Elfenbeinen,  so  auf 
dem  Mailander,  vgl.  Westwood  39,  41,  50, 
ebenso  auf  dem  von  Martigny  298  berilhr- 
ten  Mosaik  im  Baptisterium  zu  Ravenna 
(452;  Ciampini  I,  tab.  LXXI— LXXII). 

2)  Die  alteste  Darstellung  unseres  Sujets 
ist  demnach  jedenfalls  die,  dass  die  Evan- 
gelisten gleich  den  iibrigen  Jfingem  sitzend 
oder  stehend  dem  Herrn  beigeordnet  sind. 
Eine  Reminiscenz  dieser  Darstellungen  ha- 
ben wir  darin  zu  sehen,  dass  statt  der  gan- 
zen  Figuren  seit  dem  5.  Jahrh.  hier  und 
da  nur  die  Brustbilder  der  vier  Evan- 
gelisten gegeben  sind;  so  in  dem  kfirzlich 
entdeckten  Codex  Rossanensis  (Ende  des 
5.  bis  Anfang  des  6.  Jahrh. ;  vgl,  Gebhardt 
u.  Harnack  Evang.  Cod.  Rossan. ,  Leipzig 
1880,  Taf.  XVIII),  wo,  als  Titelbatt  zu  dem 
Evangeliar,  in  einem  goldenen  Reifen  vier 
Medallions  geordnet  sind,  jedes  mit  einem 
Evangelistenkopf,  dessen  Name  aussen  am 
Rande  in  Abkfirzung  beigefugt  ist:  oben 
Matthaus,  links  Marcus,  rechts  Lucas,  un- 
ten  Johannes,  ,dessen  greisenhafter  Kopf  die- 
selben  Zuge  tragt,  wie  auf  den  historischen 
Bildem,  wahrend  die  drei  anderen  als  kraf- 
tige  Manner  aufgefasst  sind.  Jeder  der 
Evangelisten  hat  ein  goldenes  Buch  in  der 
Linken,  die  rechte  Hand  ist  erhoben,  sowie 
die  drei  ersten  Finger.  Die  Gewander  sind 
weiss,  um  das  Haupt  strahlt  ein  goldener 
Nimbus'  (S.  XLV  f.).  Dieselbe  Handschrift 
hat  aber  zu  dem  Evangelium  Marci  wieder 
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ein  Titelblatt,  das  als  erstes  Beispiel  einer 
ganz  neuen  und  in  ihrer  Art  einzigen  Auf- 
fassung  dasteht.  In  einer  prachtigen,  von 
Saulen  getragenen  Halle  sitzt  Marcus  auf 
einem  Marmorsessel  und  schreibt  auf  einen 
Pergamentstreifen  die  ersten  Worte  seines 
Evangeliums.  Neben  ihm  ein  goldenes  Tin- 
tenfass.  Vor  ihm  steht,  mit  der  Rechten 
auf  das  Pergament  weisend  und  ihn  offen- 
bar  unterrichtend,  eine  hehre  weibliche  Ge- 
stalt  mit  einfachem  Nimbus  (der  Evangelist 
entbehrt  dessen  hier).  Die  Herausgeber 
(p.  XL VI,  s.  dazu  Taf.  XVI)  sehen  in  die- 
ser  Gestalt  eine  Personification  der  Kirche, 
mit  Bezugnahme  auf  den  Hirten  des  Her- 
mas  Vis.  1 — 4.  Ich  glaube  eine  Personi- 
fication der  gottlichen  Weisheit  annehmen 
zu  mussen. 

3)  Von  den  bisherigen  ganzlich  verschie- 
den  sind  die  symbolischen  Darstellun- 
gen  der  Evangelisten,  welche  namentlich  in 
den  spateren  Zeiten  beliebt  werden,  aber 
auch  schon  gegen  Ende  des  4.  Jahrh.  an- 
getroffen  werden. 

Es  ist  oben  ausgefiihrt  worden,  dass  die 
vier  geheimnissvollen  Thiere  bei  Ezech.  1, 
45  f. ;  Apoc.  4,  6  f.  bereits  seit  dem  2.  Jahrh. 
auf  die  Evangelisten  bezogen  werden.  Im 
4.  Jahrh.  war  diese  Beziehung  Allen  ge- 
laufig.  Dem  entsprechend  treten  dieselben 
gegen  Ende  des  4.  Jahrh.,  zum  erstenmale 
in  der  Mosaik  von  S.  Pudenziana  auf, 
welche  von  de  Ros^i  (Bull.  1867,  50  ff.)  und 
Garrucci  (Storia  IV  13,  dazu  die  Abb.  Taf. 
CCVIII)  in  die  Zeit  des  P.  Siricius  (384 
bis  398)  gesetzt  wird.  Wahrend  der  un- 
tere  Theil  des  Gemaldes  von  dem  zwischen 
den  Aposteln  thronenden  Erloser  eingenom- 
men  ist,  sieht  man  in  dem  obem  die  vier 
evangelistischen  Zeichen  neben  dem 


Kreuz:  links  (vom  Beschauer)  Engel  und 
Lowe,  rechts  Stier  und  Adler,  jeder  mit 
zwei  Flugeln.  Auf  diese  Darstellungen  fol- 
gen  chronologisch  die  ganz  ahnlichen  der 
Mosaiken  von  S.  Sabina  (Zeit  des  Papstes 
Coelestin  oder  Sixtus  III,  jetzt  zerstSrt,  b. 
Garrucci  Tav.  OCX)  und  S.  Maria  Maggiore 
(Garrucci  Tav.  CCXI);  aus  der  Zeit  Six- 
tus' III  (432—440)  des  Mausoleum  der  Galla 
Placidia  in  Ravenna  um  440  (welcher  Dar- 
stellung  Herr  J.  P.  Richter  Die  Mosaiken 
von  Rav.  25  f.  den  zweiten  Platz  anweist, 
Garrucci  Tav.  CCXXIX);  der  Basilika  der 
Fausta  in  S.  Ambrogio  zu  Mailand  (nach 
385,  wol  5.  Jahrh.,  Gar  rued  T&y.CCXXKY); 
denjenigen  von  S.  Paolo  fuori  le  mura  bei 
Rom  (Zeit  Leo's  I,  440—461;  Garrucci  Tby. 
CCXXXVII).  Letztere  Mosaiken  sind  in- 
sofeme  bemerkenswerth,  als  Lowe  und  Ad- 
ler, die  hier  allein  erhalten  sind,  einen 
Nimbus  haben  und  geschlossene,  mitEdel- 
steinen  gezierte  Bucher  vor  sich  tragen, 
wie  auf  zwei  figuiirten  Capitellen  in  S. 
Pietro  Crisologo  in  Ravenna  (Garrucci  IV 
45).  Ferner  sind  von  Mosaiken  zu  erwah- 
nen :  S.  Cosma  e  Damiano  in  Rom  (c.  530), 
wo  indess  nur  der  Engel  und  der  Adler, 
jeder  mit  seinem  Buch,  erscheinen  (Gar- 
rucci Tav.  CCLin);  S.  Prisco  in  Capua  Ve- 
tere  (6.  Jahrh.,  Garrucci  Tav.  CCLVII), 
S.  Apollinare  in  Classe  (Garrucci  Tav. 
CCLXV,  mit  veranderter  Ordnung:  es  fol- 
gen  sich  von  links  nach  rechts  Adler,  En- 
gel, Lowe  und  Stier,  alle  mit  Nimben  und 
Biichern) ;  S.  Teodoro  (S.  Venantio)  in  Rom 
(c.  640;  Ciampini  II,  tav.  XXX;  Garrucci 
Tav.  CCLXXII;  zu  je  zwei  sind  geordnet 
Stier  und  Engel,  Lowe  und  Adler,  alle  mit 
Biichern);  S.  Prassede,  Apsis,  wo  die  Rei- 
henfolge  der  Thiere  von  links  nach  rechts 


Fig.  156.    Die  erangelittii^hen  Zeichen. 
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ifit :  Lowe  und  Engel,  Adler  und  Stier,  alle 
mit  Flflgeln,  Nimbus  und  Buch  (Garrncci 
Tav.  CCLXXXVI);  S.  Marco  in  Rom  (Mos. 
von  Gregor  IV,  828—844:  Garrucci  Tav. 
CCXCIV:  Stier,  Engel,  Adler,  L6we;  unter 
den  Figuren  neben  dem  Christus  die  Gestalt 
des  Evangelisten  Marcus  mit  [nschrift;  die 
Thiere  haben  auch  hier  Fltigel,  Nimbus 
und  Buch). 

Dieselbe  Darstellung  der  evangelistischen 
Zeichen  findet  sich  ausser  den  Mosaiken 
auch  auf  Elfenbeinen,  Brustkreuzen  und 
MQnzen ;  von  Sarkophagen  ist  mir  kein  Bei- 
spiel  gegenwartig.  Von  Elfenbeinen  ist 
das  alteste  Exemplar  wol  der  von  Bugaii 
Mem.  di  s.  Celso  abgebildete,  dem  5.  Jahrh. 
zugeschriebene  Buchdeckel  aus  dem  Mai- 
lander  Domschatz  (neuestens  besprochen  von 
Westu'ood  A  Descript.  Catalogue  of  fictile 
Ivories,  London  1876,  38,  der  das  Denkmal 
ins  6.  Jahrh.  setzt);  nur  die  Zeichen  von 
Matthaus  und  Lucas  sind  hier  abgebildet, 
der  Engel  und  der  Stier  haben  sechs  Fliigel, 
Nimbus  und  Buch.  Brust-,  Stations- 
und  Processionskreuze  zeigen  imMA. 
gewohnlich  an  den  vier  Enden  die  Evan- 
gelisten in  Brustbildem  oder  statt  ihrer  die 
evangelistischen  Zeichen.  So  das  beriihmte 
Kreuz  von  Velletri,  welches  Stef,  Borgia 
(De  cruce  Velit.,  Rom.  1730)  beschrieb  und 
abbildete;  so  ein  anderes  von  S.  Alessio, 
welches  er  eb.  CXXXIII  abbildete,  und 
welches  die  Brustbilder  bietet.  Jenes  hat  auf 
der  Ruckseite,  deren  Mitte  das  Lanmi  ein- 
nimmt,  die  evangelistischen  Zeichen  in  Me- 
dallions, und  zwar  links  den  Engel,  rechts  den 
Stier,  oben  den  Adler,  unten  einen  doggen- 
ahnlichen  Lowen;  alle  mit  Ausnahme  des 
Stiers  haben  den  Nimbus,  der  auf  einzelnen 
Darstellungen,  wie  in  S.  Vitale,  S.  Teodoro 
und  S.  Marco  (s.  oben),  dem  Engel  allein 
reservirt  ist ;  ob  in  diesem  Detail  mit  Mar- 
tigny  297  eine  bewusste  Absicht  oder  viel- 
mehr  eine  Laune  oder  Ungleichmassigkeit 
der  Behandlung  Seitens  des  Kilnstlers  zu 
suchen  ist,  lasse  ich  dahingestellt.  Ueber 
andere  Kreuze  derart  ist  Borgia  a.  a.  O. 
CIX  ff.  zu  vergleichen.  Die  vier  Thierzei- 
chen  finden  sich  auch  auf  dem  von  Paciaudi 
De  cult.  8.  loan.  Bapt.  162  publicirten  Sta- 
tionskreuz. 

Die  namliche  symbolische  Darstellung  der 
vier  Evangelisten  durch  ihre  Embleme  findet 
sich  auch  auf  Miinzen.  So  auf  der  von 
Paciaudi  De  cultu  s.  loan.  Bapt.  163  heraus- 
gegebenen  Bronze  unbekannter  Pragung, 
deren  beide  Seiten  ein  Kreuz  aufweisen, 
mit  den  Emblemen  von  je  zwei  Evange- 
listen mit  ihren  Namen  BABEOC  (fur  Math- 
thaus)  und  lOHANNES,  BAPC  (fur  Marcus) 
und  AYKA2;  jedes  Thier  hat  einen  Stem 
iiber  sich.  Die  Miinze  diirfte  ziemlich  spa- 
ten  Ursprungs  sein. 


Ein  weiteres  Beispiel  fllhrt  Martigny  aus 
Lenoir  Instr.  des  comites  des  arts  et  mo- 
num.,  4®,  108  f.  an,  eine  Darstellung  der 
vier  evangelistischen  Zeichen  mitFischen  aus 
oinem  ungenannten  Baptisterium.  Ferner 
das  bereits  dem  UebergiBing  ins  MA.  ange- 
horende,  aber  die  altdiristliche  Tradition 
noch  bewahrende  Pult  der  hi.  Rade- 
gundis  in  Poitiers  (Abb.  bei  Cahier  Ca- 
ract6r.  des  Saints  I  396 :  Adler  und  Mensch, 
Stier  und  Lowe,  in  Medallions  ohne  Nim- 
ben).  Cahier  a.  a.  0.  394  macht  die  Be- 
merkung,  auf  mehreren  spanischen  Dar- 
stellungen solle  der  Stier  fQr  Marcus  vor- 
kommen. 

4)  Vor  der  eben  behandelten  Darstellung 
hat  eine  andere  die  logische  Prioritat,  wah- 
rend  die  vorhandenen  Monumente  sie  erst 
etwas  spater  aufweisen ;  ich  meine  jene,  wo 
die  vier  Evangelisten  in  ihrer  menschlichen 
Gestalt  vorgefQhrt  smd,  wahrend  neben 
ihnen  die  betreffenden  Symbole  erscheinen. 
Beispiele  dieser  Darstellung  sind  nachste- 
hende:  vielleicht  das  Deckenmosaik  in 
der  Kapelle  S.  Pietro  Crisologo  in  Ravenna 
(um  439 — 449,  nach  Andem  547),  wo  vier 
menschliche  Gestalten  mit  Nimben  das  (hier 


zuerstauftretende?)  Monogramm 


X 


tragen; 


zwischen  ihnen  die  evangelistischen  Zei- 
chen, mit  Nimben  (nicht  der  Engel  allein 
hat  den  Nimbus,  wie  Bacchini  BC  hat)  und 
Biichem  (Garrucci  Tav.  CCXXIII).  Die  ge- 
wohnliche  Annahme  sieht  in  den  das  Mono- 
gramm haltenden  Gestalten  Engel;  sie  wflr- 
den  aber  dann  vermuthlich  schon  geflflgelt 
sein.  Sicher  begegnen  wir  den  Evangelisten 
mit  Nimben  und  Biichem  und  ihren  eben- 
falls  mit  Nimben  versehenen  Zeichen  fiber 
sich,  dazu  die  Namen  der  Vier,  in  dem 
untergegangenen  Mosaik  des  Oratorium  des 
hi.  Job.  Baptista  zu  Rom,  dessen  Zeich- 
nung  uns  Ciampini  I,  tab.  LXXV  aufbe- 
wahrt  hat  (Garrucci  Tav.  CCXXXIX);  die 
Evangelisten  sind  hier  alle  als  Greise  dar- 
gestellt,  mit  Ausnahme  des  jungen  und 
bartlosen  Johannes.  Desgleichen  in  S.  Vi- 
tale in  Ravenna  (um  556;  Ciampini  II, 
tav.  XX,  XXI;  Garrucci  Tav.  CCLXI  u. 
CCLXni;  unsere  Abbildung  Fig.  157).  Die 
Evangelisten  sitzen  hier  in  griiner  Land- 
schaft  mit  aufgeschlagenem  Buche  (eine 
Ausnahme;  sonst  ist  das  Buch  meist  ge- 
schlossen,  und  das  aufgeschlagene  Buch 
Christus  reservirt),  neben  sich  Rollenbehal- 
ter  (Scrinia)  oder  Schreibtische  mit  ihren 
Utensilien.  Die  Namen  sind  auf  den  BU- 
chem  eingeschrieben ;  fiber  ihnen  Engel, 
Adler  u.  s.  f.  (vgl.  Richter  Mos.  von  Ra- 
venna 83  f.). 

Diese  Darstellungsweise  hat  sich  auch  im 
MA.  erhalten,  wie  die  Bibel  von  S.  Paolo 
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Fig.  157.    Die  Tier  ETangelitten  (8.  Yitale  in  BaTenna). 


au8  der  karolingischen  Zeit  zeigt;  ebenso 
die  schone  Munchner  Handschrift  n.  39, 
welche  Cahier  Caract.  des  Saints  I  395 
abbildet,  und  in  welcher  den  evangelisti- 
schen  Zeichen  noch  besondere  Ereignisse 
au8  der  hi.  Geschichte  beigegeben  sind, 
um  die  Charakteristik  zu  vervollstandigen ; 
so  hat  Matthaus  eine  Scene  aus  dem  Leben 
der  hi.  Jungfrau,  Marcus  die  Auferstehung, 
Lucas  ein  Agnus  Dei  (sonst  gewohnlich  die 
Kreuzigung),  Johannes  die  Yerklarung. 

5)  Eine  Combination  der  unter  Nr.  3  und 
4  vorgelegten  Darstellungen  haben  wir  in 
der  bizarren  Idee  zu  sehen,  welche  den 
roenschlichen  Gestalten  der  Evangelisten 
die  Kopfe  ihrer  Thiere  aufsetzt.  So  bereits 
in  einem  alten  Bildwerke  zu  Aquileja  (Bar- 
toll  La  Antichit^  di  Aquileia  404)  und  in 
vielen  mittelalterlichen  Miniaturen,  deren 
eine  Costadoni  (Diatr.  in  Graec.  icon,  signi 
s.  crucis  c.  9)  erwahnt. 

6)  Eine  ganz  verschiedene  symbolische 
Darstellung  der  Eyangelisten ,  welche  sich 
spater  verier,  hat  das  christliche  Alterthum 
ausserdem  gekannt.  Indem  es  die  vier  Pa- 
radiesesstrome  als  das  Symbol  der  vier 
Evangelien  auffasste,  scheint  es  auch  einige- 
mal  die  Evangelisten  selbst  als  Lammer 
dargestellt  zu  haben,  welche  sich  dem  Fel- 


sen  nahem,  aus  dem  die  vier  Quellen  ent- 
springen.  So  auf  einem  Mosaik  in  S.  Co- 
stanza  in  Rom  (Ciampini  De  sacr.  aedif. 
tav.  XXXII";  Garrucci  Tav.  CCVn*)i 
welches  Ciampini  ins  4.,  Bartolini  (Atti  di 
s.  Agnese  132)  ins  8.  Jahrh.  ^etzt.  So 
vielleicht  auf  einem  Sarkophagfra^ment  des 
Museo  Kircheriano,  das  nur  unvollstandig 
erhalten  ist  und  unter  zwei  einhersehreiten- 
denSchafen  dielnschrift  sanctYS  lOHANIS 
EVAN  •  hat  (vgl.  de  Rossi  BuU.  1867,  34; 
F.  SchuUze  Arch.  Stud.  268,  n.  12).  Das 
Relief  gehort  friihestens  den  letzten  Zeiten 
des  christlichen  Alterthums,  wenn  nicht  dem 
MA.  an. 

7)  Eine  einfache  Andeutung  der  Evan- 
gelisten durch  ihre  Roll  en,  mit  beige- 
schriebenem  Namen,  sieht  man  in  dem  Mo- 
saik von  S.  Prisco  in  Capua  Vetere  (Gar- 
rucci Tav.  CCLIV  *).  Mitten  zwischen  den 
Volumina  schwebt  ein  Vogel,  den  Garrucci 
als  die  Taube  ansieht,  der  aber  dem  Adler 
ahnlicher  sieht. 

8)  Endlich  ist  hier  der  ParaUelstellung 
der  vier  Evangelisten  mit  den  vier  grossen 
Propheten,  den  vier  grossen  Kirchenvatem 
des  Abendlandes,  den  vier  ersten  grossen 
Concilien  zu  gedenken,  sowie  der  mittel- 
alterlichen  Darstellung  des  Tetramorphon 
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(b.  d.  A.).  Ueber  die  Darstellung  der  vier  1 
Evangelisten ,  ,wie  sie  auf  Stiihlen  sitzen 
und  8chreiben\  in  der  byzantinischen  Kunst 
des  MA.S,  8.  d.  Handb.  der  Malerei  yom 
Berge  Athos,  herausgegeben  von  Didron 
u.  SchafeTf  299  f.  kraus. 

EXACTIONES)  neue  Auflagen  (census  de 
novo  impositus)  oder  Erhohung  alter  (aug- 
mentatio  census),  werden  in  Concilien  des 
6.  Jahrh.  {Tolet  III,  a.  589,  c.  33;  XVI, 
a.  693,  c.  5  u.  s.  f.;  vgl.  Leon.  IV,  a.  853) 
ofters  rerboten.  Die  formliche  Besteuerung 
der  Kirchen  und  des  Klerus  durch  die  Bi- 
schofe  gehort  im  Wesentlichen  erst  dem 
MA.  an. 

EXALTATIO  CRUCIS,  s.  Feste. 

EXAMINA9  8.  Priifungen. 

EXASCH.  1)  Im  Sprachgebrauch  des 
kirchlichen  Rechts  war  zur  Zeit  des 
Concils  von  Sardica  (343),  wie  aus  dessen 
9.  Kanon  erhellt,  E.  gleichbedeutend  mit 
Metropolit.  Das  Concil  von  Antiochien  vom 
J.  445  legt  dem  dortigen  Patriarchen  die- 
sen  Titel  bei,  und  das  Concil  von  Chalcedon 
(451)  can.  9  gebraucht  denselben  von  Pra- 
laten,  welchen  eine  hohere  Jurisdiction  als 
die  der  Metropoliten  zustand,  namlich  von 
den  Patriarchen  von  Alexandrien  und  An- 
tiochien und  den  Bischofen  von  Ephesus, 
Caesarea  und  Heraclea.  Die  drei  letztge- 
nannten,  welche  schon  in  dem  Concil  von 
Constantinopel  von  381  in  einer  hohem 
Stellung  als  die  Metropoliten  und  als  die 
kirchlichen  Vorsteher  der  mehrere  Metro- 
politansprengel  umfassenden  Diocesen  (s.  d. 
A.  Diocese)  Kleinasien,  Pontus  und  Thra- 
cien  erscheinen,  behielten  dann  diesen  Titel 
E.,  als  fur  jene  sich  der  Titel  Patriarch 
fixirt  hatte,  obgleich  sie  vom  5.  Jahrh.  an 
allmahlig  die  eigentlichen  Exarchatsrechte, 
namentlich  das  Ordinationsrecht  ihrer  Me- 
tropoliten und  die  von  den  Patriarchen  un- 
abhangige  hohere  Gerichtsbarkeit ,  an  den 
Patriarchen  von  Constantinopel  verloren. 
Exarchatsrechte  hatte  auch  in  Folge  der 
arianischen  Streitigkeiten  der  Metropolit  von 
Constantia  auf  Cypem  erlangt  und  wurde 
darin  von  dem  Concil  von  Ephesus  (431) 
und  durch  die  trullanische  Synode  (692) 
bestatigt.  Zu  den  Exarchen  wurde  eine 
Zeitlang  auch  der  Bischof  von  Thessalonich 
gerechnet  (P.  de  Marca  De  Constantinop. 
patriarch,  inst.  145),  dessen  Stellung  aber 
eine  grosse  Einbusse  erlitt,  als  unter  lusti- 
nian  der  Metropolit  von  lustinea  prima,  der 
Geburtsstadt  des  Kaisers,  ebenfalls  die  Rechte 
eines  Exarchen  erhielt  wie  jjener,  mit  dem 
Titel  dpxteict(jxozoc  (s.  d.  A.  Ap^^tfiict^rxoiroc). 
Wegen  ihrer  Unabhangigkeit  von  den  Pa- 
triarchen wurden  die  Exarchen  a^toxe^aXot 


(s.  d.  A.  dxe^otXoi  und  aitoxe^oXoi)  genannt. 
Im  MA.  kommt  der  Titel  E.  als  blosse 
Ehrenauszeichnung  ohne  hohere  Rechte  fiir 
die  Metropoliten  vor  und  hat  sich  als  solche 
in  der  gnechischen  Kirche  bis  heute  erhal- 
ten  (Silbemagl  Verfassung  und  Bestand 
sammtlicher  Kirchen  des  Orients  23,  30). 
Naheres  ilber  die  Exarchen  s.  bei  Phillips 
K.-R.  n  64  ff.;  Hinachius  K.-R.  I  576  ff.; 
Thamassin.  Vet.  et  nov.  eccl.  discipl.  circ. 
benef.  P.  I,  lib.  I,  c.  17—19).  Im  occiden- 
talischen  Patriarchate  kommt  fQr  die  Pra- 
laten,  deren  Bezirk  mehrere  Metropolitan- 
bezirke  umfasste,  die  Bezeichnung  Primates 
(s.  d.  A.  Primates)  vor.  —  2)  In  dem  r5- 
mischen  Staatsrecht  hiessen  Exarchen  a)  in 
der  spatern  Kaiserzeit  die  mit  ausgedehn- 
ter  Gewalt  in  die  Provinzen  gesendeten 
hohen  Beamten;  b)  die  von  den  byzantini- 
schen Kaisern  eingesetzten ,  in  Ravenna 
residirenden  Statthalter  Italiens.  [Vgl.  noch 
Ducange  i.  v. ;  Suicer  i.  v. ;  Beveridge  Pan- 
dect. Canon.,  Oxon.  1672;  Thomassin  Vet. 
et  nov.  eccl.  disc.  I,  lib.  I,  c.  17 ;  Bingham 
I,  209,  234.     K.]  HEUSER. 

EXCEPTOR^  derjenige,  welcher  die  Acten 
eines  Martyriums  niederschreibt  (s.  Notarii), 
von  excipere  (vgl.  Aug.  Ep.  CX:  a  nota- 
riis  ecclesiae  excipiuntur  quae  dicimus) ;  das 
Wort  wird  in  einer  alten  Glosse  zu  Pru- 
dentius  bei  Ducange  i.  v.  mitgetheilt.  Vgl. 
noch  Bingham  11  75. 

EXCOMMUNICATION.  Die  Ausschliessung 
aus  der  Gemeinschaft  der  Kirche,  die  Ent- 
ziehung  der  durch  sie  vermittelten  geistigen 
Gnaden  und  Wohlthaten  war  entweder  eine 
beschrankte  und  partielle,  oder  eine  durch- 
gangige  und  universelle  —  Excommunicatio 
minor  und  maior. 

Mit  dem  kleinen  Banne  wurden  die 
geringen  Verfehlungen  geahndet,  und  die- 
jenigen,  welche  ihm  unterlagen,  waren  vom 
zweiten  Theile  des  offentlichen  Gottesdien- 
stes,  von  der  sogen.  Missa  fideliura  ausge- 
schlossen ,  durften  also  namentlich  keine 
Opfergaben  zum  Altare  bringen  und  die 
Eucharistie  nicht  empfangen,  dagegen  war 
ihnen  gestattet,  der  ,Mis8a  catechumenorum^ 
anzuwohnen,  d.  h.  beim  Psalmengesang,  den 
Gebeten,  der  Lesung  der  hi.  Schriften  und 
der  Rede  des  Bischofs  gegenwartig  zu  sein. 
Theodof-et.  Ej).  LXXVII  ad  Eulal. :  xwXoej- 
doKjav  jiiv  TTjc  |JLeTaXT54'St«>C  xuiv  lepujv  jju><rnj- 
p((ov,  i»jh  xajXoed&ciwjov  5i  x^c  xoiv  xaT7))roo- 
fievcuv  eo^^c,  fJiT)$i  x^c  xuiv  Oe^oiv  ifpa^poiv 
(ixpoa9eu>Ci  [i-riBk  x^c  xoiv  StdoffxaXcov  icapai- 
v^jetoc.  War  die  Messe  der  Katechumenen 
beendigt,  so  hatten  sie  sich  mit  diesen  zu 
entfemen,  und  wenn  sie  auch  an  einzelnen 
Kirchen  noch  zu  den  folgenden  Gebeten 
(sS^^al  irujxiov)  zugelassen  wurden,  so  durf- 
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ten  sie  doch  niemals  an  der  Darbringung 
der  Oblationen  und  an  der  hi.  Communion 
theibiehmen.  Ba^ius  c.  4:  atxrffitiay  xate- 
XapojjLEv,  iiz\  Toiv  Tpt7afia)v  itevraeTiac  d^opw- 
fi.ov  .  .  .  $et  Si  p.^  TcavTT)  aSxo^c  dweipTetv  x^c 
ixxXTjmac*  aXX'  axpodcTeoc  aixol)?  a^toov  Iv 
6uo  icoo  I'twiv  Ij  Tpwl  xal  juxd  xaoxa  iicirpe- 
netv  juoTiQxetv  jiiv,  t^c  6i  xotvtovtac  tou  d^a- 
&0U  dTr^^cvBat  xal  outu>c  iTt(det£ap.evouc  xo^>- 
:t6v  Tiva  )JiCTavo(ac  dicoxaOwtqiv  tco  x^itcp  xrjc 
xocva)v{ac.  Die  Excommunicatio  minor  hatte 
demnach  mit  der  offentlichen  Kirehenbusse 
inhaltlich  eine  gewisse  Aehnlichkeit ,  aber 
sie  war  rait  derselben  nicht  identisch  und 
bildete  eine  in  sich  selbstandige  Strafform. 
Cone.  ElibetHt,  a.  306,  c.  14 :  virgines,  quae 
virginitatem  suam  non  custodierint,  si  eos- 
dem,  qui  eas  violaverint,  duxerint  et  te- 
nuerint  maritos,  eo  quod  solas  nuptias  vio- 
laverint, post  annum  sine  poenitentia  recon- 
ciliari  debebunt;  vel  si  alios  cognoverint 
viros,  eo  quod  moechatae  sunt,  placuit  per 
quinquennii  tempera  acta  legitima  poeni- 
tentia admitti  eas  ad  communionem  oportere. 

Der  grosse  Bann  —  d^opufi-oc,  dva&6|ia 
(Rom.  9,  3;  I  Kor.  16,  22;  Galat.  1,  8.  9) 
—  bestand  in  der  volligen  Verstossung  aus 
der  Genossenschaft  der  Glaubigen,  in  der 
Entziehung  der  Mitgliedschaft  der  Kirche. 
Dass  die  VoUmacht,  diese  Strafe  zu  ver- 
hangen,  von  Christus  selbst  den  Vor- 
stehem  der  christlichen  Gemeinden  ver- 
liehen  worden  sei  (Matth.  18,  17.  18),  war 
feststehende  Lehre  der  alten  Kirche  {Cypr. 
Ep.  LV  ad  Cornel.;  Hieron,  Ep.  XIV  ad 
Heliodor.;  Chrysost  Hom.  LXI  in  Matth.), 
und  wie  schon  die  Apostel  von  ihr  that- 
sachlich  Gebrauch  machten  (I  Kor.  5,  1  flp. ; 
I  Timoth.  1,  20),  so  thaten  auch  ihre  nach- 
sten  Nachfolger  {Euseh,  H.  e.  V,  c.  16,  28; 
Epiph,  Haeres.  XLII).  In  Anbetracht  der 
gottlichen  Einsetzung  wurde  eben  die  E. 
nicht  als  eine  einfache,  vom  menschlichen 
Richter  ausgesprochene  Verstossung  aus  der 
aussem  Gemeinschaft  der  Kirche  angesehen, 
dieselbe  hatte  nach  der  Auffassung  des 
christlichen  Alterthums  eine  tiefergehende 
Wirksamkeit,  sie  beriihrte  die  Seele,  trennte 
innerlich  vom  lebendigen  Leibe  Christi,  und 
das  Urteil,  auf  Erden  gesprochen,  gait 
als  im  Himmel  bestatigt  (Hieron,  Coram, 
in  Matth.  Ep.  II,  c.  18;  Augustin.  Tract, 
in  loan.  XXVII;  Ep.  CCL  ad  Auxil.). 

Den  Zweck  betreflPend,  soUte  die  Strafe 
in  erster  Linie  die  Besserung  und  Ret- 
tung  des  von  ihr  Betroffenen  herbeiftihren 
(I  Kor.  5,  5;  1  Timoth.  1,  20;  n  Thessal. 
3,  14 ;  Chrysost,  Hom.  XV  in  I  Cor. ;  Aug, 
De  fid.  et  op.  c.  3);  zugleich  aber  auch  durch 
Auscheidung  der  unwiirdigen  Glieder  die 
Ehre  der  Kirche  nach  aussen  wahren  (Cypr, 
Ep.  LXI  ad  Encrat.)  und  die  eigenen  An- 
gehorigen  gegen  Verf iihrung  und  Ansteckung 


sicherstellen  (I  Kor.  5,  6 ;  Cypr.  Ep.  LXU 
ad  Pompon.;  August.  De  corrept.  et  grat 
c.  15 ;  innoc.  I  Ep.  ad  Carthag.  Cone.  patr. 
bei  August.  Ep.  CLXXXI,  n.  8).  Nach 
der  Natur  der  Sache  und  einzelnen  schon 
in  der  Schrift  (Job.  3,  18;  Tit.  3,  10.  11) 
enthaltenen  Andeutungen  trat  der  Bann  bei 
besonders  schweren  Vergehen  im  Augen- 
blicke  ihrer  Veriibung  von  selbst  ein 
(Cone.  Eliberit.  c.  1,  2;  Cone.  Antioch.  a. 
341,  c.  1;  Com.  Turon.  a.  461,  c.  8;  vgl. 
Bingham  Orig.  1.  XVI,  c.  3,  §  10);  in  den 
moisten  Fallen  aber  wurde  er  von  den  com- 
petenten  Obem  kraft  der  ihnen  zustehenden 
Jurisdictionsgewalt  speziell  verb  an  gt 
von  den  Bischofen  in  ihren  Diocesen  {Bing- 
ham 1.  XIX,  c.  3,  §  1;  Aubespine  Observ. 
1.  II,  c.  32,  §  6),  vom  Papste  in  der  Ge- 
sammtkirche  (Euseb.  H.  e.  1.  V,  c.  24)  und, 
wie  zahlreiche  Beispiele  zeigen,  von  den 
allgemeinen  Concilien  und  den  Provinzial- 
synoden. 

Die  E.  wurde  nur  fiber  Mitglieder  der 
Kirche  ausgesprochen,  die  Unglaubigen  blie- 
ben  von  ihr  stets  unberiihrt,  sie  standen 
der  Kirche  und  ihrer  Strafgewalt  als  vollig 
fremd  gegeniiber,  anderseits  batten  sie  sich 
keinerlei  Anspruch  auf  kirchliche  Rechte 
und  Wohlthaten  erworben,  konnten  also  der 
letztem  auch  nicht  beraubt  werden  (Bmg- 
ham  1.  XVI,  c.  2,  §  1).  Bei  den  Mitfflie- 
dem  der  Kirche  wurde  wieder  unterschie- 
den:  nur  Erwachsene  und  Miindige  verfielen 
der  Strafe,  Kinder  waren  mit  anderen,  ihrem 
Alter  und  ihrer  Einsicht  entsprechenden 
Zuchtmitteln  bedroht  (Socrat.  H,  e.  1.  IV, 
c.  13;  Cone.  Epaon.  a.  517,  c.  15;  Cone. 
Matiscon.  a.  581,  c.  8);  ebenso  konnte  nur 
der  einzelne  Fehlende  als  Individuum  aus- 
geschlossen  werden,  ganze  Familien  und 
Genossenschaften  wegen  Vergehen  eines 
ihrer  Mitglieder  zu  excommuniciren ,  gait 
als  ungerecht  und  darum  als  absolut  unzu- 
lassig  {Aug.  Ep.  CCL  ad  Auxil.).  Sonst 
aber  unterlagen  dem  Anathem  Manner  und 
Frauen  {Cone.  Ancyr.  c.  21;  Cone.  Gangr. 
c.  13,  14,  17),  Reiche  und  Anne  {Bingham 
1.  XVI,  c.  3,  §  3),  Privatpersonen  und  offent- 
liche  Beamte  (Cone.  Eliberit.  c.  2,  3,  55, 
56;  Cone.  Arelat.  a.  314,  c.  7;  Synes.  Ep. 
LVIII),  selbst  KSnige  und  Kaiser  nicht 
ausgenommen  {Euseb.  H.  e.  1.  VI,  c.  34; 
Chrys.  De  Babyla,  0pp.  t.  I  656  sqq.,  ed. 
Francof.,  und  Hom.  LXXXIII  in  Matth.; 
Theodoret.  H.  e.  1.  V,  c.  17  sq.).  Sogar 
Verstorbene  wurden  noch  mit  dem  Banne 
belegt,  nicht  in  der  Meinung,  als  ob  die- 
jenigen,  welche  der  Jurisdiction  der  Kirche 
entrttckt  und  bereits  einem  hohem  Richter 
verfaUen  waren,  personlich  von  den  Wir- 
kungen  des  Anathems  noch  erreicht  werden 
konnten,  die  Strafe  gait  vielmehr  den  Le- 
benden,  ura  sie  von  dera  Vergehen,  welches 
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der  Todte  begangen,  abzoschrecken  oder 
Tor  heterodoxen  Lehren,  die  er  Yorgetra- 
gen,  zu  warnen  (Cypr.  Ep.  LXVI  ad  cler. 
Purnit.;  Aug.  Ep.  CLXXXV  ad  Bonifac.; 
Socrat,  H.  e.  1.  VII,  c.  45;  C<mc,  Comtan- 
tmop.  a.  553,  CoUat.  Vm,  Hard,  m  193). 
Die  E.  gait  als  die  schwerste  aller  Eir- 
ehenstrafen  (Chrysost.  De  Babyl.  1.  c.  661 : 
Tt(ifop(a  TCGC(7o>v  xt)iQ)pia>v  yaXcic(uT8pa;  August. 
De  corrept.  et  grat.  c.  15:  ,damiiatio,  qua 
poena  in  ecclesia  nulla  maior  est^).  Daher 
dorfte  sie  nicht  mn  genngfiigiger  Ursachen 
willen,  sondem  nur  bei  den  schwersten  Yer- 
gehen  (Cone.  Agath.  a.  506,  c.  3;  Cone. 
Aurd.  a.  549,  c.  2)  und  als  letztes  Mittel 
nach  fruchtloser  Anwendung  aller  anderen 
Strafen  (Ambros.  De  offic.  1.  II,  c.  27)  ver- 
hangt  werden.  Sie  setzte  eine  wiederholte 
IVamung  voraus  (Matth.  18,  15  ff.;  Tit. 
3,  10;  Cone.  Ephes.  a.  431,  act.  I,  relat.  ad 
Imperat.;  Cone.  Choked,  a.  451,  act.  Ill, 
Hard.  I  1439  sqq.,  H  340,  377;  Synes.  Ep. 
LVII,  LVm);  Hess  der  Scholdige  diese  un- 
**  beachtet,  so  musste  er,  obwol  seine  Wider- 
setzlichkeit  bereits  constatirt  war,  gericht- 
lich  Yorgeladen  and  ihm  die  M5glichkeit 
geboten  werden,  sich  zu  vertheidigen  (Cone. 
Carthag.  FV,  a.  398,  c.  30;  Aug.  Ep.  XLm, 
c  3,  n.  11);  erst  wenn  letzteres  nusslungen, 
der  Thatbestand  yom  Richter  untersucht 
und  das  Yergehen,  sei  es  durch  eigenes 
G^standniss  oder  mindestens  zwei  Zeugen 
erwiesen  war,  konnte  die  Sentenz  erfolgen 
iAug.  Serm.  CCCLI,  n.  10;  Ep.  LXXYHI 
per  tot.;  Cone.  Carthag.  YII,  a.  419,  c.  5; 
lioveUa  CXXm,  c.  11),  Mher  mtodUch 
imd  ohne  Einhaltung  bestinimter  Gesetzes- 
normen  {Cotist.  apoat.  1.  II,  c.  37  %q.),  spa- 
ter  nach  den  Bestimmungen  des  romischen 
Criminalprocesses  (Gregor.  M.  Ep.  1.  XIII, 
ep.  45).  Die  yon  einem  einzelnen  Bischof 
ausgesprochene  E.  hatte  nicht  bloss  fUr 
dessen  Didcese,  sondem  Mr  die  Gesammt- 
kirche  verbindende  Kraft,  nirgends  wurde 
der  Gebannte  in  die  kirchliche  Gemein- 
schaft  aufgenommen  oder  zum  Gottesdienste 
zu^lassen  (Can.  apost.  c.  13,  33;  Cone. 
Ultberit.  c.  53 ;  Cone.  Nieaen.  c.  5),  und  um 
diese  durcbgangige  Ausschliessung  zu  er- 
moglichen,  setzte  der  Excommunicator  die 
benachbarten  Bischofe  durch  eigene  Schrei- 
ben  von  dem  gefallten  Urtheile  in  Kennt- 
niss  (Cypr.  Ep.  LY  ad  Cornel. ;  Socr.  H.  e. 
1.  I,  c.  6;  Synes.  Ep.  LYIII;  August.  Ep. 
CCXXXYI  ad  Deuter.;  Cone.  Tolet.  I,  a. 
400,  c.  11). 

War  eine  der  oben  genannten  Fonnlich- 
keiten  vor  oder  bei  Fallung  der  Sentenz 
nicht  beobachtet  worden,  so  gait  die  letz- 
tere  als  nichtig.  Hatte  der  Richter  die  ge- 
setzlichen  Formalitaten  zwar  eingehalten, 
aber  aus  Unkenntniss  der  Person  oder  Yer- 
haltnisse  (Aug.  Ep.  LXXYIH,  n.  4)  oder 
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in  der  Hitze  der  Leidenschaft  (Oregor.  M. 
Horn,  in  Evang.  II  26,  n.  5 ;  Aug.  De  vera 
relig.  c.  6)  einen  voUig  Unschuldigen  mit 
der  E.  belegt,  so  wurde  das  Urteil  als  in- 
nerlich  wirkungslos  angesehen,  musste  aber 
im  Interesse  der  offentiichen  Ordnung  und 
zur  Yermeidung  jedweden  Aergemisses 
ausserlich  beobachtet  werden  (Oregor,  M. 
1.  c.  n.  6:  ,i8  autem,  qui  sub  manu  pasto- 
ris  est,  ligari  timeat  yel  iniuste,  nee  pasto- 
ris  sui  iumcium  temere  reprehendat,  ne  etsi 
iniuste  ligatus  est,  ex  ipsa  tumidae  repre- 
hensionis  superbia  culpa,  quae  non  erat,  fiat^). 
Indessen  war  dem  Yerurteilten  jederzeit  ge- 
stattet,  an  die  Proyinzialsynode  zu  appel- 
liren  und  die  Aufhebung  des  Unrechts  zu 
beantragen  (Cone.  Nieaen.  c.  5;  Antioch. 
a.  341,  c.  6,  20;  Sardie.  a.  343,  c.  14). 

Die  Wirkungen  einer  giiltigen  E.  be- 
standen  in  der  Ausschliessung  von  den  Gto- 
beten  der  Kirche  und  den  Fi^chten  des  hi. 
Opfers  (Cypr.  Ep.  LXYI  ad  cler.  Fumit.; 
Euagr.  H.  e.  1.  Ill,  c.  34;  lY,  c.  38),  von 
der  Spendung  (Cone.  Antioeh.  a.  341,  c.  4; 
Carthag.  n,  a.  390,  c.  8)  und  vom  Em- 
pfang  der  Sacramento,  iiberhaupt  von  der 
TheiMahme  am  offentlichen  Gottesdienste 
(Bingham  1.  XY,  c.  2,  §  2)  und  nach  einem 
unbussfertigen  Tode  vom  christhchen  Be- 
grabniss  (Synes.  Ep.  LYIII).  Neben  diesen 
geistigen  Gfltem  war  dem  Gebannten  auch 
der  aussere  Yerkehr  des  bflrgerlichen  Le- 
bens  entzogen:  Niemand  durfte  sich  mit 
ihm  in  was  immer  fQr  eine  personhche  Be- 
ziehung  setzen  (Cone.  Antioch.  c.  2;  Can. 
c^ost.  c.  11;  Cone.  Tolet.  I,  a.  400,  c.  15; 
Cone.  Venetic.  a.  465,  c.  3;  und  den  zahl- 
reichen  Yerboten  entsprach  auch  die  allge- 
meine  Uebung:  Irenaeus  Haeres.  1.  DI, 
c.  3 ;  Ambros.  Ep.  XL  ad  Theodos. ;  Basil. 
Ep.  XL  YII  ad  Athanas. ;  Synes.  I.  c.) ;  wer 
es  dennoch  that,  gait  als  Mitschuldiger  und 
verfiel  deshhalb  in  die  gleiche  Strafe  (Sy- 
nes. 1.  c;  Cone.  Carthag.  II,  c.  7;  Can. 
apost.  1.  c;  Cone.  Carthag.  lY,  a.  398,  c. 
73;  Tolet.  I,  c.  15  und  eine  Reihe  anderer 
Synoden). 

Der  Zweck  der  E.  war  in  erster  Linie 
auf  die  Besserung  des  Bestraften  und  dar- 
auf  gerichtet,  dass  er  sich  den  Forderungen 
der  Kirche  unterwerfe ;  aber  mit  dem  fac- 
tischen  Eintritt  dieser  Eventualitat  hob  sich 
der  Bann  nicht  von  selbst,  sondem  musste, 
wie  bei  den  offentlichen  B^sem,  eine  form- 
liche  Wiederaufnahme  oder  Lossprechung 
stattfinden  (Cypr.  Ep.  XI  ad  pleb.;  Bing- 
ham 1.  XIX,  c.  1,  §  6).  Die  Absolution 
konnte  nur  derjenige  kirchliche  Obere  er- 
theilen,  welcher  die  Strafe  verhangt  hatte, 
also  in  der  Regel  der  Diocesanbischof  {Cone. 
Eliberit.  c.  53;  Cone.  Arelat.  a.  314,  c.  16, 
17;  Can.  apost.  c.  33),  oder  nach  dessen 
Tode  der  Nachfolger  (Cone.  Epaon.  a.  517, 
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c.  28),  Oder,  wenn  der  Gebannte  in  Todes- 
gefahr  schwebte,  vennoge  einer  allgemeinen 
Delegation  jeder  Priester  und  selbst  ein  Dia- 
kon  {Cypr,  Ep.  XII  ad  cler.;  Cone,  Cavth, 
n,  c.  4;  Cone,  Araus,  I,  a.  441,  c.  1,  3; 
Epaon.  a.  517,  c.  16)  unter  der  in  den  er- 
wahnten  Kanones  beigefiigten  Bedingung, 
dass  der  Losgesprochene  im  Falle  der  Wie- 
dergenesung  vor  dem  Bischofe  personlich 
sich  stelle  und  dessen  Weisungen  entgegen- 
nehme  (cfr.  Synes,  Ep.  LXVII  ad  Theophil.). 
Der  Excommunicirte  musste,  um  die  Los- 
sprechung  zu  erlangen,  Busse  gethan,  den 
Forderungen  der  Kirche  sich  unterworfen, 
fur  die  Zukunft  Gehorsam  versprochen  {Cypr, 
Ep.  EX  ad  cler.;  Ep.  X  ad  martyr.;  Cone. 
Nicaen,  c.  8 ;  Ambros,  De  poenit.  1.  II,  c.  9), 
das  gegebene  Aergemiss  gutgemacht,  fflr 
den  angerichteten  Schaden,  von  welcher  Art 
derselbe  gewesen  sein  mochte,  Genugthuung 
geleistet  (Tertull.  De  praescr.  haeret.  c.  30; 
Cypr.  Ep.  Ln  ad  Antonian.;  AuatisL  Ep. 
CCXXXVI  ad  Deuter.)  und  um  die  Wohl- 
that  der  Absolution  personlich  gebeten  ha- 
ben  (TertulL  De  orat.  c.  7;  cfr.  Aubespine 
Observat.  1.  n,  c.  26).  Selbstverstandlich 
war  der  Gebannte  beim  Acte  der  Los- 
sprechung  personlich  anwesend,  aber  es 
kam  auch  vor,  dass,  wie  die  sacramental e 
Absolution  (Morinus  De  discipl.  in  administ. 
sacram.  poenit.),  so  auch  die  Lossprechung 
vom  Banne  Abwesenden  schriftlich  er- 
theilt  wurde  (Gregor.  M,  Ep.  1.  IX,  e.  80). 
Selbst  Todte  konnten,  wenn  sie  sterbend 
Reue  gezeigt  und  das  Verlangen  nach  Wie- 
dervereinigung  mit  der  Kirche  kundgegeben 
batten,  die  Absolution  empfangen,  nicht 
als  ob  die  abgeschiedenen  und  bereits  einem 
hohem  Richter  verfallenen  Seelen  von  ihr 
noch  beriihrt  wiirden,  sondem  damit  es  den 
Ueberlebenden  moglich  sei,  den  Verstor- 
benen  das  christliche  Begrabniss  zuzuwen- 
den,  fQr  sie  offentlich  zu  beten  und  das  hi. 
Opfer  darzubringen  (Cone,  Carthag.  FV,  a. 
398,  c.  79;  Cone.  Vasens.  a.  442,  c.  2; 
Cone.  Ardat.  II,  a.  452,  c.  12;  Greg,  M. 
Dial.  1.  IV,  c.  55).  Vgl.  iiber  die  E.:  Sua- 
rez  De  censuris;  van  Espen  Tract,  de  cen- 
sur.  eccl.  in  0pp.;  meine  Schrift  Der  Kir- 
chenbann,  Tiibingen  1857;  Schilling  Der 
Kirchenbann  nach  canon.  Recht,  Leipzig 
1859;  Fessler  Der  Kirchenbann  und  seine 
Folgen,  Wien  1860,  und  in  dessen  Samm- 
lung  vermischter  Schriften,  Freiburg  1869, 

185   ff.  KOBER. 

EXCUSATI  hiessen  im  Alterthum  die 
Sklaven  oder  Freigelassenen ,  welche  nach 
irgend  einem  Vergehen  zu  der  Kirche  ihre 
Zuflucht  genommen  batten  und  die  dann 
ihren  Herren  zurtickgegeben  wurden,  nach- 
dem  letztere  ihnen  auf  das  Evangelium  Ver- 
zeihung   und    Straflosigkeit    zugeschworen 


batten.  Das  Nichthalten  dieses  Versprechens 
Seitens  der  Herren  wurde  als  Meineid  an 
ihnen  gestraft  (Cone,  Aurel,  I,  c.  1  u.  3; 
Aiirel.  m,  c.  13;  IV,  c.  24;  V,  c  22; 
Herd,  [unter  Johann  11]  c.  8 ;  Greg.  Turofi, 
Hist.  lib.  V,  c.  3,  4,  49;  Ub.  IX,  c.  20; 
De  vit.  Patr.  c.  5).    Die  ubrigen  Bedeuton- 

fen  des  Wortes,  fttr  welche  auf  Ducange- 
lenschel  III  141  zu  verweisen  ist,  sind  mit- 
telalterlich.  kraus. 

EXECUTOBES.  Im  c.  2  der  elften  car- 
thagischen  Synode  vom  Jahr  407  wird  be- 
stimmt:  es  sollen  fiir  die  Bediirfnisse  der 
Kirchen  funf  E.  oder  Exactores  (vom  Kai- 
ser) verlangt  werden.  Diese  Exactores  hat- 
ten  offenbar  die  Kircheueinkilnfte  einzu- 
treiben.  Vgl.  dazu  van  Espen  Oomm.  in 
canones  etc.  366;  Hefele  C.-G.  *n  100). 
Die  griechische  Uebersetzung  giebt  ix^i- 
^ajTat.  Ich  halte  dieses  Amt  nicht,  wie 
Thomassin.  Vet.  et  nov.  eccl.  discipl.  p.  I, 
lib.  II,  c.  99,  §  12,  flir  identisch  mit  dem 
der  Defensores  (s.  d.  A.)  und  Exceptores  • 
(s.  d.  A.).  Anderer  Art  sind  die  E.,  welche 
man  in  den  von  Ducange  i.  v.  angezogenen 
can.  16  und  25  der  zweiten  milevitani- 
schen  Synode  findet,  Kanones,  die  indessen 
unecht  sind  und  einer  spatem  Zeit  ange- 
horen.  Ebenso  hat  mit  den  E.  die  districta 
executio  nichts  zu  thun,  welche  Gregor  d, 
Gr,  in  seinem  Briefe  an  den  Defensor  Ro- 
manus  in  Sicilien  (Ep.  2,  lib.  VIII)  diesem 
gegen  den  in  allerlei  weltlichen  Rechtshan- 
deln  begriffenen  und  sein  Amt  vemaehlas- 
si^enden  Bischof  Basilius  auftragt.  Vgl. 
Tnomassin  a.  a.  0.  c.  98,  §  3.      kraus. 

EXEDRA  (iE^Spa),  urspranglich  ein  in 
einer  Saulenhalle^  nach  aussen  bin  (daher 
der  Name:  dbri  ttjc  i?ci>  fdpac)  ausgebauter 
Sprech-  oder  Gesellschaftssaal,  wie  solcher 
sale  in  romischen  Privathausem  bereits  bei 
Cieero  (Nat.  deor.  I  6,  15;  De  orat.  Ill  5, 
17  u.  exedria  Ad  fam.  VII,  23,  3)  erwahnt 
werden  und  wie  diese  besonders  den  Zusam- 
menkiinften  der  Gelehrten  und  Philosophen 
im  griechischen  Gynmasium  und  in  den  ro- 
mischen Thermen  dienten  (Vitruv.  V,  9,  2). 
Dieser  Raum  war  zuweilen  bedeckt  (Vitruv, 
VI,  6,  8),  zuweilen  unbedeckt  (c6.  VII,  9,  2), 
und  bestand  wol  meist  in  einer  halbkreis- 
formig  ausgebauten  Apsis;  vgl.  die  Defini- 
tion von  E.  bei  Placid,  Glossar.  in  Mai 
Auct.  class.  Ill  459 :  exedra  apsis  quaedam 
separata  modicum  quid  a  praetorio  aut  a 
palatio.  Ausserdem  kommt  der  Ausdruck 
vor  fOr  ,Zimmer*  bei  Vitruv.  VI,  7,  8  und 
Digest.  IX,  3,  5,  §  2.  In  der  runden  Apsis 
der  E.  (Plutarch,  Alcib.  17)  waren  Sitzreihen 
angebracht,  wie  wir  dies  auf  dem  Basrelief 
der  Villa  Albani  (Winekelmann  Mon.  ined, 
185)  sehen.    Es  lag  nahe,  Name  und  Sache 
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auf  die  christliche  Basilika  und  ihre  Apsis 
zu  ubertragen  (s.  S.  126).  Indessen  tritt 
uns  schon  frfih  ein  Sprachgebrauch  ent- 
gegen,  der  mit  E.  etwas  Anderes  als  die 
Apsis  des  Kirchengebaudes  bezeichnet,  nam- 
lich  andere  An-  und  Ausbauten,  die  zu 
dem  Korper  des  Gebaudes  zunachst  nicht 
in  jenem  organischem  Zusammenhang  ste- 
hen.  In  diesem  Sinne  heisst  es  bei  Euseh. 
Vit.  Const.  Ill  50  bei  Beschreibung  der 
von  Constantin  in  Antiochien  erbauten  Kir- 
chen:  otxotc  hi  icXetojtv,  iJeSpaic  ts  h  xoxXcp, 
und  ausfuhrlicher  betreffs  der  Kirche  in 
Tyrus  Hist.  eccl.  X  4,  45 :  .  .  .  ^St)  Xowciv 
xat  IttI  Toi  lxT($c  TOO  v£u>  |jLSTTJ]et,  i^eSpac  xal 
otxooc  Touc  i:ap'  exaxepa  jieYiaxooc  iicuxeudfCtov 
e^Te^vcDC,  womit  Cone,  Namnetens.  c.  6  iiber- 
einstimmt:  prohibendum  etiam  secundum 
maiorum  instituta,  ut  in  ecclesia  nuUatenus 
sepeliatur,  sed  in  atrio  aut  portion  aut  in 
exedris  ecclesia;  vgl.  dazu  Augustin,  Lib. 
de  gest.  c.  Emerito  Donat.  betr.  die  Kirche 
zu  Caesarea.  Naher  erklart  Hieronymus  In 
Ezech.  c.  40,  Symmachus  habe  fur  thalami, 
gazophylacia  und  cellaria  i?£6pac  iiber- 
setzt,  und  fugt  dann  bei:  statim  intuitus 
est  triginta  thalamos  yel  gazophylacia  sive 
ut  Symmachus  interpretatus  est  exedras, 
quae  habitationi  levitorum  atque  sacerdotum 
fuerant  praeparatae.  Valesius  zu  der  Stelle 
Euseh,  H.  e.  X  4,  45  verweist  dazu  noch 
auf  los,  Flav,  Antiqq.  XX  7,  wo  die  E.  des 
Tempels  in  Jerusalem  erwahnt  ist.  Bing- 
hams  (Grig.  eccl.  VIII,  7,  1)  Vermuthung, 
dass  unter  Exedrae  auch  die  Baptisterien 
gerechnet  wurden,  ist  zuzugeben,  da  wol 
allmahlig  alle  die  zahlreichen  Anbauten  der 
Basilika  unter  diese  Bezeichnun^  subsum- 
mirt  wurden.  kraus. 

EXEMPTION  nennt  man  die  Befreiung 
einer  Person  oder  Corporation  von  der  Ge- 
walt  ihrer  nachsten  Behorde  und  deren  Stel- 
lung  unter  eine  hohere.  Nur  die  Exemp- 
tionen  der  Kloster  reichen  in  das  kirchliche 
Alterthum  hinein,  alle  llbrigen  sind  spateren 
Ursprungs  und  mehrten  sich  in  dem  Maasse, 
als  die  Gliederungen  des  kirchlichen  Orga- 
nismus  reichhaltiger  wurden.  Als  das  Klo- 
sterwesen  anfing,  sich  zu  organisiren  und 
die  klosterlichen  Gemeinschaften  im  5.  Jahrh. 
ihrer  Zahl  und  Bedeutung  nach  wuchsen, 
musste  es  zu  Tage  treten,  dass  dieselben 
als  besondere  Grganismen  bestimmtere,  en- 
gere  Zwecke  veifolgten,  als  die  Gesammt- 
heit  der  iibrigen  Gemeinden,  deren  Ober- 
hirt  der  Bischof  war,  und  dass  sie  diesem 
gegeniiber  einer  gewissen  Selbstandigkeit 
bedurften,  wenn  sie  in  ihrer  Eigenthumlich- 
keit  bestehen  und  gedeihen  sollten.  Nach 
und  nach  bemachtigte  sich  die  Gesetzgebung 
der  Sache  und  regelte  mit  einigem  Schwan- 
ken  die  Details  wie  folgt:  das  allgemeine 


Concil  von  Chalcedon  451,  c.  4,  stellte  fest, 
dass  Niemand  ein  Kloster  errichten  dftrfe 
ohne  die  Gutheissung  des  Bischofs,  ein 
Satz,  der  bis  heute  in  Geltung  blieb.  Die 
Monche  sollten  dem  Bischof  unterstellt  sein 
(GiroT^Ta/^at)  und  Ungehorsam  mit  Excom- 
munication bestraft  werden  (ib.  c.  8).  Ueber 
die  Gewalt  des  Abtes  spricht  es  sich  noch 
nicht  aus.  Dies  thut  die  erste  Synode  von 
Orlians  511,  c.  19,  welche  die  Aebte  aller- 
dings  dem  Bischofe,  die  Monche  aber  und 
ihre  Angelegenheiten  nur  dem  Abte  unter- 
worfen  sein  lasst.  Die  Errichtung  neuer 
Kloster  macht  sie  can.  22  ebenfalls  von  der 
Genehmigung  des  Bischofs  abhangig.  Die- 
selben Bestimmungen  hatte  schon  506  die 
Synode  von  Agde  erlassen,  insbesondere  zur 
Ertheilung  der  Ordination  an  einen  Monch  die 
Zustimmung  des  Abtes  verlangt.  Die  fiinfte 
Synode  von  Aries  554,  c.  2,  schreibt  vor :  ut 
monasteria  vel  monachorum  disciplina  ad 
eum  pertineat  episcopum,  in  cuius  sunt  terri- 
torio  constituta ;  iibertragt  dem  Bischof  also, 
ohne  sich  auf  Einzelheiten  einzulassen,  die 
Pflicht,  dariiber  zu  wachen,  dass  die  Monche 
ihre  Kegel  beobachten.  Dasselbe  verlangt 
auch  die  vierte  Synode  von  Toledo  633,  c.  51 : 
monachos  ad  conversationem  sanctam  prae- 
monere,  abbates  instituere  atque  extra  re- 
gulam  facta  corrigere;  doch  sollen  die  Bi- 
schofe die  Rechte  des  Klosters  nicht  schma- 
lem  und  sich  kein  Recht  anmassen,  welches 
ihnen  die  Kanones  nicht  ausdriicklich  ein- 
raumen.  Im  lateinischen  Nordafrica  stan- 
den  die  Kloster  im  6.  Jahrh.  nicht  unter 
den  Bischofen,  sondem  waren  dem  Primas 
von  ganz  Africa,  dem  Bischof  von  Carthago, 
untergeben  (Hefele  C.-G. «  II  702,  713). 
Gregor  I,  der  selbst  Monch  und  Kirchen- 
furst  war,  ffihrte  diejenigen  Principien 
durch,  welche  auch  ffir  spater  massgebend 
bUeben  und  welche  das  Gedeihen  der  Klo- 
ster forderten,  ohne  das  Ansehen  der  Bi- 
schofe zu  schmalem;  er  gab  auch  der  Ge- 
setzgebung die  nothige  Bestimmtheit  und 
Detaillirung.  Danach  soil  der  Abt  aus  der 
Congregation  von  den  Monchen  selbst  ge- 
wahlt  (c.  3,  4,  5,  cans.  XVIII,  qu.  2),  nicht 
vom  Bischof  eingesetzt  werden  (c.  2  ib.). 
Der  Bischof  soU  in  dem  Kloster  keine  Ka- 
thedra  haben,  keine  feierliche  Messe  halten, 
keine  Kleriker  weihen,  und  hat  die  Giiter 
des  Klosters  nicht  zu  verwalten  (c.  2 — 5 
1.  c).  Dagegen  soil  er  dennoch  die  Kloster 
schutzen  und  ihre  Interessen  in  Rechts- 
sachen  vertreten  (c.  19  1.  c).  Die  Nonnen- 
kloster  dagegen  sollte  der  Bischof  nach 
der  Bestimmung  der  Synode  von  Bouen 
650,  c.  10,  visitiren  und  uber  Beobachtung 
der  Regel  und  Einhaltung  der  Clausur 
wachen.  kellner. 

EXEQUIEN,  s.  Todtenbestattung.  ^ 
80* 
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Exite  in  pace  —  ExorciBmus. 


EXITE  IN  PiCE,  discedUe  in  pace,  dito- 
XoeoOe  h  e?pi^viQ,  icopeosoOe  h  eipi^viQ,  die 
Schlussformel  aller  alten  Liturgieen,  mit 
welcher  der  Diakon  die  versammelte  Qe- 
meinde  entlasst.  Chrysost,  Horn.  LII:  in 
eo8,  qui  pascha  ieiunant;  V  713  (Horn.  LV, 
ed.  Francof.,  637).  Vgl.  Bingham  V  324, 
VI  494  f. 

ESOKATAKOIAOI  hiessen  in  Constanti- 
nopel  die  gewissermassen  das  Rathscollegium 
des  Patriarchen  bildenden  vornehmsten  Wlir- 
dentrager,  der  Oeconomus  magnus,  der  Sa- 
cellarius,  der  Skenophylax  oder  Cimdiarcha, 
der  Chartophylax  magnm,  wozu  spater  auch 
noch  der  Protecdicus  oder  Defensor  trat. 
Dem  Rang  nach  gingen  diese  Dignitare  all- 
mahlig  in  der  byzantinischen  Kirche  alien 
Bischofen  vor,  ahnlich  wie  spater  die  romi- 
schen  Cardinale  im  Abendlande,  doch  hat- 
ten  sie  keinen  officiellen  Einfluss  auf  die 
Besetzung  des  Patriarchenstuhls.  Die  Ety- 
mologie  des  Wortes  ist  dunkel;  Ducange 
(Gloss.  Graec.  409)  vermuthet,  es  sei  von 
xaToxoiXat,  der  untere  Flur  des  Chorraumes, 
hergeleitet,  ausserhalb  dessen  diese  Wiir- 
dentrager  auf  einer  Erhohung  oder  Platt- 
form  ihre  Sitze  batten.  Vgl.  noch  Gori 
Euchol.  not.  291;  3f ocrt  Hierol.  i.  v.;  Tho- 
massin.  Eccl.  disc.  I,  2,  99,  §  10;  Augusti 
Handb.  I  206  f.;  Daniel  Cod.  lit.  IV  702. 

ESOMOAOnCE,  8.  Beicht,  Busse. 

E20M0A0rH2EQ2  ^AAMOS,  paalmus 
confessionis,  der  Busspsalm  xax  iioyf^"*^  der 
besonders  in  den  nachtlichen  Versammlun- 
gen  der  Christen  wahrend  und  auch  nach 
Ablauf  der  Verfolgungen  gebetet  wurde; 
BasU.  Ep.  LXin  ad  Neocaes.  (UI  96);  vgl. 
Athanas,  Ep.  ad  Marcellin.  de  interpretat. 
psalm.  (I  975,  ed.  Paris.  1698,  995).  Dazu 
Bingham  V  333  f. 

ESONAPeEa.  Der  Narthex  (s.  d.  A.) 
lag  in  den  griechischen  Kirchen  an  dem 
westlichen  Abschlusse  des  Langhauses; 
ausser  diesem  batten  einzelne  Klosterkirchen 
des  Morgenlandes  noch  ausserhalb  des  Kir- 
chengebaudes  liegende,  wol  an  denselben 
angelehnte  Raumlichkeiten,  welche  ,Aussen- 
Narthex^  genannt  wurden  und  in  denen  die 
Monche  ungestort  von  der  Menge  ihren 
Bussiibungen  obhegen  konnten.  So  soil  die 
Ha^a  Sophia  in  Constantinopel  deren  zwei, 
nach  Andern  (Cedrenus)  sogar  vier  gehabt 
haben.  Vgl.  Daniel  Cod.  lit.  IV  202;  Smith 
Diet.  I  650. 

EXOBCISMUS.  Vgl.  das  oben  zu  Ener- 
gumeni  Gesa^e.  Zur  Erganzung  des  betr. 
Artikels  Nachstehendes. 

1)  Die  Gewalt,  wie  sie  den  Jiingem  iiber- 1 
tragen  war,  darf  nicht  als  bloss  charisma- 1 


tische,  sondem  muss  als  amtliche  auf- 
gefasst  werden,  und  sie  ist  mit  dem  kirch- 
lichen  Amte  auf  ihre  Nachfolger  uberge- 
gangen  und  wird  ebenso  wie  jenes  fort- 
dauemd  in  der  Kirche  geubt.  Wie  bald 
diese  Vollmacht  als  eine  besondere,  nicht 
bloss  als  amtliche  Ausrtistung  der  hdberen 
kirchlichen  Wiirden,  des  Diakonats,  des 
Presbyterats  und  Episkopats,  sondem  als 
selbstandiger  Ordo  (exorcistatus)  verliehen 
wurde,  wissen  wir  nicht.  Um  die  Mitte  des 
3.  Jahrh.  finden  wir,  obgleich  die  Gewalt 
des  Exorcisirens  von  Cyprian  noch  fiir  das 
Recht  eines  jeden  Christen  angesehen  wurde 
(Le  Nourry  in  Cypr,  Disc.  c.  3,  a.  2,  11 
1610  sq.),  Exorcisten  in  grosser  Anzahl  in 
Rom  {Cornel.  Ad  Fabium  bei  Eus.  VI  43), 
wol  auch  in  Kleinasien  (FirmUian.  ad  Cypr. 
Ep.  76).  Auch  die  Const.  Apost.  Vm  26 
kennen  ein  solches  Amt.  Dass  die  Exor- 
cisten nach  denselben  ohne  Handauflegung 
zu  ihrem  Amte  berufen  und  geweiht  wer- 
den, kann  unmoglich  als  Beweis  dafdr  gel- 
ten,  dass  sie  den  E.  bloss  als  charisma- 
tische,  nicht  auch  als  amtliche  Handlung  be- 
trachten.  Auf  dem  Concil  von  Aries  314  fin- 
den wir  Exorcisten  aus  Vienne,  Trier,  Lyon, 
Saragossa  und  anderen  Kirchen.  Und  auch 
die  gpiechische  Kirche,  in  der  allerdings 
ofter  ein  Diakon  oder  Lector  den  Dienst 
des  Exorcisten  versah,  wie  Romanus  in 
Caesarea  und  Prokop  in  Scythopolis  (Eu- 
seb.  De  martyr.  Pal.  c.  2  und  dazu  Ruinart 
Acta  mart.  1859,  387;  s.  CeiUier  m  455 
und  Binterim  Denkw.  VII,  2,  223),  kennt 
Exorcisten,  was  manchmal  bezweifelt  wurde. 
So  erfahren  wir  von  einem  Martvrer  Aga- 
tho  (14.  Febr.),  der  in  Alexandria,  einem 
gewissen  Cornelius  (23.  Jan.),  der  an 
einer  unbekannten  Kirche  Exorcist  war. 
Das  Concil  von  Laodicea  aber  (c.  24)  ver- 
bietet  alien  in  kirchlichen  Aemtem  Stehen- 
den,  darunter  auch  den  Exorcisten,  den 
Besuch  der  Wirthshauser. 

2)  Unvermeidlich  aus  der  bisherigen  Pra- 
xis erwachsende  Uebelstande  machten  die 
Verordnung  nothwendig,  dass  die  Laien  den 
E.  nicht  mehr  ausiiben  durften,  und  zwar 
nicht  bloss  nicht  mehr  in  der  Kirche,  son- 
dem auch  in  den  Hausem ;  nur  die  hierzu 
vom  Bischof  Geweihten  batten  diese  Be- 
fugniss  (Cone.  Laodic.  c.  26).  Der  Cod,  can. 
ecd.  Afr.  (c.  7)  schreibt  weiter  vor,  dass 
auch  die  ordinirten,  von  Amtswegen  mit 
der  Beschwomng  betrauten  Exorcisten  sich 
an  die  von  der  Kirche  vorgeschriebenen 
und  genau  formulirten  Exorcismen  zu  hal- 
ten  haben.  Innocenz  I  aber  (Ep.  I  ad  De- 
cent, c.  6)  hat  bereits  das  noch  heute  gel- 
tende  Gesetz  gegeben,  dass  auch  der  amt- 
lich  ordinirte  Exorcist  seine  Gewalt  (feierlich 
und  offentlich)  nicht  ausiiben  dtirfe  ohne 
ausdriickliche  Erlaubniss  des  Bischofs  (fiber 
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die  grosse  Controyerse  betr.  dieser  Stelle 
B.  Binterim  VII,  2,  250—255). 

3)  Die  Besessenen  wurden  unter  Abson- 
demof^  von  den  iibrigen  Menschen,  biswei- 
len  auch  unter  ermiidender  ausserlicher  Be- 
schaftigung,  ja  selbst  unter  Yomahme  kor- 
perlicher  Ziichtigung,  die  man  hier  so  wenig 
wie  bei  der  Erziehung  eines  Kindes  als 
Mittel  der  Einwirkung  auf  die  in  den  mei- 
sten  Fallen  gleichzeitig  zu  bessemde  Seele 
*  ausser  Acht  lassen  mochte ,  insbesondere 
aber  mit  Verpflichtung  zum  Fasten  (nach 
Matth.  17,  20;  s. BinterimXU,  2,  259—264), 
durch  E.  (iSopxiofii^c,  iicopxttrpi^c)  zu  heilen 
gesucht.  Demgemass  waren  sie  zu  einer 
besondem  Elasse  vereinigt,  welche,  gleich 
den  Katechumenen  und  BUssem,  von  der 
Gemeinde  abgesondert,  auch  gleich  densel- 
ben  einer  besondem  Behandlung  und  Sorge 
gewfirdigt  wurden.  Nach  dem  ersten  TheUe 
des  Gemeindegottesdienstes  wurden  auch 
fiber  sie  eigene  Gebete  gesprochen  (Const, 
apost.  VIII  6,  7;  Chrysost.  Horn.  18  in 
n  Cor.).  Damit  aber  diirfen  die  eigent- 
lichen  Exorcismen  nicht  verwechselt  werden. 
Diese  werden  von  den  Vatem  (CyrilL  Hier. 
XVI  15)  als  etwas  so  Emstes,  ja  Erschreck- 
liches  geschildert,  dass  schwer  zuglauben 
ist,  man  babe  solche  Scenen  regelmassig 
offentlich  vor  der  ganzen,  zum  Gottesdienst 
versammelten  Gemeinde  sich  entwickeln  las- 
sen.  Es  bestanden  diese  Exorcismen  aus 
Formeln,  die  wol  manchmal,  vielleicht  theil- 
weise  als  Vorbereitung  und  Einleitung  stets, 
Gebete  um  Erhorung  zu  Gott  enthielten 
(Krafft  Hist,  vom  Exorc.  c.  7,  8,  207—256; 
weniger  Bingham  IV  26  und  Blakmore 
Alterthiimer  I  760,  wollen  sie  auf  diese  Ge- 
bete beschranken) ,  welche  aber  jedenfalls 
nach  ihrem  Hauptbestandtheile  eigentliche 
Beschworungen,  ein  wahres  Schelten  (in- 
crepare,  Aug.  Serm.  216,  10,  6;  vgl.  Grig. 
Hom.  24,  1  in  losue)  ausdriickten.  Dazu 
kam  die  wiederholte  Anwendung  des  Kreuz- 
zeichens,  besonders  aber  die  Handauflegung 
(Orig.  Hom.  24,  1  in  los.;  Aug.  De  beat, 
vit.  18;  Greg.  M.  Hom.  29,  4  in  Evang.; 
vgl.  n.  8),  durch  welche  die  Eirche  den 
IJngltlcklichen  in  Schutz  nimmt,  auch  die 
Anwendung  von  Weihwasser  und  geweihtem 
Salz.  Geweihtes  Oel  wurde  zwar  oft  dabei 
gebraucht;  es  hat  aber  den  Anschein,  dass 
dies  nur  bei  charismatischen ,  nicht  aber 
bei  Exorcismen,  welche  von  Seite  der  Kirche 
selbst  ausgingen,  geschehen  ist  {Binterim 
243 — 259).  Dabei  ist  zu  bemerken,  dass 
ihnen  die  Communion  nicht  bloss  nicht  ver- 
boten  war,  sondem  dass  man  sie  ihnen  wo 
mdglich  jeden  Tag  zu  reichen  wfinschte 
(Cassian.  Coll.  Vlf  30) ,  vorausgesetzt  in- 
dess,  dass  sie  zu  ihrer  Befreiung  durch  eif- 
rige  sittliche  Besserung  mitwirkten  und  sich 
des  Gehorsams  gegen  die  Kirche  beflissen 


(Cone.  Araus.  I,  a.  441,  c.  14).  Ueber  die 
Formeln  selber  s.  Lubini  De  form.  verb, 
etc.,  Rost.  1607;  Siegel  Handb.  d.  Alterth. 
II  61  ff.;  Binterim  Yll,  2,  280-309;  vgl. 
die  vielen  Sammlungen  bei  Assemani  Cm. 
lit.  I  135  sqq.;  II  318  sqq. 

4)  Von  besonderer  Wichtigkeit  ist  der 
Tauf-E.  Die  Frage  nach  dem  Alter  des- 
selben  ist  zur  Zeit  der  heftigen  Kampfe  auf 
Seite  des  Protestantismus  (Langemack  Hist, 
catech.  II 143—179 ;  Krafft  Hist,  vom  Exorc. 
c.  8;  Steitz  bei  Herzog  Real-Encykl.  XXI 
223—226)  sehr  viel  erortert  worden.  Noch 
immer  wird  behauptet,  dass  er,  abgesehen 
von  der  Privatmeinung  einiger  Bischofe  auf 
dem  Concil  von  Carthago  256,  erst  seit  dem 
4.  Jahrh.  allgemeiner  Verbreitung  gefun- 
den  (Hofiing  Taufe  I  377—404),  und  dass 
insbesondere  A  u  g  u  s  t  i  n  erst  denselben  auf 
alle  Weise  befordert  babe  (Krafft  107—126; 
Wiedenfeld  De  ex.  orig.  et  mutat.  §  8  bei 
Volbeding  Thes.  comment.  11  150).  Ueber- 
haupt  sei  er  fast  nur  in  Africa  in  Uebung 
gewesen,  der  Orient  insbesondere  babe  sich 
damit  nicht  zurechtfinden  konnen.  Indess  hat 
A  u  g  u  s  t  i  n ,  der  sich  hierfiir  auf  die  alteste 
und  die  allgemeine  Kirche  beruft  (s.  oben 
n.  1),  nie  den  Tauf-E.  aus  seiner  Lehre  von 
der  ErbsQnde,  sondem  gerade  umgekehrt 
aus  der  Thatsache  des  Tauf-E.  selbst  an 
Kindem,  und  an  Kindem  christlicher  Eltern, 
welche  auch  die  Pelagianer  nicht  wegleug- 
nen  konnten,  die  ErbstLnde  erwiesen,  ohne 
dass  jene  ihm  davon  etwas  bestreiten  konn- 
ten. Was  insbesondere  den  Orient  betrifft, 
so  finden  wir  dieselbe  Sitte  dort  genugsam 
bezeugt,  wenn  auch  die  Form  nicht  immer 
der  abendlandischen  gleich  ist.  So  sind  im 
Taufordo  der  syrischen  Jakobiten  acht,  in 
dem  der  syrischen  Maroniten  15  Exorcismen 
enthalten  (Assemani  Cod.  lit.  II  318  sqq.). 
Vgl.  die  Gebete  der  Armenier  (I  172),  Kop- 
ten  (I  146,  156,  158),  Nestorianer  (I  183), 
Antiochener  (I  214). 

5)  Die  Meinung,  dass  der  Tauf-E.  vom 
E.  der  Besessenen  seinen  Ausgang  genom- 
men  babe  (Hofiing  I  377  f.),  oder  als  ob 
man  jedes  Kind  und  jeden  Ungetauften  als 
,vom  Teufel  besessen'  gedacht  habe  (Krafft 
107  ff.;  Wiedenfeld  §  5,  II  146),  wird  von 
Augustin  (Symb.  ad  Cat.  I  1,  2)  entschie- 
den  verworfen.  Lediglich  um  der  Erbsunde 
willen,  sagt  er,  und  sagen  gleich  ihm  die 
iibrigen  Vater  (Gptat.  IV  6;  Gaudent.  5,  1), 
sei  er  eingefQhrt  worden,  als  Vorbereitung 
und  Anfang  der  volligen  Tilgung  der  Stlnde 
imd  Herrschaft  des  Satans  in  der  Taufe 
(Gaudent.  1.  c;  Nicetas  Fragm.  bei  Mai 
Coll.  nov.  Vn  340).  Desshalb  war  er  auch 
nicht  eine  blosse  Sittenpredigt  zur  Busse 
(Wemsdor/De  ration,  exorc. 5,  1,  c.  8 — 10), 
da  er  sonst  bei  Kindem  unbegreiflich  ware 
(Aug.  De  nupt.  et  concup.  I  20,  22 ;  Contr. 
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lul.  VI  5,  11).  Eben  well  er  zur  Tilgung 
des  Bandes,  das  den  Menschen  von  seiner 
Geburt  an  mit  der  Sttnde  verkniipft,  einge- 
fQhrt  ist,  dieses  Band  aber  durch  die  Taufe 
nicht  bis  auf  die  letzten  Ueberreste  vemichtet 
wird,  war  eine  Nachholung  des  E.  nach 
der  Nothtaufe  moglich  (s.  hieruber  die  in- 
teressante  Schrift  von  Duguet  Sur  les  exor- 
cismes,  1727,  120  sqq.,  127  sqq.). 

6)  Im  Allgemeinen  wurde  der  Tauf-E. 
nach  dem  namlichen  Ceremoniel  vorgenom- 
men,  wie  der  E.  liberhaupt,  und  zwar  ofter 
(s.  Eatechumenat  n.  12).  Wie  oft,  wird  an 
keiner  Stelle  genau  angedeutet  und  war 
auch  wol  die  Praxis  an  verschiedenen  Or- 
ten  verschieden  {Cod,  can,  Afr.  85 ;  Leo  M, 
Ep.  13,  ep.  168,  1;  Cone,  Bracar.  II,  1,  9; 
Matisc.  11,  3).  Nur  Siricius  (Ad  Himer. 
c.  2)  spricht  von  taglichen  Exorcismen.  Da- 
mit  verband  sich  Handauflegung  (Tertull, 
Cor.  3;  Leo  M.  Ep.  168,  1;  Cone,  Matisc, 
II,  c.  3;  Gelas,  Sacr.  I  435;  Ordo  Copt. 
Assemani  I  157;  Eucholog.  ib.  I  119,  130), 
und  zwar  haufig  (Cod,  can,  Afr.  85),  ja 
taglich  (Clem,  Horn.  HI  73 ;'  vgl.  oben  n.  5). 
Im  Orient  ward  nach  der  Meinung  Vieler 
(Pelliccia  De  christ.  eccl.  polit.  1782,  I  31; 
Marzohl  und  Schneller  Lit.  Ill  296;  iiber 
Armenien  s.  Windischmann  in  Tilb.  theol. 
Quartalschr.  1835,  28)  damit  auch  Salbung 
verbunden,  fiir  welche  im  Abendland  erst 
spatere  und  nicht  vollig  zweifellose  Zeug- 
nisse  sich  finden  {Cone,  Matisc  II,  c.  3; 
Bdefons,  Cogn.  bapt.  21,  14).  Manchmal 
wurde  den  Eatechumenen  dabei  das  Haupt 
verhiiUt  {Cyr,  Procat.  9).  Oft,  wahrschein- 
lich  immer,  mussten  sie  auch  selber  eine 
Abrenunciatio  sprechen  (s.  d.  A.  Eatechu- 
menat n.  12;  fiber  die  Sitte  der  exsufflatio 
und  insufflatio  s.  ebend.). 

7)  Seit  alter  Zeit  wendet  die  Eirche  den 
E.  auch  an  leblosen  Dingen  an.  Auch 
hier  hat  er  denselben  Sinn,  wie  beim  Tauf- 
E.  Nicht  das  Geschopf  Gottes  als  solches 
wird  exorcisirt,  sagt  Augustin  (Symb.  ad 
Cat.  11,2).  Aber  durch  die  Sttnde  ist 
auch  fiber  die  unfreie  Creatur  der  Fluch 
gekommen  (Gen.  3,  17;  4,  11),  und  auch 
sie  seufzt  nach  Erlosung  aus  der  Enecht- 
schaft  des  Verderbens  (Rom.  18,  19.  22). 
Also  hat  dieser  E.,  wie  er  schon  frfihe  am 
Wasser,  besonders  am  Taufwasser,  ebenso 
am  Oele  vorgenommen  wurde  {Theodot  Ex- 
cerpta  82;  Cypr,  Ep.  70;  Greg,  Tur,  Glor. 
mart.  24;  Cgrill.  Cat.  XX  3),  die  Bedeu- 
tung  einer  Vorbereitung  zur  Aufnahme  der 
heiUgenden  Eraft  in  aer  darauffolgenden 
Segnung  (vgl.  oben  n.  5).  S.  Drey  in  Tub. 
theol.  Quartalschr.  1835,  614  ff.;  Dieringer 
eb.  1836,  256—280;  Benger  Past.  H  492 
bis  495). 

[Litteratur:  Abhandlungen  De  exor- 
cismo  von  Becman  J,  C,  Francof.  ad  V. 


1689,  4«;  Beronius  M,,  Ups.  1740;  Heshu- 
sius  T,,  Magd.  1562;  rec.  Hal.  1570,  1590; 
deutsch  eb.  1591;  Mayer  G.  T,,  Hehnst 
1661 ;  Zeitfuehs  J,  A,,  Nordhus.  1700^  Co- 
ens  S,  Libertas  christ.  in  capita  de  exor- 
cismo,  Viteb.  1661 ;  Chladenius  Jlf .  De  ab- 
renuntiatione  baptismali,  ib.  1713;  DaJhy 
C,  J,  Sententiae  doctor,  evangel,  de  exor- 
cismo,  Herbip.  1612;  Eisenlohr  C.  F.  Ueber 
den  Urspr.  und  Sinn  der  Entsagungsformel 
bei  der  Taufe,  in  Bengels  Archiv  III  285 
bis  300;  Fritzsche  C.  F.  Ueber  den  Exorc, 
in  Henke^s  N.  Magaz.  VI,  1,  95  ff.;  Geret 
J.  G,  De  exorcistis  et  ostiariis,  Onold.  1747; 
Gerhard  J,  De  exorcismo,  quatenus  in  ba- 

Stismo  locum  habet,  Jen.  1657;  Hentsehd 
{,  Exorc.  ceremon.,  Viteb.  1671;  Hoecker 
De  exorc,  Jen.  1736;  Jaehmann  De  exorc 
in  baptismo  origine,  Regiom.  1834;  Hof- 
steiter  J,  De  abrogatione  exorc.  in  baptism., 
Jen.  1591 ;  Johannides  C,  De  exorc.  et  gy- 
naeceo  baptismo,  Herbip.  1612;  Kiifelmann 
Vom  Exorcismo,  Halle  1551;  Kraft  J,  M, 
Hist,  vom  Exorc,  Hamb.  1750;  Kracke- 
tmtz  De  praepostera  exorcismi  abrogations, 
Rost.  1703;  Lagi  D,  De  exorc.  bi^tistico, 
Gryph.  1660;  Langemaek  Von  dem  Exorc 
bei  der  Eindertaufe,  in  dessen  Hist  catech. 
II  133;  Luhinus  E,  De  formula  verboram 
quae  baptismo  declarationis  causa  praemitti 
Solent,  quam  exoroismum  vocant,  Rost.  1607; 
Pol  G,  Bedenken  vom  Exorc.  bei  der  Ein- 
dertaufe, Frankf.  1704;  Spenei'  P.  J,  Was 
von  dem  bei  der  Taufe  gewohnlichen  Ex- 
orcismus zu  halten  sei,  s.  1.  1693;  StoUe 
De  or.  exorc  in  bapt.,  Jen.  1735;  VoHiui 
Hiob  De  exorcismo  infantum  baptizando- 
rum,  in  dessen  Disputt.  sel.  Ill  1173;  Wag- 
ner G,  L,  De  exorcistis  vet.  eccl..  Lips, 
1755 ;  ders,  De  antiquiss.  exorcismi  in  sacri 
baptismi  usu,  ib.  1756;  WaUh  C.  W.  F. 
De  pompis  satanae,  Gottg.  1758;  Wiedm- 
fdd  C.  W,  De  exorc.  orig.,  mutatione  de- 
que huius  ritus  peragencU  ratione,  Marb. 
1824  (abgedr.  bei  Volbeding  Thes.  comm. 
sel.  n  137  ff.);  Wemsdorf  De  vera  ratione 
exorcismorum  eccl.  vet.,  Viteb.  1749;  Du- 
guet Sur  les  exorcismes,  1727,  die  beste 
Schrift  fiber  den  Gegenstand.  Vgl.  noch: 
Viceeomitis  De  antiq.  baptismi  ritibas  ac 
caeremoniis,  c  29 — 33;  Bingham  Antiqq. 
n  19,  IV  29;  Schone  Geschichtsforsch.  lU 
306;  Augusti  Denkw.  VII  268—295;  Hdb. 
n  427  f.,  in  402  ff.;  Binterim  Denkw.  VH, 
2,  180—309;  Probst  Sacramente  und  Sa- 
cramentalien  in  den  ersten  drei  Jahrh. 
16—32;  Martkne  De  antiq.  eccl.  ritib.  lib. 
m,  c  9;  Gerbert  Disq.  VII  in  Liturg. 
Aleman.  (vorzfigliche  Ausflihrung) ;  (Brand- 
mayerf)  Theorie  von  den  Wirkungen  des 
Teufels  und  von  der  Oswalt  der  Eirche 
wider  denselben,  Frankf.  1777.    E.] 

AD.   WEISS. 
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EXORCISTEN  und   EXORCISTENAMT. 

Unter  Exorcisten  (iEopxitJT^c)  veretehen  wir 
im  Allgemeinen  diejenigen  Personen,  welche 
die  Damonen  aus  den  Leibem  der  Beses- 
senen  (Energumenen)  vertreiben.  So  lange 
kraftig-lebendiger  und  reiner  Glaube  cGe 
ersten  Christen  beseelte,  war  die  Gabe,  die 
Teufel  auszutreiben ,  eine  Wunder-  und 
Gnadengabe  des  hi.  Geistes  (Charisma),  die 
er  zum  Besten  der  Kirche  austheilte,  ohne 
Rucksicht  auf  Stand  oder  Geschlecht  der 
Personen.  Daher  sehen  wir  in  den  ersten 
drei  Jahrhunderten  Laien  wie  Eleriker  die 
Exorcismen  Yomehmen.  Origenes  Contr. 
Cels.  1.  Vn  334  berichtet,  dass  nicht  we- 
nige  Christen  die  Teufel  austrieben  und  jene 
seien  .teicoTat*.  Von  Gregor  Thaumaturgus 
erzahlt  Socrates  Hist.  eccl.  IV  27,  dass  der- 
selbe  noch  als  Laie  viele  Wunder  gewirkt 
und  Damonen  beschworen  habe.  Auch 
Frauenspersonen  waren  mit  dieser  Wunder- 
gabe  ausgertlstet.  Vgl.  Vit.  s.  Euphrasiae 
in  Vit.  PP.  c.  29,  p.  359  ap.  Rostceid,  Mit 
dem  Zuriicktreten  der  Charismata  scheinen 
von  der  Kirche  durch  Frommigkeit  ausge- 
zeichnete  Glaubige  mit  dem  Amte  eines 
Exorcisten  betraut  worden  zu  sein  imd  aus 
jenen  der  besondere  kirchliche  Ordo  exor- 
cifltarum  sich  entwickelt  zu  haben,  ohne  zu 
bestreiten,  dass  immerhin  Bischdfe  und  Prie- 
ster  die  Exorcistae  ordinarii  der  Kirche  wa- 
ren. S.  Bingham  Orig.  eccl.  II  21.  Einen 
bestimmten  kirchlichen  Ordo  exorcistarum 
niedem  Ranges  in  der  Hierarchie  finden 
wir  bereits  in  dem  Briefe  des  Papstes  Cor- 
nelius an  den  Bischof  Fabius  von  Antio- 
chien,  wo  von  52  Exorcisten  der  romischen 
Kirche  neben  den  anderen  niederen  Ordi- 
nes  die  Rede  ist  (Euseb.  Hist.  eccl.  VI  43) ; 
in  dem  Briefe  des  Firmilianus  an  Cyprian 
(unter  den  cyprianischen  Briefen  der  76.); 
in  den  Constit  apost.  Vni  28;  bei  Cgpr, 
Ep.  70  ad  Magn.  und  Tract,  ad  Demetr., 
und  in  dem  can.  26  der  Synode  von  Lao- 
dicea:  ,dass,  wer  vom  Bischofe  nicht  ver- 
ordnet  ist,  nicht  exorcisiren  diirfe,  weder 
in  den  Kirchen,  noch  in  den  Hausem'.  Wir 
haben  hier  bereits  eine  Regelung  des  Ex- 
orcisten ex  ordine,  wahrend  friiher  der 
Exorcist  ex  gratia  in  Beziehung  auf  Zeit, 
Ort  und  Art  seiner  Thatigkeit  grossen  Spiel- 
raum  hatte.  Der  alteste,  namentlich  auf- 
gefiihrte  Exorcist  der  alten  Kirche  diirfte 
wol  jener  Petrus  sein,  der  nach  dem  Mar- 
iyroL  Rom,  sub  2.  lun.  zugleich  mit  dem 
Presbyter  Marcellinus  unter  Diocletian  zu 
Rom  den  Martyrtod  erlitt.  Auch  die  alt- 
christlichen  Inschriften  geben  Beweise  von 
dem  hohen  Alter  des  Standes  der  Exor- 
cisten, der  unter  den  Grabschriften 
vielfach  angefQhrt  ist.  [Exorcisten  wer- 
den  auf  epi^aphischen  Denkmalem  genannt 
u.  a.  bei  Muratori  Thes.   1861^  (BASSI- 


LIANVS  AESSORCISTA);  Marangoni  Act. 
s.  Victorin.  81;  Oder  id  Inscr.  Syll.  258 
Cardinali  Iscriz.  Velit.  213;  Boldetti  415 
Marini  bei  Mai  383  • ;  Cavedoni  Cim.  crist 
di  Chiusi  132  (=  Liverani  Spicil.  772); 
Ferret  V,  LXV  5;  Mommsen  Inscr.  Nap.  n. 
1293.  De  Rossi  R.  S.  U  275,  tav.  XXXVH", 
Bull.  1868,  11,  der  auch  auf  den  Stein  von 
Brescia  aufmerksam  macht,  auf  welchem 
von  dem  Bischof  Flavins  Latinus  ausdriick- 
lich  angemerkt  wird,  dass  er  zw51f  Jahre 
das  Exorcistat  bekleidet  hatte  (EXORC  * 
AN  *  Xn  .  .  .).  Auffallend  ist,  dass  die 
Inschriften  GalUens,  Spaniens  und  Englands 
die  Wiirde  des  Exorcistenamts  kein  einzi- 
gesmal  erwahnen.  Ueber  bildliche  Darstel- 
lungen  von  Exorcisten  vgl.  oben  den  Art. 
Energumenen.    K.] 

Von  den  einem  angeblichen  Cone.  Carth, 
IV  vom  J.  398  zugeschriebenen,  immerhin 
alten  Kanones  redet  can.  7  bereits  bestimmt 
von  dem  Ritus  der  Ordination  eines 
Exorcisten.  Dort  heisst  es ;  ,exorcista,  cum 
ordinatur,  accipiat  de  manu  episcopi  libel- 
lum,  in  quo  scripti  sunt  exorcismi,  dicente 
sibi  episcopo:  accipe  et  commenda  memo- 
riae et  habeto  potestatem  imponendi  manus 
super  energumenum,  sive  baptizatum  sive 
catechumenum.^  Mit  diesem  Kanon  ist  auch 
die  wesentlichste  Function  eines  Exor- 
cisten angegeben,  welche  darin  bestand,  die 
Energumenen  (s.  d.  A.)  durch  Handeauf- 
legung  und  Gebet  zu  beschworen.  Dies 
geschah  offentlich  in  der  Kirche  wahrend 
der  feierlichen  Liturgie,  zugleich  mit  der 
Handeauflegung  des  Bischofs,  ohne  einen 
hauslichen  Exorcismus  auszuschliessen.  Ob 
bei  den  Exorcismen  mit  der  Handeauflegung 
auch  eine  Salbung  mit  Oel  verbunden  ge- 
wesen,  lasst  sich,  wenigstens  insoweit  dabei 
eine  bindende  kirchliche  Vorschrift  in  Frage 
kommt,  nicht  sicher  nachweisen.  Den  E5i- 
ergumenen  gegenUber  batten  die  Exorcisten 
die  weitere  Pflicht,  an  jedem  Tage,  auch 
wenn  es  kein  liturgischer  war,  jenen  Lei- 
denden  die  Hande  aufzulegen  und  iiber  sie 
zu  beten;  sie,  um  dem  Miissiggang  vorzu- 
beugen,  mit  mancherlei  Verrichtungen,  z.  B. 
mit  Reinigung  der  Kirchen,  zu  beschaftigen 
und  ihnen  ebendaselbst  ihren  taglichen  Le- 
bensunterhalt  zu  reichen.  So  angeblich 
Cone,  Carthag.  IV,  a.  398,  c.  90,  91  u.  92. 
Aber  auch  mit  den  Katechumenen  batten 
sich  die  Exorcisten  zu  beschaftigen.  Sie 
mussten  die  Beschworungen  mit  den  Kate- 
chumenen vomehmen,  sei  es,  dass  diese 
wirklich  Energumenen  waren  (s.  oben  die 
Ordinationsformel),  sei  es,  dass  sie  einfach 
den  regelmassigen,  vor  der  Taufe  angeord- 
neten  Exorcismen  unterworfen  wurden  (Va- 
les, Not.  in  Euseb.  de  martyr.  Palaest.  c.  2), 
wobei  die  hoheren  Kleriker  den  Exorcismus 
begonnen,  die  Exorcisten  fortgesetzt  zu  ha- 


Digitized  by 


Google 


472 


E?ouOevY)(xevot  —  Esechiel. 


ben  scheinen.  Vgl.  Binterim  Denkw.  I,  1, 
804.  Einzelne  Thatsachen  lassen  die  Ex- 
orcisten  auch  als  Eatecheten  fUr  die  auf 
die  Taufe  Vorzubereitenden  erscheinen.  Fiir 
die  griechische  Kirche  wenigstens  bezeugt 
dies  Balsamon  in  seiner  Auslegung  des  Con- 
cils  von  Laodicea  c.  6 ;  sonst  war  vielleicht 
das  Katechetenamt  der  Exorcisten  auf  die 
Energumenen  beschrankt.  Dies  ist  die  Pra- 
xis der  alten  Kirche  beztlglich  der  Exor- 
cisten, deren  Wirkungskreis  in  spateren 
Jahrhunderten  freilich  ein  sehr  veranderter 
wurde.  krCll. 

ESOreENHMENOI.  Da  in  Korinth  die 
Unsitte  eingerissen  war,  dass  die  Glaubigen 
ihre  Rechtsstreitigkeiten  Yor  die  heidnischen 
Gerichte  brachten,  so  sah  sich  der  Apostel 
genothigt,  mit  scharfer  Ruge  dagegen  auf- 
zutreten  (I  Kor.  6,  1  ff.).  Er  sieht  darin 
eine  Verkennung  der  Wiirde  des  Christen, 
der  ja  berufen  sei,  dereinst  die  Welt,  ja 
die  Engel  zu  richten  (v.  2—3).  Auch  den 
Juden  gait  die  Anrufung  heidnischer  Ge- 
richte als  unerlaubt.  Cfr.  Tr.  Tanchuma 
f.  92,  2:  ,8tatutuni  est,  ad  quod  omnes 
Israelitae  obligantur,  eum,  qui  litem  cum 
aliis  habet,  non  debere  eam  tractare  coram 
gentibus.^  Die  Romer  batten  ihnen  dess- 
halb  gestattet,  privatrechtliche  Streitigkeiten 
Yor  die  Synagogengerichte  zu  bringen  (los. 
Antt.  Xrv,  10,  14).  Um  nun  unter  den 
Glaubigen  dieses  Uebel  wirksam  auszurotten, 
fordert  Paulus  sie  auf,  Yon  einer  Befugniss 
Gebrauch  zu  machen,  welche  das  romische 
Recht  den  Parteien  einraumte,  sich  selbst 
Schiedsrichter  zu  wahlen ;  und  zwar  soUten 
sie  dazu  touc  i5ou^vT)fjLlvooc  Iv  t^  ixxXT)(j(«^ 
nehmen  (y.  4).  Sowol  der  Wortlaut  als 
auch  der  Zusammenhang  nothigt,  die  Ge- 
ringsten  unter  den  Glaubigen  zu  Yerstehen. 
So  haben  es  auch  die  alten  Ausleger  durch- 
gehends  genommen  (Chrysost.,  Theodoret,, 
Oecum,,  Theophyl)^  Yirahrend  ein  Theil  der 
Neueren  E.  ai^  die  Heiden  bezieht  und 
den  ganzen  Satz  als  YorwurfsYolle  Frage 
auffasst.  Dass  der  Apostel  gerade  die  Ge- 
ringsten  mit  den  Rechtshandeln  betraut  wis- 
sen  will,  soil  andeuten,  wie  tief  derartige 
Dinge  unter  der  Wiirde  des  Glaubigen  lie- 
gen.  Auf  Grand  unseres  Satzes  entwickelte 
sich  nun  die  Gewohnheit,  das  Schiedsrichter- 
amt  regelmassig  den  Bischofen  zu  iibertra- 
gen.  Bald  forderten  auch  die  Eanones  die- 
selben  auf,  sich  mit  Eifer  diesem  Amte  zu 
widmen.  Die  Entscheidungen  des  Bischofs 
waren  Anfangs  natiirlich  reine  PriYatsache 
und  ihre  Befolgung  lediglich  dem  Gewissen 
des  Einzelnen  anheimgegeben.  Schon  der 
erste  christliche  Kaiser  gestattete  aber  im 
J.  321  ausdriicklich,  in  btlrgerlichen  Strei- 
tigkeiten das  Urteil  der  Bischofe  anzurufen, 
selbst  wenn  der  Process  bereits  bei  dem 


weltlichen  Gericht  anhangig  gemacht  war; 
und  es  sollte  dann  deren  Entscheidung,  wie 
die  des  Kaisers  selbst,  als  unabanderlich  gel- 
ten  und  ohne  Weiteres  Yon  den  weltlichen 
Behorden  YoUstreckt  werden  (Haenel  No- 
Yell,  constit.  475;  cfr.  Sozom.  H.  e.  I  9). 
Die  Yoraussetzung  dabei  war,  dass  beide 
Parteien  sich  dahin  geeinigt  batten,  die 
Sache  Yor  das  bischofliche  Gericht  zu  brin- 
gen. Spater  ^g  Constantin  noch  weiter, 
indem  er  bestimmte,  dass  jede  Yon  beiden 
Parteien,  selbst  wider  Willen  der  andem, 
die  Entscheidung  des  Bischofs  anrufen  konne 
{Haend  1.  c.  445).  Letztere  Befugniss  wurde 
indessen  Yon  Arcadius  und  Honorius  Yrieder 
aufgehoben  (Walter  K.-Recht  §  182).  Diese 
Einrichtung,  die  Anfangs  sehr  segensreich 
wirkte,  kam  in  den  germanischen  Reichen 
bald  ausser  Gebrauch;  im  Orient  hat  sie 
sich  zum  Theil  bis  heute  erhalten. 

August  Confess.  VI,  c.  3  schildert  in  leb- 
haften  Ausdriicken,  wie  sehr  Ambrosius  Yon 
derartigen  Geschaften  in  Ansprach  genom- 
men war.  Als  er  dann  spater  Bischof  ge- 
worden,  musste  er  selbst  das  Driickende 
dieser  Last  empfinden  (Possid.  Vit.  August. 

c.  19).  Vgl.  seine  Klagen  dariiber  De  op. 
monach.  c.  37.  hosler. 

EZECHIEL.  Die  Vision,  welche  E.  in 
medio  campi,  qui  erat  plenus  ossibus  (Ezech. 
37,  1),  hatte,  musste  naturgemass  in  der 
grossen  Nekropolis  der  Katakomben  als  Bild 
der  allgemeinen  Auferstehung  der  Todten 
sich  darbieten;  war  sie  ja  als  Typus  dieses 
Fundamentaldogmas  des  Christenthums  nach 
den  Worten  TeriuUiana  De  resurrect,  c.  29 
(Ezechiel . . .  nostram  futuram  restitutionem 
clare  demonstrat)  und  nach  Hieronymus  im 
Munde  aller  Christen:  famosa  est  Yisio  et 
omnium  ecclesiarum  lectione  celebrata  (Hie- 
ron.  in  Ezech.  37).  Wir  finden  dieselbe 
auf  zwei  romischen  Sarkophagen  im  Late- 
ranmuseum  (Bosio  425;  Arinqhi  R.  S.  I 
327,  II  161;  BoUaH  TaY.  XXXVIU  und 
CXXXIV,  dazu  p.  93 ;  d'Agincourt  Sc.  XH ») 
auf  dem  Yon  F.  Schultze  Arch.  Stud.  99  f., 
Fig.  20,  publicirten  Sarg  aus  ViUa  Ludo- 
Yisi,  Yielleicht  auch  auf  dem  jetzt  im  Lateran- 
museum  befindlichen  Sarkophag  aus  dem 
Coemeterium  S.  Sebastiano  (wo  Aringhi  II 
398  an  die  Auferweckung  des  Sohnes  der 
Sunamitin  durch  Elisa  denkt;  vgl.  dazu  Bot- 
tart  ni  181,  taY.  CLXXXXV  und  V.  SchuUze 
a.  a.  0.  100)  und  auf  einer  zu  K51n  ge- 
fundenen  Goldglasschtlssel  (Jahrb.  d.  Ver. 

d.  Alterthumsfr.  im  Rh.  XLH,  Taf.  V)  dar- 
gestellt.  Der  Prophet,  mit  Tunica  und  Pal- 
Bum  bekleidet,  streckt  auf  den  beiden  Sar- 
kophagen die  Hand  iiber  zwei  nackte  Man- 
ner, welche  Yor  ihm  stehen,  sowie  fiber 
einen  dritten  und  zwei  Kopfe  aus,  welche 
am  Boden  liegen ;  der  eine  Yon  den  beiden 
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letzteren  ist  ein  noch 

fleiflchloser    Sch&del 

(s.  unsere  Fig.  158). 

Auf   der    Goldglas- 

patene   hat  er   den 

Stab  fiber  einen  Kopf, 

sowie  fiber  Arme  und 

Beine ,    welche    am 

Boden  liegen,  aus- 

geetreckt.    Ossa  au- 

dite  verba   Domini. 

Haec  dicit  Dominus 

Bens    ossibus     his : 

ecce  ego  intermittam 

in   Yos   spiritum    et 

vivetis  .  .  .    Factus 

est  autem  sonitus . . . 

et   accesserant   ossa 

ad  ossa  . . .  et  ecce 

super   eos  nervi   et 

cames     ascenderunt 

. . .  et  ingressus  est  in  ea  spiritus  et  vixe- 

runt  (Ezech.  37,  4—10). 

Der  Prophet  erscheint  auf  beiden  Sarko- 
phagen  als  unbartiger  Jfingling,  auf  dem 
ersten  eine  Rolle  als  Sinnbild  der  Prophe- 
tenwfirde  in  der  Hand  tragend.  Neben  ihm 
steht  auf  diesem  Sarkophage  ein  unbartiger 
Jungling,  auf  dem  andem  ein  bartiger,  ihn 
segnender  Mann,  nach  Analogie  anderer 
Darstellungen  wol  der  Erloser,  nicht,  wie 
Martigny  (v.  Ezechiel)  meint,  ein  Schfiler, 
welche  Deutung  auf  dem  zweiten  Sarko- 
phage schon  durch  das  hohere  Alter  und 
die  segnende  Handbewegung  ausgeschlossen 


Fig. 
Tision  Ezechiels  (nMh  B 


ist.  Unsere  Erkla- 
rung  wird  bestatigt 
durch  die  Goldglas- 
patene:  der  Stab  in 
der  Hand  des  Pro- 
pheten  ist  ebenfalls 
Ausdruck  der  gott- 
lichen  Macht,  in  wel- 
cher  er  die  Todten 
ins  Leben  zurfick- 
rief,  wenn  man  nicht 
wegen  dieses  Stabes 
annehmenmuss,  dass 
derEunstlerdengott- 
lichen  Erloser  selbst, 
welcher  das  Wunder 
durch  den  Propheten 
wirkte,  habe  darstel- 
len  woUen  (s.  Stab, 
und  Palmer  An  In- 
troduction 12). 
Es  bedarf  kaum  eines  Nachweises,  dass 
das  christliche  Alterthum  in  dieser  Darstel- 
lung  ein  Bild  seiner  grossen  Hoffnung  in 
alien  Leiden  und  Yerfolgungen  (fiducia 
Christianorum  est  resurrectio  mortuorum, 
TeriuU,  De  resurr.  1) '  erblickte.  Wir  be- 
schranken  uns  auf  die  Anffihrung  der  Worte 
des  hi.  Ambrosius :  magna  Dei  gratia,  quod 
futurae  resurrectionis  propheta  testis  adhi- 
betur,  ut  nos  quoque  ex  oculis  videremus 
{Amhros,  Lib.  de  fid.  res.  II  73,  ed.  Yen. 
1751,  IV  221;  cfr.  Paulin.  Nol  Pooem. 
XXV  de  obit.  Dei  pueri  v.  305—320). 

HEUSER. 


158. 

ottari  Tar.  XXXVIII). 


R 


FABABIUS.  Um  den  Sangern  klang- 
Yollere  Stimmen  zu  geben,  liess  man  sie 
im  Alterthum  von  manchen  Speisen  sich 
enthalten  und  nur  Hfilsenfrfichte  geniessen. 
Plin.  Hist.  nat.  XX  6 ;  Isidor,  Hisp.  De  div. 
off.  n  12.  Daher  ein  altes  Glossar  bei 
Ducange  i.  v. ;  vocalis,  fabarius,  cantor, 

FABRIC  A  9  ursprfinglich  gleich  opus  pu- 
blicum, Leg.  13  Cod,  Theod.  de  praetor. 
(VI  4);  Leg.  14,  30  de  oper.  publ.  (XV  1), 
daher  fabricatio  publica  =  opus  publicum, 
Leg.  2  de  sepulcr.  (IX  17).  Besonders  ffir 
die  offentliche  Werkstatte  gebraucht,  in 
welcher  Waffen  geschmiedet  wurden  {Am- 
mian.  Marcellin,);  dann  ffir  jegliche  offi- 
cina  fibertragen  und  ffir  die  zur  Erhaltung 
der  Kirchen  bestimmten  Einkfinfte  und  ihre 
Verwaltungsgebaude.  Ffir  die  officina  des 
Kirchenbaues  (s.  d.  A.)  steht  der  t.  in 
einigen  Inschriften  (Marini  bei  Mai  Script, 
vet.  V  104,  n.  2  und  de  Rossi  Bull.  1878, 
21,  Inschrift  gefunden  zwischen  Constan- 


tino und  Tebessa:  ad/AbB.  CATHOLICA  || 

RV  ECLESIa')('  II  RAM),  wozu  de  Rossi 

die  Stellen  aus  Constantins  d.  Gr.  Briefen 
an  die  africanischen  Bischofe  vom  J.  330 
citirt,  in  welchen  die  Ausdrficke  basilica 
ecclesiae  catholicae,  quam  in  Constantina 
civitate  iusseram  fabricari  und  ecclesiae  fa- 
bricatione  vorkommen.  kraus. 

FACIALIS,  faciale  =  Orarium,  ein  lin- 
nenes  Tuch  zum  Abtrocknen  des  Schweisses 
auf  dem  Antlitz.  Aus  dem  MA.  hat  Du- 
cange i.  V.  eine  Anzahl  Belegstellen  ge- 
sanunelt,  doch  kommt  das  Wort  auch  schon 
im  Alterthum  vor.  Pallad.  Hist.  Lausiac. : 
o5x  8d^vT)v  e^op&jev  ixxic  ^axioXioo.  Nomo- 
can.  ed.  Bapt.  Coteler.  c.  50. 

FACITERGIUM,  dasselbe  wie  Facialis 
(s.  0.).  Isidor,  XIX  25;  Fortunat,  Vit.  s. 
Radegund.  c.  2;  Greg,  Tur.  Vit.  Patr.  c.  8 
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etc.;  Regul.  s.  Isidor.  c.  14;  s.  Ducange 
L  v.;  Caesarii  Regul.  ad  virg.  c.  42.  Vgl. 
Barium. 

FIGKELN,  8.  Lichter. 

FAHNEN.  Der  kirchliche  Gebrauch,  bei 
Umgangen  F.  voranzutragen ,  geht  wahr- 
scheinlich  auf  das  die  alten  Vexilla  mit  dem 
Drachen  ersetzende  Labarum  Constantins 
zuriick  (s.  d.  Artt.  Draconarius  und  Laba- 
rum). Lange  Zeit  hindurch  durften  unter 
den  christliclien  Vexilla  nur  das  Kreuz  (Vor- 
tragekreuz)  zu  verstehen  sein,  wie  auch  in 
dem  kirchlichen  Hymnus  Vexilla  regis  pro- 
deunt.  Den  Gegensatz  driickt  Aldhelm, 
Laud.  virg.  aus  in  den  Worten:  praemisso 
Christi  labaro  tutus  et  Christi  vexillo  arma- 
tus  nee  venenata  draconum  detrimenta  tre- 
mebundus  extimuit. 

Seit  welcher  Zeit  von  den  Vortragkreuzen 
unterschiedene  F.  in  unserm  heutigen  Sinne 
aufkommen,  ist  nicht  mit  Bestimmtheit  zu 
sagen.  Augusti  Handb.  Ill  347  diirfte  Recht 
haben,  wenn  er  bei  Greg,  Tur,  Hist.  Franc. 
V  4  (cum  psallentes  de  ecclesia  egressi  ad 
s.  basilicam  properant:  hinc  post  crucem 
praecedetitibus  signis  equo  superpositus  fere- 
batur)  das  friiheste  Beispiel  einer  Unter- 
scheidung  beider  Signa  findet.  Sie  findet 
sich  dann  im  MA.  ofter,  wie  bei  Honor, 
Augustod,  De  luminar.  eccl.  I  72  (cum  ante 
nos  a'ua;  et  vexilla  geruntur,  quasi  duo  ex- 
ercitus  sequuntur,  dum  hinc  inde  ordinatim 
cantantes  gradiuntur).  kraus. 

FALDISTOBIUM  (es  kommen  auch  die 
Formen  faldestaliutn ,  faldestoluSj  falde- 
stolium,  fatidestolium,  fadistolium,  /aide- 
storiunty  valdestolum  vor,  s.  Ducange  i.  v.), 
nach  der  gemeinhin  adoptirten,  zuerst  von 
Muratori  (Antiqq.  Ill  646,  not.  18)  ge^e- 
benen  Etymologie  von  dem  deutschen  f al- 
ten, pUcare,  und  stuol,  stM,  8t61,  abzulei- 
ten,  also  ein  Klappstuhl.  Die  Bezeich- 
nung  ist  mittelalterlich,  aber  die  Sache  war 
auch  dem  Alterthum  bekannt.  Die  Grie- 
chen  batten  ihre  ^xXoSiac  Si^ppoc  (Fans,  1 
27,  1;  Athen,  XII  512  c  etc.)  oder  ^p6vo« 
(Hesych.)^  die  uns  aus  Vasenbildem  und 
dem  Marmorrelief  eines  Grabes  zu  Krissa 
bekannt  sind  (Guhl  und  Koner  Das  Leben 
der  Griechen  u.  Romer,  2.  A.  I  144,  Fig. 
188),  die  Romer  ihre  sella  curtdis  mit  ihrer 
sagebockartigen  Einrichtung  zum  Zusam- 
menfalten  (vgl.  eb.  11  523). 

Die  Frage,  ob  bewegliche  Stiihle 
und  Faldistorien  bereits  im  christlichen 
Alterthum  in  kirchlichen  Gebrauch  kamen, 
wird  von  H,  Weiss  (Kostiimkunde  des  MA.s, 
Stuttg.  1864,  796  f.)  als  selbstverstandlich 
bejaht.  Weiss  ist  der  Ansicht,  dass,  seit 
der  Altar  in  den  Hintergrund  des  Chors 
gerQckt  wurde,   man   sich  genothigt  sah, 


die  steinernen  Thronsitze  der  Bischdfe  auf- 
zugeben  und  statt  ihrer  bewegliche  Throne 
einzurichten.  Aber  diese  Versetzung  des 
Altars  fand  erst  im  tiefem  MA.  statt.  In 
der  altchristlichen  Kirche  sind  meines  Er- 
achtens  nur  unbewegliche  Steinsitze  fOr 
den  Bischof  im  Gebrauch  gewesen,  und  nur 
solche  sind  uns  aus  dem  Alterthum  bez. 
dem  friihern  MA.  erhalten  (s.  d.  A.  Ka- 
thedra).  Damit  soil  nicht  behauptet  sein, 
dass  bewegliche  und  zusammengelegte  Stiihle 
bei  den  alten  Christen  nicht  vorkamen;  es 
ist  dies  im  gewohnlichen  Leben  natiirlich 
der  Fall  gewesen;  fiir  den  liturgischen 
Gebrauch  derselben  kenne  ich  kein  Zeog- 

niss.  KRAUS. 

FALSCHMUNZEBEI  (falsa,  adulterina  mo- 
neta)  war  naturlich  im  Alterthum  uberall 
bestraft,  im  Cod,  Theod,  lib.  IX,  tit.  XXI, 
leg.  1.  Au^allend  ist,  dass  kein  kirchlicher 
Kanon  sich  mit  diesem  Verbrechen  be- 
schiiftigt. 

FAMILIE,  die  hi.  Auf  heidnischen  Sar- 
kophagen  sehen  wir  nicht  selten  ein  Ehe- 
paar  und  zwischen  den  beiden  Gatten  ihr 
Kind  dargestellt;  das  Gleiche  begegnet  uns 
auf  den  Goldglasem.  Dort  wie  hier  stellen 
die  drei  Figuren  die  bestimmten  Personen 
dar,  welchen  der  Sarkophag  angehorte  oder 
denen  die  Glasschale  zum  Geschenk  ge- 
geben  worden  war.  Analog  jenen  Darstel- 
lungen  finden  sich  in  den  Eatakomben  zwei 
Bilder,  auf  welchen  uns  ebenfalls  ein  Mann, 
eine  Frau  und  ein  Knabe  begegnen.  Das 
altere,  im  Coemeterium  der  Priscilla  und 
dem  Anfang  des  2.  Jahrh.  angehorig,  zeigt 
uns  den  Mann  in  der  Mitte,  mit  Tunica 
und  Pallium  bekleidet ;  nur  die  linke  Hand 
ist  noch  erhalten  und  sie  ist  erhoben;  zu 
seiner  Linken  steht  die  weibliche  Figur, 
ebenfalls  in  Tunica  und  langem  Mantel  und 
die  Hande  nach  Art  der  Oranten  ausge- 
streckt;  von  der  Gestalt  des  Knaben  ist 
nur  die  untere  Halfte  erhalten  (abgeb.  bei 


Fig.  159.    Fresco  aas  S.  Callisto  (bez.  S.  DomitillA; 
Bosio). 
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de  Rossi  Imagini  scelte  della  V.  M.  p.  8, 
tav.  IV).  Daj8  andere  Bild  findet  sich  im 
Coemeterium  des  Callistus,  d.  h.  wol  Do- 
mitilla  (Bosio  279;  BottariTah,  LXXXII; 
Garrucci  Hagioglypt.  174,  242;  Storia  tav. 
XXXV;  8.  irnsere  Fig.  159),  wo  es  die 
ganze  Flache  des  Hintergrundes  eines  Arco- 
solium  einnimmt.  Dort  steht  ebenfalls  der 
Mann  in  der  Mitte,  in  Toga  and  Pallium, 
die  Rechte  auf  der  Brust,  die  Linke  vom 
Pallium  bedeckt;  zu  seiner  Rechten  steht 
die  weibliche  Figur,  welche  beide  Anne 
nach  rechts  emporhebt;  gegeniiber  ist  ein 
Knabe  von  etwa  zwolf  Jahren  abgebildet, 
bloss  mit  der  Tunica  bekleidet  und  die  Arme 
nach  Art  der  Oranten  ausgestreckt. 

£s  lage  nun  nahe,  auch  hier  an  Ab- 
bildungen  der  Personen  zu  denken,  die  in 
dem  betreffenden  Grabe  beigesetzt  waren, 
zumal  wir  in  den  Eatakomben  gar  nicht 
selten  Portrfits  der  Verstorbenen  finden. 
Eine  jenen  beiden  durchaus  ahnliche  Dar- 
stellung,  allerdings  aus  spaterer  Zeit,  be- 
gegnet  uns  auf  dem  Hintergrunde  eines 
Arcosolium  in  den  Eatakomben  zu  Neapel 
(Garrucci  Tav.  CI).  Unter  Hinzuffigung 
der  Namen  und  des  Alters  stehen  dort  in 
halben  Figuren  in  der  Mitte  die  Tochter, 
rechts  die  Mutter,  links  der  Vater ;  alle  drei 
mit  erhobenen  Armen  nach  Weise  der 
Oranten. 

Trotzdem  halt  de  Rossi  (Bull.  1865,  29 
bis  30,  67)  das  Bild  im  Coemeterium  der 
Priscilla,  und  Garrucci  das  in  S.  Callisto 
f&r  etwas  Anderes,  als  fOr  Abbildungen  der 
dort  beigesetzten  Personen;  sie  sehen  da- 
rin  vielmehr  eine  Darstellung  der  hi.  F. 
Ffir  diese  Ansicht  streiten  allerdings  ge- 
wichtige  Griinde.  Wo  auf  Sarkophagen  und 
Eatakombenbildern  die  Verstorbenen  dar- 
gestellt  sind,  da  sind  sie  durchgehends  im 
Brustbild  oder  halbe  Figur  gross  wieder- 
gegeben,  um  es  dem  Eiinstler  zu  ermog- 
Hchen,  durch  Portratahnlichkeit  die  Zuge 
der  Abgeschiedenen  fUr  Angehorige  und 
Freunde  zu  verewigen.  Jene  beiden  Fresken 
zeigen  dagegen  die  drei  Personen  in  ganzer 
Gestalt,  aber  so  klein,  dass  an  Portrats 
nicht  zu  denken  war.  Weiterhin  unterschei- 
den  sich  Eleidung  und  Haltung  von  denen 
bei  Figuren,  die  in  irgend  einer  Weise  nach 
dem  Leben  dargestellt  sind.  Dazu  kommt, 
dass  die  Gruppe  im  Coemeterium  der  Pris- 
cilla auf  der  andem  Seite  des  Loculus  ein 
Gegenbild  hat,  einen  sitzenden  Mann,  der 
auf  jene  mit  der  Hand  hinweist,  entspre- 
chend  dem  Bilde  in  derselben  Grabkammer, 
wo  der  Prophet  Isaias  auf  das  Christkind 
imd  dessen  Mutter  und  den  iiber  ihnen 
stehenden  Stem  hinweist. 

Nichtsdestoweni^er  unterliegt  die  An- 
nahme,  in  den  beiden  Fresken  sei  die  hi. 
F.  dargestellt,  noch  manchem  Zweifel.  Schon 


die  Darstellung  des  hi.  Joseph  ist  auf  gleich- 
zeitigen  oder  wenigstens  jiingeren  Monu- 
menten  eine  andere  (s.  d.  A.  Nahrvater). 
Und  konnte  man  nicht  auch  an  Abraham, 
Sara  und  Isaak,  oder  an  Samuel  und  dessen 
Eltem  (mit  dem  Hohenpriester  Heli),  oder 
an  ahnliche  Familiengruppen  aus  dem  A.' 
Test,  denken?  So  lange  daher  die  Ent- 
deckungen  nicht  weitere  verwandte  Bilder 
zu  Tage  fordem,  wird  sich  tlber  die  Be- 
deutung  der  beiden  Fresken  streiten  lassen. 

Anders  ist  es  in  einer  Reihe  von  Dar- 
stellungen  aus  der  Jugendgeschichte  des 
Herrn,  wo  wir  unzweifelhaft  die  hi.  F.  vor 
uns  sehen.  So  zeigen  uns  das  Epitaphium 
der  Severa  aus  dem  3.  Jahrh.  (im  latera- 
nensischen  Museum)  und  mehrere  Sarko- 
phage  aus  dem  4.  und  5.  Jahrh.  bei  der 
Geburt  Christi  das  Eind  in  der  Erippe,  da- 
neben  sitzend  Maria  und  bei  ihnen  den  hi. 
Joseph,  der  als  Pflegevater  schiitzend  seine 
Hand  iiber  sie  ausstreckt.  Eine  ahnliche  Scene 
auf  dem  Sarkophage  zu  Aries  (Le  Blant  42, 
pi.  XXXI).  Bei  der  so  oft  wiederkehrenden 
Darstellung  der  Anbetung  der  Magier  er- 
scheint  zwar  meist  nur  die  Mutter  mit  dem 
Einde;  nicht  selten  aber  auch  der  hi.  Jo- 
seph, indem  er  entweder  neben  den  Beiden, 
oder  hinter  dem  Thronsessel  der  seligsten 
Jungfrau  steht.  Das  Wiederfinden  des  zwolf- 
jahrigen  Enaben  im  Tempel  will  man  un- 
ter oder  auf  einem  Sarkophage  zu  Aries 
finden  (??)  und  dem  schonen,  zuerst  von 
Bottari  11  1,  pref.  V  f.  schlecht  publicirten, 
dann  von  Vermiglioli  Iscr.  Perug.  la  ed. 
n  488,  zuletzt  von  de  Rossi  Bull.  1871,  127, 
tav.  Vni  reproducirten  Sarkophag  aus  Pe- 
rugia (s.  unsere  Abb.  Fig.  160) ;  Jesus  und 
Joseph  tragen  kurze  Reisekleider  und  der 
Nahrvater  fiihrt  den  gottlichen  Enaben  sei- 
ner Mutter  zu.  Eine  ahnliche  Reisescene, 
aber  nicht  die  nach  Aegypten,  sondem  die 
Fahrt  von  Nazareth  nach  Bethlehem,  bietet 
das  Hahn'sche  Relief  und  andere  Elfen- 
beine,  iiber  welche  de  Rossi  Bull.  1865,  29 ; 
Hahn  Fanf  Elfenbeingefasse  u.  s.  f.,  Han- 
nover 1862,  15,  Taf.  XI;  Wesiwood  Catal. 
534  zu  vergleichen  sind.  Auf  den  Mosai- 
ken  des  Triumphbogens  von  Maria  Maggiore 
ist  die  Darstellung  im  Tempel,  die  Anbe- 
tung der  Magier  und  die  Flucht  nach  Aegyp- 
ten abgebildet ;  bei  der  Anbetung  der  Wei- 
sen  sitzen  Maria  und  Joseph  neben  dem 
erhohten  Throne  des  Christuskindes ;  bei 
der  Flucht  nach  Aegypten  kommt  das  Volk 
dem  gottlichen  Enaben  und  den  ihn  be- 
gleitenden  Eltem  entgegen.  Betr.  dieser 
Darstellungen  muss  hier  auf  die  Artt.  Je- 
sus Christus,  Maria  und  Joseph  verwiesen 
werden. 

Was  jedoch  wir  gemeinhin  unter  dem 
Bilde  der  hi.  F.  verstehen,  namlich  die  Dar- 
stellung des  Stilllebens  zu  Nazareth,  das 
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findet  sich  auf  altchristlichen  Monumenten 
nicht,  ebenso  wenig  wie  der  Tod  des  hi.  Jo- 
seph unter  dem  Beistande  Jesu  and  Mariae. 
[In  Betreff  der  erstern  sind  wir  trotz  der  vor- 


gebrachten  Gegengrunde  durchaos  geneigt, 
Garrucci  beizustimmen ,  welcher  Storia  11 
41  die  seine  friihere  Behauptung  (Hagiogl. 
242)  aufhebende  Erklarung  abgiebt:   ,ag- 
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giungo  che  quel  soggetto^  eseguito  dai  mo- 
derni  artisti,  che  oggi  si  appella  la  sacra 
famiglia  sembra  essere  d'  invenzione  mo- 
dema.^    E.]  de  waal. 

FAMUIENCOMMTINION,  fiirHauscomma- 
nion,  ein  von  protestantischen  Schriftstel- 
lern,  wie  Eheinwald  Die  kirchl.  Archaol. 
341—346,  aufgebrachter,  in  der  altchrist- 
lichen  Praxis  und  Anschauung  nicht  be- 
grfindeter  Terminus.  Fiir  die  Sache  s.  d. 
A.  Communion  S.  315. 

FAMHIENGBtFTE.  Der  der  mensch- 
lichen  Natur  naheliegende  Wunsch,  auch 
nach  dem  Tode  mit  denen  r§,umlich  ver- 
einigt  zu  sein,  welchen  man  im  Leben  nahe 
gestanden,  veranlasste  die  Anlegung  der  F. 
(ygl.  Gregar.  Nyss.  De  vit.  Mcusrin.  c.  12). 
Schon  Abraham  hatte  fiir  ein  Familien- 
grab  gesorgt,  in  welchem  Sara,  er  selbst, 
Isaak,  Rebekka  und  Lea  begraben  wurden. 
Solche  Familiengraber  wurden  in  der  Folge- 
zeit  ziemlich  ablich  (Richt.  8,  32;  16,  31 
u.  8.  w.).  Schon  der  zum  Theil  bedeutende 
Aufwand,  den  sie  erforderten,  ist  ein  Be- 
weis,  dass  man  einen  hohen  Werth  auf  sie 
legte.  Wie  die  ji&dische  Sitte  des  Beerdi- 
gens  statt  des  heidnischen  Verbrennens  der 
Leichen  von  den  Christen  adoptirt  wurde, 
so  ging  auch  die  Herstellung  von  Familien- 
krypten  in  den  christlichen  Gebrauch  tlber. 
Manche  der  altesten  romischen  Begrabniss- 
platze  wurden  von  und  ffir  einzelne  Fami- 
lien  angelegt.  Spater,  als  die  Katakomben 
sich  riesig  ausdehnten,  wurden  einzelne 
Krypton  als  Familienbegrabnisse  reservirt. 
Diese  Ghdlerien,  Krypton  oder  Grabkam- 
mem  batten  keine  bestimmten  Namen.  Die 
Inschriften  derselben  ermangelten  jedoch 
selten,  ihre  Bestimmung  anzugeben,  damit 
diese  von  konmienden  Geschlechtem  respec- 
tirt  werde.  Da  sich  kein  terminus  techni- 
cus  ausgebildet  hatte,  so  werden  sie  bald 
Coemeterium,  bald  Arcosolium,  Cupella,  Hy- 
pogeum  und  Monumentum  genannt.  Durch 
eine  griechische  Inschrift  zu  Malta  bezeugt 
ein  Christ  Zozimus,  dass  er  fQr  sich  und 
seine  Familie  ein  KOLMHTPION  gekauft 
und  hergestellt  habe  (Boldetti  633).  Ein 
Epitaph  des  Coemeterium  s.  Agnetis  sagt, 
dass  Aur.  Celsus  und  Aur.  Hilaritas,  seine 
Gattin,  fiir  sich,  die  Ihrigen  und  ihre  Freunde 
dieses  ARCOSOLIVM  mit  seiner  Mauer  habe 
machen  lassen  (Marchi  Mon.  delle  arti  crist. 
85).  Eine  andere  Grabschrift  desselben  Coe- 
meterium berichtet,  dass  eine  gewisse  Se- 
cunda  eine  CVPELLA  fur  ihre  in  gutem 
Andenken  stehende  Tochter  Secundina  und 
deren  Bruder  Laurentius  errichtet  habe 
(Marchi  1.  c.  114).  Ein  Grabstein  aus  dem 
Coemeterium  des  hi.  Nikomedes  bezeugt, 
dass  ein  Valerius  Mercurius  fiir  sich,  seine 


Verwandten,  Freigelassenen  und  deren  Nach- 
kommen,  welche  seiner  Religion  angehoren, 
dieses  MONVMENTVM  habe  einrichten  las- 
sen  (de  Rossi  Bull.  1865,  54).  Endlich  nennt 
ein  1853  von  de  Rossi  (R.  S.  I  109)  im 
Coemeterium  der  hhl.  Nereus  und  Achilles 
gefundenes  Epitaph  die  Familiengruft  Hy- 
pogeum.  M.  Antonius  Restitutus  errichtete 
dieses  YPOGEVm  fur  sich  und  die  Seini- 
gen,  die  an  den  Herm  glauben. 

Auf  der  Via  Praenestina  entdeckte  de 
Rossi  (Bull.  1864,  51)  das  Familiengrab 
einer  haretischen,  wahrscheinlich  donatisti- 
schen  Familie. 

Dass  Macrina,  die  Schwester  des  Basilius, 
und  Gregor  von  Nyssa  in  dem  Familien- 
grabe  beigesetzt  worden  sei,  berichtet  der 
Letztere  De  vit.  Macrin.  Daselbst  fand  nach 
dem  Zeugnisse  des  hi.  Gregor  von  Nazianz 
(Orat.  43,  n.  80)  auch  der  hi.  Bajsilius  seine 
Ruhestatte. 

Die  Sitte,  die  ^amilienangehorigen  in 
Familiengriiftep  l^izusetzen,  scheint  so  all- 
gemein  gewesen  zu  sein,  dass  (anormale?) 
Abweichungen  ausdrGcklich  erwahnt  wer- 
den. Eine  Grabschrift  aus  S.  Felicita  sagt, 
dass  mehrere  Kinder  einer  Familie  in  ver- 
schiedenen  Coemeterien  beerdigt  worden 
seien:  ET  ||  FRATRES  •  IPSIVS  ||  QVI  • 
POSm  SVNT  II  PER  •  SINGVLA  •  C  1|  E- 
METERIA  (Gori  Inscr.  Etrur.  299;  Foggini 
De  Rom.  Petri  itin.  295). 

Die  F.  in  den  Krypton  von  S.  Lucina 
haben  eine  ganz  aussergewohnliche  Form. 
Es  sind  Graber,  die  nach  aussen  keine 
grossere  Oeffhung  haben  als  gewohnliche, 
aber  unter  Aufwendung  ausserordentlicher 
Miihe  nach  innen  so  ausgeweitet  sind,  dass 
mehrere  Leiber  darin  geborgen  werden  kon- 
nen  (Kraus  R.  S.*  145).  Mit  mehr  oder 
minderer  Wahrscheinlichkeit  lassen  gefun- 
dene  Epitaphien  auf  F.  der  aristokratischen 
Familien  der  Aemilier,  Comelier,  Bruttier, 
Octavier,  Maximer,  Pomponier,  Caecilier 
u.  a.  in  den  Katakomben  schliessen.  In 
einer  Familiengruft  der  letztgenannten  Fa- 
milie war  die  im  christlichen  Alterthum 
hochverehrte  hi.  Cae cilia  beigesetzt. 

Dieselbe  Idee  des  gemeinsamen  Begrab- 
nisses  der,  wenn  auch  nicht  durch  die  Bande 
des  Blutes,  wol  aber  durch  das  Band  des 
erhabenen  Ranges  geeinigten  obersten  Hir- 
ten  der  romischen  mrche  gab  Veranlassung 
zur  Anlage  der  Papstkrypta  im  Coemete- 
rium Calusti,  wo  die  Papste  Zephyrinus, 
Urban,  Pontianus,  Anterus,  Fabianus,  Lu- 
cius, Eutychianus,  Sixtus  II  u.  s.  w.  ihre 
Ruhestatte  fanden.  Der  der  Gens  Cornelia 
hochst  wahrscheinlich  angehorende  Papst 
Cornelius  ist  nicht  neben  seinen  Amtsbrii- 
dem,  sondem  in  der  Familiengruft  der  Cor- 
nelii  und  Maximi  Comelii  beerdigt.  Vgl. 
d.  A.  Katakomben.  Ht^NZ. 
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FAMILIENLEBEN,  s.  Haus,  Hausliches 
Leben. 

FANITICI.  Wenn  fanum  in  dem  christ- 
lichen  Sprachgebrauch  zur  specifischen  Be- 
zeichnungder  heidnischenTempel  diente, 
80  erhielt  auch  das  Wort  F.  die  Bedeutung 
von  Heiden  und  heidnischen  Priestern  (Hie- 
roni/m.  In  Isai.  c.  6;  Augiistin,  In  ps.  40; 
Fredegar.  Hist.  epit.  c.  65;  Gesta  reg. 
Franc,  c.  10  de  Clodov.).  Besondere  Stra- 
fen  fiir  F.,  welche  wahrsagten,  enthalt 
Cod.  1.  IX,   tit.  XVI,  1.  4.    Vgl.  Bingham 

VII    248.  HEUSER. 

FANONES.  Fano  oder  phano,  wahrschein- 
lich  aus  der  deutschen  in  die  lateinische 
Sprache  hinabergenommen ,  findet  sich  in 
der  Lex  Alemann.  tit.  59,  n.  6  und  tit.  84 
in  der  Bedeutung  von  Tuch.  Im  spatem 
MA.  werden  mit  diesem  Worte  verschiedene 
liturgische  Tiicher  und  Gewandstucke  be- 
zeichnet:  1)  der  Manipel  (Rhah.  Maur,  De 
instit.  cleric.  I  18;  Honor.  August  Gemm. 
anim.  c.  208);  2)  das  im  Hochamte  beim 
Offertorium  von  dem  Subdiakon  umgelegte 
Schultervelum  (Ordo  Rom.  bei  Bona  Rer. 
lit.  lib.  I,  c.  XXIV,  n.  XU);  3)  das  noch 
jetzt  gebrauchliche ,  uber  die  Albe  ange- 
legte  seidene  und  gestickte  zweite  Hume- 
rale  des  Papstes  bei  den  feierlichen  Hoch- 
amtem  (Bona  I.  c.  n.  XV);  4)  das  Tuch, 
in  welchera  das  Volk  Brod  und  Wein  fiir 
die  hi.  Messe  opferte  (Ordo  Rom.  bei  Bona 
1.  c.  lib.  II,  c.  IX,  n.  I);  5)  das  Tuch  (su- 
darium)  am  Bischofsstab  (vgl.  Alaiin,  Lib. 
de  div.  oflf.  bei  Marriott  Vestiar.  113"': 
sudarium  quod  ad  tergendum  sudorem  in 
manu  gestari  mos  est,  quod  usitato  nomine 
fanonem  vocamus).  Ducange  Glossar.  lat. 
unter  dem  Worte  Fano  sagt  mit  Berufung 
auf  Papias,  es  werde  auch  gleichbedeutend 
mit  Corporale  gebraucht;  in  den  beige- 
fUgten  Belegstellen  ist  aber  unter  Fano 
oder  Phano  der  Manipel  zu  verstehen.  Auch 
kommt  6)  Fano  als  Kopfbedeckung  des 
Papstes  bei  dem  Pontificalamt  vor.  Vgl. 
Ciampini  Vet.  mon.  I  239;  Maori  i.  v.; 
Smith  I  661.  heuser. 

FANUM  hiess  im  heidnischen  Sprachge- 
brauch ein  Ort,  der  durch  die  feierliche 
Formel  der  Auguren  (effatum)  einer  Gott- 
heit  geweiht  war  (Varr,  L.  L.  VI  54;  Liv. 
X  37;  Cic,  Div.  I  41),  und  da  gewohnlich 
auch  ein  heiliges  Gebaude  an  solchen  Or- 
ten  aufgefahrt  wurde,  so  bezeichnet  das 
Wort  auch  dieses  Gebaude  oder  den  Tem- 
pel  mit  dem  ihn  umgebenden  geweihten 
Grund  und  Boden.  Bei  den  christlichen 
Schriftstellern  der  ersten  Jahrhunderte  be- 
zeichnet es  ebenfalls  nur  die  zum  heidni- 
schen Gotzendienst  dienenden  Orte  und 
Tempel,  nie  die  christlichen  Kirchen,  nicht 


einraal  die  der  Haretiker,  als  nur  insofem 
letztere  eine  Art  Gotzendienst  trieben  (vin- 
dicatur  etiam  Valentiniorum  fanum  inver- 
sum  ?  Quid  est  enim  nisi  fanum,  in  quo  est 
conventus  gentilium?  Licet  gentiles  duo- 
decim  deos  appellunt,  isti  triginta  aeonas 
colunt,  quod  deos.  Amhros,  Ep.  XXEX  [al. 
XVII]  ad  Theodos.).  heuser. 

FARBEN  Oiturgische).  Von  den  jetzt  be- 
stehenden  filnf  liturgischen  F.  findet  sich 
in  den  acht  ersten  Jahrhunderten  nur  die 
weisse  im  Gebrauch.  Wie  die  Kleider 
der  Neugetauften  und  die  der  gottgeweihten 
Jungfrauen  (Probst  Disciplin  139),  so  waren 
auch  die  priesterlichen  Gewander  beim  Got- 
tesdienste  und  bei  der  Spendung  der  Sa- 
cramento von  weisser  Farbe.  Die  Kirche 
schloss  sich  also  auch  hierin  an  das  an^ 
was  im  A.  Test,  fiir  die  Kleidung  desHohen- 
priesters  und  der  Priester  von  Gott  vorge- 
schrieben  worden  war.  Wenn  schon  fiir 
die  christlichen  Laien  tlberhaupt  die  weisse 
Farbe  der  Kleider  als  geziemend  erachtet 
wurde  (Clem,  Paedag.  I  3,  c.  11),  so  ge- 
stattet  dies  auch  einen  Schluss  auf  die 
der  liturgischen  Gewander.  Die  ausdrdck- 
liche  Vorschrift  findet  sich  schon  in  dem 
Kanon  37  des  Hippolytus:  quotiescunque 
episcopus  sacramentis  frui  vult,  congre- 
gentur  diaconi  et  sacerdotes  apud  eum, 
induti  vestimentis  albis  pulchrioribus  (ve- 
stita)  totius  populi  .  . .  Etiam  Anagnostae 
habeant  vestiva  indumenta  sicut  illi.  So 
erscheint  auch  nach  der  Liturgie  der  Const, 
apost,  (VIII  12),  ebenso  nach  der  Liturgie 
des  hi.  Jacobus  (Probst  Liturgie  265)  der 
Bischof  in  weissem  Gewande  am  Altar.  Den 
Gebrauch  der  weissen  liturgischen  Farbe 
erwahnt  bei  der  Spendung  der  Sacramente 
auch  Hieron,  Adv.  Pelag.  lib.  I  und  Ep. 
Ill  ad  Heliod.;  ebenso  Gregar.  Turon,  De 
glor.  conf.  XX  bei  der  Uebertragung  der 
Reliquien  des  hi.  Satuminus  una  anderer 
Heiligen;  Isidor,  Etymolog.  1.  XIX,  c.  22, 
n.  9  (dalmatica  . . .  tunica  sacerdotalis  alba 
cum  clavis  ex  purpura;  fiber  diese  Verzie- 
rung  der  Gewander  mit  Purpurstreifen  s. 
Clavus).  Weiss  ist  das  Gewand  des  ver- 
klarten  Heilandes  (Matth.  7,  2),  des  Alten 
der  Tage  (Dan.  7,  9),  des  die  Auferstehung 
verkundenden  Engels  (Matth.  28,  3),  der 
vierundzwanzig  Aeltesten  (Apoc.  4,  4)  und 
der  fibrigen  Heiligen  (ib.  7,  4) ;  die  weissen 
F.  bezeichnet  darum  die  Kirche  als  das 
Reich  der  Erlosung,  als  den  Abglanz  des 
himmlischen  Jerusalem,  wie  sie,  die  Braut 
des  Lammes  in  der  Apokalypse  (19,  8),  als 
mit  schimmerndem  und  reinem  Byssus  be- 
kleidet  geschildert  wird.  Dieses  weisse  Ge- 
wand der  Kirche  wird  nach  derselben  Schrift- 
stelle  gewebt  durch  die  Rechtsthaten  der 
Heiligen:  byssinus  autem  sunt  iustificatio- 
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nes  (dtxaicup/xTa)  sanctorum.  So  erscheint 
die  weisse  Farbe  der  kirchlichen  Gowander 
auch  als  Sinnbild  der  innern  Reinheit  {Clem. 
Strom.  IV  22),  als  mahnendes  Symbol  der 
Rechtfertigung,  die  jeder  Christ  imd  beson- 
ders  der  Klerus  bewahren,  der  Unschuld, 
in  der  er  wandeln,  der  Wahrheit,  die  er 
glauben,  der  Liebe,  die  er  in  Wirken  und 
Leiden  bewahren  soil.  heusbr. 

FASCIOLTM,  bez.  fasciola,  entweder 
eine  Kopfbedeckung,  wie  der  tiirkische  Tur- 
ban, oder  ein  das  Gesicht  Yerhiillendes  Klei- 
dungsstuck  (Lexic.  graec.  Ms.  Reg.  Cod. 
2062  bei  Ducange  i.  v.  ^oaxwXiov,  {jxaxiov 
?j  (joxooXiov).  Aehnlich  Hesychius.  Erwahnt 
von  Hiermi.  Ep.  2  de  vit.  cleric:  crebra 
munuscula  et  sudariola  et  fasciolas  .  .  .  et 
dulces  litterulas  sanctus  amor  non  habet. 

FASS,  cupa,  dolium.  Auf  verschiedenen 
Bildem  oder  Graffitti  der  Eatakomben  (ygl. 
Grabsteine:  Aringhi  I  523;  II  259;  de  Rossi 
Bull.  1875,  91,  92,  tav.  VII  ^  R.  S.  II,  tav. 
XLV,  n.  42;  Gemalde:  Armghi  11  213, 
317  etc.)  kommt  das  holzeme  Vveinfass  oder 
das  dolium,  das  thoneme  Weingefass  vor. 
Haben  diese  Darstellungen  irgend  eine  sym- 
bolische  Bedeutung?  Was  das  F.  betrifft, 
so  dient  es  zuweilen  zur  Bezeichnung  des 
Handworks,  das  der  Verstorbene  ausiibte; 
so  z.  B.  bei  einem  gewissen  Gaudentius, 
der  auf  einem  Graffitto  neben  einem  F. 
mit  dem  Handwerkszeug  dargestellt  ist  {Bo- 
sio  R.  S.  505),  u.  a.  m.  Dagegen  ist  eine 
symbolische  Bedeutung  in  dem  Gemalde 
des  Coemeterium  der  hi.  PrisciUa  verbor- 
gen,  auf  dem  acht  Manner  ein  F.  in  einen 
Keller  tragen,  wo  schon  zwei  andere  sich 
befinden,  wie  auch  in  einem  Bilde  des 
ostrianischen  Coemeterium,  wo  zwei  Ochsen 
ein  F.  auf  einem  Wagen  ziehen  (1.  c.  475, 
657).  Nach  der  sonderbaren  Ansicht  Bol- 
dett^s  (Osserv.  sopra  i  cimit.  163)  bedeutet 
das  aus  verschiedenen,  durch  Reife  ver- 
bundenen  Holzstiicken  bestehende  F.  die 
Vereinigung  der  Glaubigen  unter  einander 
mittelst  der  Liebe  und  der  Wein  das  Blut 
der  Martyrer.  Er  stutzt  sich  hierfiir  auf 
die  Worte  des  hi.  Cyprian  (Ep.  XVI  ad 
confess.  Rom.):  vos  vino  vicem  sanguinem 
funditis.  Annehmbarer  ist  die  Ansicht  Lupins 
(Dissert.  II,  I  205),  welcher  im  leeren  F. 
das  Bild  des  entseelten  Leibes  sehen  will, 
welcher  nach  einem  Gedanken  des  Hugo 
von  S.  Victor  (Hom.  XLV  in  Cantic.  2,  4) 
in  dem  Weinkeller,  d.  h.  in  der  Kirche, 
verwahrt  wird;  mit  ihm  stimmt  auch  Bot- 
tari  (Sculture  e  pitture  HI  157)  iiberein. 

In  neuerer  Zeit  will  Garrucci  in  dem  F. 
ein  Bild  der  Glaubigen  oder  ihrer  Leiber 
sehen,  welche  in  den  Wemkeller  des  himm- 
lischen  Vaters  gebracht  worden,  und  der 


Wein  bedeutet  nach  ihm  ihre  guten  Werke 
(Storia  deir  art.  crist.  I  43,  189).  Man 
muss  jedoch  mit  de  Rossi  zugeben,  dass  es 
bis  jetzt  nicht  gelungen  ist,  die  symbolische 
Bedeutung  des  Weinfasses  durch  einen  kla- 
ren  Text  eines  alten  Schriftstellers  mit 
Sicherheit  zu  erklaren. 

Weitaus  klarer  ist  die  Bedeutung  des 
dolium  oder  des  thonemen  Weingeschirrs, 
welches  auf  christlichen  Monumenten  vor- 
kommt.  Die  Christen  entnahmen  dieses 
Bild,  das  der  hi.  Paulus  in  seinen  Briefen 
(Rom.  9,  20.  21;  II  Kor.  4,  7)  mehrmals 
gebraucht,  dem  Ausdrucke  der  Apostel- 
geschichte :  vas  electionis  (Apg.  9,  15).  Es 
bedeutet  den  Glaubigen  und  zwar  zunachst 
seinen  Leib,  wesshalb  auch  Tertull.  schreibt : 
,et  nos  utres,  fictilia  vasa'  (De  pat.  X).  Pa- 
cianus  bestatigt  diese  Ansicht,  indem  er 
(Ep.  in  ad  Symphor.  2,  26)  sagt,  in  der 
Kirche  seien  viele  auserwahlte  Gefasse,  etiam 
fictilia.  Den  gleichen  Gedanken  driickt  Lac- 
tantius  aus  mit  den  Worten:  corpus  est 
quasi  vasculum,  quo  tamquam  domicilio  tem- 
porali  spiritus  coelestis  utatur  (Div.  instit. 
II  12).  Und  der  Dichter  Prudentius  lasst 
den  Engel  zum  Martyrer  Vincentius  sagen : 

pone  hoc  caducum  vasculum, 

compage  textnm  terrea, 

quod  dissipatum  solvitur, 

et  liber  ad  coelum  veni. 

(Perist.  V  301—304.) 

Dieser  Gedanke  wird  auf  Grabschriften 
oft  durch  die  Amphora  ausgedriickt.  Vgl. 
de  Bossi  R.  S.  II  326.  Oefters  sieht  man 
auf  Bildem  diese  Weingefitese,  d.  h.  die 
Glaubigen,  in  dem  Schiffe  der  Kirche  dem 
Hafen  des  Heiles  zufahren;  so  auf  dem 
Bilde  eines  Arcosolium  im  Coemeterium  des 
Pontianus,  das,  von  Bosio  und  Bottari  iiber- 
gangen,  von  Garrucci  (1.  c.  Tav.  88)  pu- 
blicirt  wurde ;  ebenso  auf  einer  Grabschrift 
von  8.  Callisto  (de  Rossi  R.  S.  U  326),  auf 
einer  andem  bei  Lupi  (Dissert.  I  201)  und 
auf  einer  bei  de  Rossi  (Bull.  1871,  128). 

Noch  deutlicher  ist  diese  Bedeutung  aus- 
gesprochen  in  einer  von  de  Rossi  gegebe- 
nen  Inschrift  (Bull.  1867,  27)  mit  den  Wor- 
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und  in  der  In- 


chrift  des  Cynegius  in  der  Basilika  des  hi. 
Felix  zu  Nola:  excitaeque  antMAE  RVR- 
SVM  m  SVA  VASA  REDIBVNT  (de 
Rossi  Bull.  1875,  31). 

Auch  in  der  Vision,  welche  dem  Priester 
Lucian  die  Grabstatte  der  hhl.  Stephanus, 
Gamaliel,  Nikodemus  und  Abibon  offen- 
barte,  wurden  diese  heiligen  Leiber  unter 
dem  Bilde  von  Gefassen  dargestellt;  die 
ganze  Begebenheit  findet  sich  auch  auf 
einem  Diptychon  bildlich  dargestellt  (Gori 
Thesaur.  vet.  dipt.  IH  25,  Taf.  7);   Mar- 
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tigny  (beim  Art.  Doliam)  ist  der  Ansicht, 
da88  zuweilen  das  dolium  symbolisch  ange- 
wendet  wurde  wegen  der  Lautahnlichkeit 
mit  dem  Worte  dolens,  iind  beruft  sich  da- 
fttr  auf  die  folgende,  von  Mamachi  (Grig,  et 
antiq.  chr.  Ill  91,  ed.  Matranga  III  70,  tab. 
XVn)  angefflhrte  Inschrift:  IVLIO  FILIO 
PATER  D0LIEN8  (s.  Fig.  161).    [Man  hat 


IVUO  FiLIOPATERl^OLIENJ 


Fig.  161.    Orabiohrift  mit  Dolia. 

dafttr  weiter  Marangoni  Act.  s.  Victorin. 
115  (mATER  TERTIA  ET  PATER  do- 
LIEnTES),  BoldetH3S5  (PATER  DOLENS), 
eb.  373  (PARENTES  DOLENTES),  Labus 
Mon.  di  8.  Ambr.  (FILIVS  DOLENS),  Fa- 
hretti  572  **  angezogen.  Vgl.  noch  MUnter 
Sinnbilder  I  47;  Muratori  TV  1928.  K.] 
Vielleicht  ist  wegen  dieser  Lautverwandt- 
schaft  auf  dem  Grabsteine  eines  Praepositus 
(MEDIAS  DE  MONETA  OFFICINA  .  .  . 
TINORVM  PRIMA)  im  Lateranmuseum  ne- 
ben  . .  .  TINORVM  ein  F.  abgebildet  (Mus. 
Later.  Scompart.  XXXIII).      n.  scaoliosi. 

FASTEN  (yerwandt  mit  feowToc,  nichts 
gegessen  habend,  nUchtem,  wie  ieiunium 
mit  aoivoc,  ohne  Wein,  nuchtem,  und  ahn- 
lich  vrjateoo)  von  vr)  nnd  iadi<o,  esse  nicht, 
faste,  abstammt)  beruht  auf  dem  mehr  oder 
weniger  klar  zum  Bewusstsein  kommenden 
Widerstreite  zwischen  G^eist  und  Fleisch. 
Das  F.  ist  daher  dem  Wesen  des  Menschen 
ganz  entsprechend  und  findet  sich  schon 
bei  den  heidnischen  Volkem,  bei  Aegyptem 
(Herodot)j  Griechen  (Clem,  Alex,  und  Ar- 
nob,)  und  Romem  (Ovid  und  Livius),  Um 
so  weniger  dftrfen  wir  uns  wundem,  wenn 
das  F.  in  dem  Religionswesen  der  Juden 
eine  hervorraffende  Stelle  einnimmt.  FQr 
das  N.  Test,  bahnte  Johannes  der  Taufer 
die  Uebung  des  Fastens,  als  in  engem  Zu- 
sanmienhange  mit  der  yon  ihm  gepredigten 
(uxdfvota  stehend,  an.  Daran  scUossen  sich 
Lehre  und  Beispiel  Christi  und  der  Apostel. 
Ftlr  das  apostoHsche  Zeitalter  ein  bestimmt 
formulirtes  Fastengebot  verlangen,  hiesse 
die  Wirkung  des  ersten  Glaubens-  und 
Sitteneifers,  der  keiner  Befehle,  sondem  nur 
einer  Anregung  bedurfte,  vollig  ignoriren; 
ausserdem  ware  auf  Apg.  15,  29,  wo  die 
Enthaltung  von  gewissen  Speisen  geboten 


wird,  hinzuweisen.  In  die  Fusestapfen  der 
Apostel  trat  die  nachapostolische  Eirche, 
indem  sie  neben  dem  freiwilligen  und  ge- 
heimen  F.  allgemeine  und  offentliche  F. 
mit  Gesetzesknift  anordnete.  Wenn  die 
Kirchenyater  yon  feierlichen  Fasttagen  (Mi- 
nuc,  FeL  in  Oct.),  yon  gesetzlichen  F.  (Ter- 
tuU,  De  ieiun.),  yon  yorgeschriebenen  P. 
(Euseb.  Vit.  Const,  in  18),  yon  F.,  gehei- 
ligt  durch  ununterbrochenes  Gesetz  und 
apostolischen  Ursprungs  (Epiphan.  C.  haer. 
Aerian.  75,  §  6)  reden,  so  sind  das  ebenso 
yiele  Beweise,  dass  sclion  in  der  frfihesten 
Zeit  der  Kirche  F.  mit  Gesetzeskraft  bo- 
standen.  Auch  die  altesten  Concilien  (Ni- 
caen.  c.  5;  Laodic.  c.  50;  Gangr,  c.  18  u. 
19),  sowie  Can,  apoat.  68  erwahnen  des 
Fastens  als  eines  altehrwilrdigen  und  yer- 
pflichtenden  Gebrauches.  Grundsatz  der 
alten  Kirche  war  es,  dass  an  Fasttagen  nur 
einmal  gegessen  wurde  und  zwar  an  den 
strengen  Fasttagen  (ieiunia)  erst  am  Abend 
nach  Sonnenuntergang ,  an  den  weniger 
strengen  (semiieunia,  stationes)  um  drei  tlhr 
Nachmittags  {Const,  apost  V  19;  Epiphan. 
Expos,  fid.  §  22  und  TertuU.  De  ieiun.  e. 
1,  2,  3,  10,  11  u.  14).  Von  Augustin.  De 
mor.  eccl.  cath.  c.  33  wird  das  F.  bis  zum 
spHten  Abend  das  gebrauchlichste  genannt 
Wie  gewissenhaft  die  Tageszeit  des  Fastens 
unter  den  alten  Christen  beobachtet  wurde, 
beweist  das  Beispiel  des  Martyrers  Fruo- 
tuosus,  der,  zum  Tode  yerurteilt,  den  dar- 
gebotenen  Labetrunk  zurflckwies  mit  den 
Worten: 

ieiunamus,  .  .  .  recuso  potum. 
Nondum  nona  diem  resignat  hora. 
So  bei  Prudent.  Peristeph.  VI,  y.  54  u.  55. 
Schon  im  5.  Jahrh.  jedoch  gab  es  Manche, 
welche  an  den  strengeren  Fasttagen  nur 
bis  um  drei  Uhr  Nac£nittags  fasteten  {So- 
crat.  Hist.  eccl.  V  22).  Im  8.  und  9.  Jahrh. 
war  allerdings  die  altere  Disciplin  noch  die 
Regel,  aber  nicht  mehr  so  aUgemein,  als 
in  den  ersten  Jahrhunderten.  Mit  dem 
ieiunium  war  seit  Ultester  Zeit  die  absti' 
nentia  yon  gewissen  Speisen  bez.  G^tranken 
verbunden,  nicht  als  ob  dieselben,  wie  Au* 

Sistin,  Contr.  Faust,  c.  5  bemerkt,  unreine 
inge  waren,  sondem  um  die  Seele  beim 
Gel^te  in  eine  demflthigere  Stimmung  zu 
yersetzen.  Nach  TertuU,  De  ieiun.  c.  13 
bestand  das  Mahl  der  Christen  in  schlech- 
ter  Kost  und  besonders  in  gedorrten  Spei- 
sen ;  sie  assen  nichts  als  trockenes  Brod  etc 
mit  Salz  und  tranken  Wasser.  Ein  solches 
F.  bloss  mit  Speisen  yongetrocknetenFriich- 
ten  hiess  Xerophagie  (Eep^c,  trocken, 
^pocYeiv,  essen)  und  war  schon  durch  das 
Cone,  Laodic,  c.  50  fOr  die  ganze  Quadra- 
gese  yorgeschrieben.  Die  Const,  apost,  V 
18  yerordnen  fiir  die  letzte  Woche  der 
Quadragesima  die  Enthaltung  yon  Wein  und 
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Fleisch.  War  an  Fasttagen  der  Genuss  von 
FiBchen  gestattet,  so  hiess  man  dies  Ich- 
tyophagie  (^X^c  und  <pflqferv),  und  wenn 
Batter,  Milch,  Eier  u.  dgl.  genossen  wurde, 
Aleimmatophagie  (SXeifijwt  =  Alles, 
womit  man  salbt,  nnd  907).  IJebrigens  war 
die  Disciplin  in  Bezug  auf  die  der  Absti- 
nenz  unterworfenen  Speisen  in  den  ersten 
Jahrhunderten  sehr  verschieden  und  rich- 
tete  sich  nach  den  Landesyerhaltnissen,  de- 
ren  Wtlrdigung  den  Provinzialconcilien  fiber- 
lassen  wurde.  Nur  wurde  die  Sitte,  sich 
an  alien  Fasttagen  des  Fleisches  zu  ent- 
halten,  immer  allgemeiner,  nnd  yiele  Yater 
des  4.  und  5.  Jahrh.  erw&hnen  derselben 
als  einer  allgemein  bekannten  Sache  (Basil, 
Horn.  1  de  ieiun. ;  Cf/riU.  Hieros,  Catech.  4 ; 
Augustin,  C.  Faust.).  Hdchst  schonend  war 
die  Kirche  gegen  Jene,  welche  von  krank- 
licher  oder  schwachlicher  Leibesconstitution 
waren,  nur  bezuglich  der  Abstinenz  woUte 
die  orientalische  Kirche  selbst  bei  Eranken 
keine  Ausnahme  gestatten.  Ueber  das  zum 
F.  verbindende  Lebensalter  haben  wir  aus 
der  Zeit  der  alten  Kirche  keine  allgemein 
gultigen  Bestimmungen.  Nach  den  arabi- 
schen  Eanones  des  Concils  Yon  Nicaea  (can. 
19  ap.  Hardouin)  waren  selbst  die  Kinder 
zum  F.  verpflichtet,  nach  (rreg,  M,  Dialog. 
Ill  33  jedoch  nur  ,sabbato  sancto'.  —  Be- 
zuglich der  fixirten  Fastenzeiten  und 
Fasttage  verweisen  wir  auf  die  hierfur 
einschlagigen  Spezialartikel.  Hier  woUen 
wir  nur  kurz  auf  die  kirchhche  Disciplin 
des  Fastens  eingehen.  Den  ersten  Rang 
nahm  das  F.  Yor  Ostern,  die  Quadragese, 
in  Anspruch ;  daran  reihen  wir  die  Stations- 
fasten,  die  an  belieb^en  Tagen  gehalten 
werden  konnten,  und  1  m  welchen  die  Fast- 
tage an  den  Mittwocnen  und  Freitagen 
fimrte  Stationsfasten  waren.  Am  Mittwoch 
fastete  man,  weil  an  diesem  Tage  das  Lei- 
den Jesu  durch  den  Yerrath  des  Judas  sei- 
nen  Anfang  nahm  {Aug.  £p.  ad  Casulan.; 
Vict,  Antioch.  Comm.  ad  c.  14  Marc);  der 
Freitag  wurde  zum  Fasttage  wegen  des  am 
Kreuze  YoUendeten  Leidens  des  Herm  und 
wurde  desshalb  auch  stronger  als  der  Mitt- 
woch gehalten.  So  war  es  nach  ObserYanz 
der  orientalischen  Kirche ;  in  der  romischen 
Kirche  fastete  man  am  Freitag  und  Sams- 
tag,  an  welch'  letzterm  Tage  Manche  ein 
doppeltes,  strengeres  F.  (ieiunii  superpositio) 
hielten,  das  Yon  drei  Uhr  Nachmittags  bis 
zum  darauffolgenden  Gallicinium  fortgesetzt 
wurde.  Ygl.  Binterim  Denkw.  Y,  2,  124  ff. 
Endlich  stammen  aus  der  alten  Kirche  noch 
die  Quatember-  und  Yigilfasten.  Ueber  das 
AdYontsfasten  s.  d.  A.  Advent.  Die  Boga- 
tionsfasttage  vor  Christi  Himmelfahrt  aus 
dem  6.  Jahrh.,  in  Rom  erst  soit  801  unter 
Leo  in  eingefiihrt,  wurden  in  der  orien- 
taHsch-griechischen  Kirche  nie  Yorgenom- 

Real-Encyklopadie. 


men.  Den  Fastenverboten  lag  die  Re- 
gel  zu  Grunde,  dass  Tage  der  Freude  nicht 
in  Tage  der  Trauer  verwandelt  werden 
diirften;  daher  fastete  man  nicht  an  den 
Sonntagen,  nicht  an  hohen  Festtagen  und 
nicht  in  der  Zeit  zwischen  Weihnachten  und 
Epiphanie,  zwischen  Ostem  und  Pfingsten. 
Dass  in  der  romischen  ELirche  am  Samstag 
gefastet  wurde,  hatte  nach  Innoc,  I  Ep.  25 
ad  Decent.  Eugub.  seinen  Grund  darin,  weil 
nach  der  Leidensgeschichte  Jesu  dieser  Tag 
ein  Zwischentag  Yon  Freude  (Hoffnung)  nnd 
Trauer  ftir  die  Apostel  war.  Die  Griechen 
fasteten  am  Samstag  nicht,  um  eine  De- 
monstration gegen  den  Haretiker  Marcion 
zu  machen,  der  nach  Epiphan,  Haeres.  42 
lehrte,  man  mGsse  am  Samstag  fasten  aus 
Abneigung  gegen  den  Schopfer  und  Gott 
der  Juden.  kr^ll. 

FASTI.  ,Fasti  sunt  libri  quibus  dierum 
totius  anni  continetur  computatio^  (Ferrius). 
,Fa8torum  libri  appellantur\  heisst  es  bei 
FeatuSf  ,in  quibus  totius  anni  fit  descriptio.^ 
Von  der  Aufzahlung  der  gerichtlichen  dies 
fasti  ging  der  AusdSruck  auf  die  Yerzeich- 
nisse  Yon  Magistraten  iiber,  ward  also  hier 
gebraucht  =  catalogi,  latercuh,  nomen- 
claturae,  albi,  matriculae,  diptycha.  Die 
Christen  adoptirten  dann  den  t.  t.  zur  Be- 
zeichnimg  der  Kalendarien  (s.  d.  A.), 
in  welchen  die  kirchlichen  Festzeiten  und 
die  Martyrertage  aufgefiihrt  waren. 

FEGFEUEB,  s.  Purgatorium,  Refrigerium. 

FELS.  Die  Stelle  I  Kor.  10,  4  (,8ie  tran- 
ken  Yon  dem  geistUchen  Felsen,  der  mit- 
folgte,  der  war  Christus')  scheint  die  sym- 
boUsche  Auffassung  Christi  als  des  Felsen 
bei  den  Yatern  veranlasst  zu  haben.  Diese 
Auffassung  begegnet  uns  bei  lustin,  M,  Dial, 
c.  Tryph.  274,  Jebb;  Iren,  Adv.  haer.  Ill 
28  (est  dominus  et  salvator  apud  Danielem 
II  lapis  sine  manibus,  id  est,  absque  coitu 
et  humane  natus  sanguine,  de  utero  virgi- 
nali)  und  c.  7  (\sl^\b  sub  persona  filii  ho- 
minis  introducitur  et  assumptio  camis  hu- 
manae  significatur  in  filio  Dei),  TertuUian, 
Adv.  Marcion.  Ill  16  (petra  enim  Christus), 
Hieron,  Comm.  in  Ps.  77  und  Comm.  in 
Isai.  c.  48  (sed  et  fontem  baptismi  nobis 
atque  martyrii  eodem  Petra  ostendit.  De 
latere  enim  eius,  cum  percussus  est,  sanguis 
et  aqua  processit,  quod  baptisma  et  mar- 
tyrium  figuravit) ;  femer  bei  Augustin,  bez. 
in  den  ihm  zugeschriebenen  Reden  (die 
Stellen  hat  Arinahi,  ed.  Par.,  249  gesam- 
melt),  Paulin,  Isol,  Ep.  32  (Petram  super- 
stat  ipsi,  Petra  ecclesiae,  ||  De  qua  sonori 
quattuor  fontes  meant,  ||  Evangelistae,  viva 
Christi  flumina),  Isidor,  Hisp,  Prooem. 

In  der  altchristlichen  Kunst  werden  Fel- 
sen ofters  dargestellt;  so  Yor  AUem  der  F., 
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au8  welchem  Moses  Wasser  schlagt  (s.  d. 
A.  Moses);  der  F.,  auf  dem  Christus  steht 
imd  aus  welchem  die  yier  Paradiesesstrome 
entspringen  (s.  d.  A.).  Ob  aber,  wie  Milnter 
Sinnb.  I  53  annimmt,  dem  F.  in  den  Ea- 
takombenbildern  irgend  eine  selbstandige 
symbolische  Bedeutimg  zukommt,  scheint 
mir  immerhin  fraglich.  Die  angefiihrten 
Vaterstellen  beweisen  die  Moglichkeit, 
nicht  aber  das  wirkliche  Yorkommen  einer 
solchen  Symbolik  auf  Kunstvorstellungen ; 
auch  scheint  mir  etwas  gewagt,  letztere 
einzig  auf  das  von  Miinter  angezogene  Epi- 
taph bei  Aringhi  ed.  Paris.  306  zu  stiitzen. 
Man  sieht  da  unter  der  Grabschrift  AVSA- 
NON  QVI  VIXn  (ffir  -it)  MEN  ||  SES  IH 
NON  OCT  eine  Taube,  deren  Schnabel 
einem  Berge  zugekehrt  erscheint.  Wenn 
aus  der  seli^  unzulanglichen  Abbildung  i&ber- 
haupt  etwas  zu  schliessen  ist,  so  mochte 
eher  an  den  mens  Dei  (ich  erinnere  z.  B. 
an  n  Paral.  33,  15:  in  monte  domus  Do- 
mini) zu  denken  sein. 

,Ein  grosser  F.  wie  ein  Berg'  spaltete 
sich  nach  den  Apokryphen  vor  Elisabeth, 
welche  mit  dem  kleinen  Johannes  den  Sol- 
daten  des  Herodes  bei  dem  Eindermord  ent- 
rinnt.  Die  Scene  wird  in  der  byzantinischen 
Kunst  dargestellt  (s.  Didran-Schafer  Hdb. 
d.  Malerei  v.  Berge  Athos,  Trier  1855,  177). 
Ueber  spatere  mitfcelalterliche  Darstellungen 
vgl.  die  betr.  Litt.,  z.  B.  W,  Menzel  Symb. 
I  279;  Wessely  i.  v.,  u.  A.  keaus. 

FEMORALIA  oder  FEMINILIA,  mit  de- 

nen  das  Femen  oder  Femur  bedeckt  wird; 
ein  Eleidungssttick,  das  von  den  Priestem 
im  A.  Test,  getragen  wurde  (Exod.  28,  42  f.) 
imd  das  Hteron.  Ep.  64  ad  Fabiol.  (ed. 
Vail.  I  360)  also  besehreibt:  lineis  femi- 
nalibus  quae  usque  ad  genua  et  poplites 
veniunt,  verenda  celantur,  et  superior  pars 
sub  umbilico  vehementer  adstringitur.  Vgl. 
dazu  Alcuin.  De  div.  off.  bei  Marriott  1 15 ; 
Ivo  Cam,  De  eccl.  sacr.  et  offic,  eb.  125. 
Die  Benedictinerregel  c.  55  schreibt  es  be- 
sonders  als  Beisekleid  vor,  das  der  Vestia- 
rius  den  reisenden  Monchen  liefert  und  nach 
ihrer  Riickkehr  gewaschen  zurdckempfangt. 
Auch  andere  Monchsregeln  des  MA.s  er- 
wahnen  es.  Dass  es  auch  von  Frauen  ge- 
tragen wurde,  geht  aus  Gloss,  lat.  cod.  Reg. 
4120  (bei  Ducange  i.  v.)  hervor;  femoraliay 
proprie  brachae  mulierum  quia  tegunt  fe- 
mora mulierum.  kraus. 

FENESTELLA  CONFESSIONIS.   In  dem 

Art.  Confessio  ist  die  Bedeutung  dieses  Ter- 
minus im  architektonischen  Sinne  dargelegt 
worden;  aus  dem  vorliegenden  Terminus 
bleibt  also  nur  die  Erklarung  des  Wortes 
Fenestella  ubrig. 

Unter  F.  c.  versteht  man  eine  Oeffnung 


in  der  Umfassungsmauer  oder  der  Umfrie- 
dung  einer  Confessio,  eines  Martyrergrabes, 
die  den  Besuchem  desselben  mdglich  machte, 
wenigstens  das  Grab  des  Martyrers  zu  sehen 
oder  zu  berOhren,  nachdem  dasselbe  filr  den 
Zutritt  verschlossen  war. 

Es  bestand  seit  den  ersten  Anfangen  der 
Christenyerfolgungen  eine  ausserordentliche 
Verehrung  der  Martyrerleiber,  derart,  dass 
man  es  fUr  ein  grosses  GlQck  schatzte,  un- 
mittelbar  mit  denselben  in  Beruhrung  zu 
kommen.  Unzahlige  Acclamationen  und 
Empfehlungen  der  Glaubigen,  in  die  nachste 
Umgebung  der  Martyrergraber  auf  die  Wande 
gekratzt,  zahlreiche  Depositionen  von  Glau- 
bigen in  der  unmittelbarsten  Nahe  von  Mar- 
tyrergrabem  zeugen  von  der  Sehnsucht  der 
alten  Christen,  auch  korperlich  sich  den 
geheiUgten  Ueberresten  der  Martyrer  zu 
nahem. 
Quod  laetor  reditu,  quod   te  venerande    sa- 

cerdos 
complecti  licitum  est  .  .  . 

{Prudent.  PerUt.  XI  179.) 
und: 

oscula  perspicuo  figunt  hnpressa  metallo 
balsama  defundunt,  fletibus  ora  rlgant. 

(Prudent  ib.  XI  193,  194.) 

schreibt  Prudentius  in  Bezug  auf  das  Grab 
des  hi.  Hippolytus  zu  Rom.  —  So  wie  es  von 
Alters  her  Sitte  war,  was  auch  Prudentius 
hier  erwahnt.  Balsam  aufs  Grab  zu  giessen 
und  Nardenol  fiir  die  am  Grabe  des  Mar- 
tyrers brennende  Lampe  zu  bringen,  so 
fiindet  sich  auch  die  Sitte,  Gegenstande,  die 
mit  dem  Grabe  eines  Martyrers  in  Beriih- 
rung  gekommen,  Oel  aus  der  Lampe  am 
Grabe  als  kostbare  Reliquien  mit  nach  Haus 
und  in  die  Heimat  zu  nehmen.  Bekannt 
ist  der  uralte,  schon  im  4.  Jahrh.  nach- 
weisbare  Gebrauch,  die  Pallien,  die  der 
Papst  an  der  Vigil  von  S.  Peter  geweiht, 
auf  das  Grab  des  hi.  Petrus  niederzulegen, 
von  wo  sie  dann  als  ,de  corpore  beati  Pe- 
tri^ an  die  Patriarchen  und  Erzbischdfe  ge- 
sendet  wurden.  In  gleicher  Weise  thaten 
es  die  Glaubigen,  indem  sie  durch  die  Fe- 
nestella, wenn  es  nicht  anders  ging,  Gegen- 
stande,  wie  Leinenstilcke  (brandea,  oraria, 
palliola)  u.  a.,  auf  das  Grab  des  betreffen- 
den  Heiligen  brachten,  die  sie  dann  als 
Reliquien  mitnahmen  (vgl.  Ch-eg,  Tur.  De 
mirac.  s.  Martin,  c.  11). 

Die  Einfiihrung  der  F.  c.  fallt  wol  im 
Allgemeinen  ins  4.  Jahrh.,  als  nach  der 
Publication  des  Edicts  von  Mailands  im  J. 
312  der  Kirche  die  Freiheit  und  somit  auch 
die  Moglichkeit  gegeben  wurde,  die  Graber 
ihrer  Blutzeugen  aufs  PrachtvoUste  zu 
schmdcken  und  herrliche  Basiliken  uber 
denselben  zu  bauen.  In  den  neu  entstehen- 
den  Basiliken  war  von  selbst  die  Anlage 
der  Confessio  gegeben,  und  musste  bei  dem 
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immer  zahlreichern  Besuch  der  Martyrer- 
graber  daran  gedacht  werden,  einerseits  der 
Pietat  und  der  Andacht  der  Pilger  gerecht 
zu  werden,  anderseits  aber  auch  das  Grab 
gegen  Beschadigung  zu  scMtzen.  Dies  fQhrte 
zur  Anlage  eines  Fensterchens  in  der  Um- 
fassungsmauer  oder  Umfriedung  des  Grabes, 
welches  gross  genug  war,  dass  die  Pilger 
den  Kopf  hindurchstecken  resp.  das  Grab 
sehen  konnten.  Ob  wir  das  Vorbild  zu 
dieser  Einrichtung  bereits  in  den  Katakom- 
ben  zu  suchen  haben,  lassen  wir  dahin- 
gestellt;  jedenfalls  fand  schon  Papst  Da- 
masus  eine  analoge  Einrichtung  am  Grabe 
der  hhl.  Chrysanthus  und  Daria.  ,Verbun- 
den,'  sagt  G,  B.  de  Rossi  (im  Bull.  d.  arch, 
crist.  1873,  9),  ,oder  benachbart  dem 
Coemeterium  des  Thraso  war  das  bertihmte 
and  wegen  des  Martyriunis  und  Begrab- 
nisses  der  hhl.  Chrysanthus  und  Daria,  — 
auch  einer  Menge  von  Glaubigen,  die  hier 
verschiittet  wurden,  wahrend  sie  die  Nata- 
litien  dieser  Heiligen  feierten  und  an  den 
gottlichen  Mysterien  theilnahmen,  —  ver- 
ehrte  Arenarium.  Der  Papst  Damasus  setzte 
eine  seiner  monumentalen  Inschriften  iiber 
das  Fenster,  durch  welches  die  frommen 
Besucher  die  Hohle  weiss  schimmem  sahen 
von  den  Gebeinen  der  Glaubigen,  die  vor 
dem  Grabe  der  Heiligen  getodtet  worden 
war  en;  und  hier  (resp.  von  hier  aus)  sah 
man  auch  die  hi.  Gefasse,  die  zum  eucha- 
ristischen  Opfer  gedient  batten^  (vgl.  Bosio 
I  481,  482).  Die  beriihmteste  Confessio 
war  das  Grab  des  hi.  Petrus,  nicht  minder 
die  des  hi.  Paulus ;  beide  batten  Fenestellae 
confessionis.  Als  Constantin  d.  Gr.  die  Ba- 
silika  des  hi.  Petrus  erbaut  und  Papst  Sil- 
vester I  die  Krypta  des  hi.  Petrus  ge- 
schlossen  hatte,  liess  man  nur  ein  Fenster- 
chen  frei,  das  den  Pilgern  so  viel  Raum 
bot,  um  mit  einer  Lampe  hineinzuleuchten 
und  das  Grab  zu  sehen.  Diese  viereckige 
Oeffhung  nennen  die  alten  Documente  iu- 
guluro,  bilicum,  umbilicum.  Der  Lib.  Pon- 
tif.  erwahnt  ihrer  ofters;  sie  ward  reich 
geschmQckt  von  Papsten,  die  dort  kostbare 
Geschenke  anbrachten ;  so  von  Leo  III,  der 
ein  goldenes  Rauchfass  innerhalb  der  Fe- 
nestella  anbringen  liess  (fecit  thuribula  apo- 
stolica  ex  auro  purissimo,  ex  quibus  unum 
misit  intus  super  corpus  eius  (scil.  Petri; 
Lib.  Pontif.  Ill  282).  Zu  Borgia's  Zeiten 
sah  man  noch  den  Nagel  in  der  Fenestella, 
an  dem  ein  Gefass  zum  Weihrauch  zu  han- 
gen  pflegte  (vgl.  Borgia  Vatic,  confess,  b. 
Petri).  Benedict  III  liess  die  Oeffnung  in 
einen  goldenen  Rahmen  fassen  (circuitum 
billici  aurea  lamina  omabat;  Lib.  Pontif. 
Ill  162).  Auch  in  der  Platonia  bei  S.  Se- 
bastiano  fuori  le  mura  scheint  eine  solche 
Fenestella  existirt  zu  haben;  die  heutigen, 
aus   dem   MA.   stammenden   zwei  Doppel- 


Fenestellae  werden  nur  an  Stelle  einer  ahn- 
lichen  fr^em  Einrichtung  getreten  sein. 
Auch  die  Cii)nfessio  von  S.  Paolo  fuori  le 
mura  hatte  eine  Fenestella,  worGber  bei 
MahiUon  Mus.  Ital.  II  130. 

Die  F.  c.  an  der  Confessio  von  S.  Peter 
hat  sehr  viele  Nachahmungen  gefunden  nicht 
nur  in  Rom  selbst,  sondern  im  ganzen  Oc- 
cident und  Orient.  In  der  Basilika  der  hhl. 
Nereus  und  Achilleus  (in  der  sog.  Basilica 
nova  an  der  Via  Ardeatina),  gebaut  von 
390—395,  sehen  wir  ein  Analogon,  nur  mit 
dem  Unterschiede,  dass  die  Oefmung  in  der 
Apsis  der  Basilika  gebrochen  ist;  wahr- 
scheinlich  stellte  sie  eine  raumliche  Com- 
munication her  mit  der  nahen  Krypta  der 
hi.  Petronilla.  Im  Coemeterium  Pontiani 
,ad  ursum  pileatum^  in  Via  Portuensi  sehen 
wir  zwei  noch  vollstandig  erhaltene  Fene- 
stellae confessionis.  Nicht  weit  von  dem 
Baptisterium,  in  dem  die  bekannte  Dar- 
stellung  der  Martyrer  Abdon  und  Sennen 
zu  sehen  ist,  lauft  eine  breite  Gallerie, 
die  durch  eine  Mauer  geschlossen  ist.  Auf 
dem  Mauerverschluss  ist  der  hi.  PoUion  in- 
mitten  der  hhl.  Petrus  und  MarcelUnus  dar- 
gestellt  (vielleicht  aus  dem  8.  Jahrh.);  da- 
runter  offnet  sich  eine  viereckige,  in  Mar- 
mor  gefasste,  zwei  Palmen  im  Geviert  mes- 
sende  F.  c.  Sie  tragt  noch  deutliche  Spuren 
von  Ranch,  ein  Beweis  daftir,  dass  entweder 
eine  Lampe  hier  brannte,  oder  die  thuri- 
ficatio  oft  vorgenommen  wurde,  oder  dass 
viele  Pilger,  hier  ihre  Andacht  verrich- 
tend,  hineingeleuchtet  haben;  aus  den  Graf- 
fitti  ist  auf  das  letztere  wol  am  ehesten  zu 
schliessen.  Diese  Fenestella  ftihrte  zum 
Grabe  des  hi.  PoUion.  Unmittelbar  dane- 
ben,  an  der  Langseite  derselben  Gallerie, 
ist  ein  anderer  Mauerverschluss  mit  einer 
gewolbten  F.  c,  die  den  Einblick  bot  in 
die  Grabkammer  der  hhl.  Milix  und  Py- 
menion,  die  beide  auf  der  Aussenseite  zu 
beiden  Seiten  eines  Kreuzes  dargestellt  sind. 
Auch  im  Coemeterium  des  hi.  Hippolytus 
an  der  Via  Tiburtina  ist  in  den  letzten  Ta- 
gen  eine  schone  F.  c.  constatirt  worden. 
Der  hi.  Gregor  von  Tours  (De  glor.  conf. 
c.  XXXVII)  berichtet  von  einer  F.  c.  in 
der  Basilika  der  hhl.  Venerandus  und  Ne- 
potianus  zu  Clermont,  von  der  er  schreibt: 
,caput  per  fenestellam  quicumque  vult  im- 
mittit,  precans  quae  necessitas  cogit,  ob- 
tinetque  mox  effectum,  si  iusta  petierit 
(vgl.  Martigny  Diet.  2.  A.  314).  Sozomenus 
IX  2  berichtet  von  einer  F.  c.  in  der  Con- 
fessio der  40  Martyrer  von  Sebaste:  ,in 
summa  parte,  ubi  martyres  iacebant,  exi- 
guum  foramen  apparuit." 

Diese  Einrichtung  oder  vielmehr  die  Er- 
innerung  der  F.  c.  hat  sich  bis  auf  unsere 
Tage  erhalten  in  der  Art,  dass  man,  wie 
in   S.  Peter  und   anderen   Kirchen  Roms, 
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durch  eine  vergitterte  Oeffhung  den  Sarko- 
phag  mit  dem  Leibe  des  Heiligen  sehen 
kann,   der  unter   der  Mensa  des  Altares 

ruht.  AD.  HYTRBK. 

FENSTEB.  Ueber  die  Anlage  derselben 
in  der  altchristlichen  Basilika  s.  S.  123. 

Die  Symbolik  der  F.  gehort  dem  MA.  an 
und  zwar  auch  hier  erst  der  ausgehenden 
Gothik.  Man  hat  sich  fur  eine  symbolische 
Betrachtungsweise  der  F.  auf  Euseb.  H.  e. 
X  4,  §  37,  65,  bez.  42  u.  64  ed.  Lamm, 
bezogen.  Aber  die  Stelle  bezieht  sich  zu- 
nachst  nicht  auf  die  F.,  sondem  auf  die 
drei  Eingangsthore  in  ihrer  Beziehung  auf 
die  drei  Personen  der  hi.  Dreifaltigkeit. 

FERETBA,  s.  Bahren. 

FEBIA  war  den  alten  Rdmem  ein  Tag, 
an  welchem  die  Gerichtsverhandlungen  und 
gewohnlichen  Geschafte  und  Arbeiten  aus- 
gesetzt  wurden.  Innerhalb  der  altchrist- 
lichen Kirche  finden  wir  den  Namen  F.  be- 
reits  bei  Tertull,  De  ieiun.  c.  14  als  Be- 
zeichnung  der  Wochentage,  quarta  feria 
et  sexta  ftLr  Mittwoch  una  Freitag.  Auch 
die  Const  apost  VII  24  kennen  die  Ferien. 
Die  Wochentage  nach  dem  Sonntage  waren 
nun  allerdings  in  den  wenigsten  Fallen  dies 
feriati,  aber  die  ersten  Christen  unter  ro- 
mischer  Herrschaft,  denen  der  Sonntag  als 
F.  dominica  gait,  scheinen  den  schon  Alatth. 
28,  1  und  I  Kor.  16,  2  angedeuteten  Ge- 
brauch  angenommen  zuhaben,  ihre  Wochen- 
tage nach  Art  und  Weise  der  Juden  zu 
zahlen  und  zu  benennen.  Diese  nannten, 
die  Wochentage  nach  dem  Sabbath  (Ruhe- 
tag,  Ferie)  zahlend,  den  Sonntag  prima  sab- 
bathi,  den  Montag  secunda  sabbathi  u.  s.  f. 
So  war  nun  den  Christen  der  Sonntag  F. 
prima,  obschon  dieser  Name  fast  nie  (eine 
Ausnahme  macht  der  unechte  Sermo  Aug, 
ed.  Migne  Patrol.  XXXIX  2005)  zur  Gel- 
Itung  kam,  und  demzufolge  Montag  F.  se- 
cunda u.  s.  w.  Einen  specifisch  christlichen 
Charakter  mochte  nun  diese  Benennung  der 
Wochentage  seit  Constantin  angenommen 
haben,  dem  man  die  officielle  Einfiihrung 
des  Namens  F.  ftir  die  Tage  nach  dem 
Sonntage  zuzuschreiben  pflegt.  Es  hangt 
dies  mit  dem  Osterfeste  zusammen.  Ostem 
war  das  Hauptfest  der  Christen  und  zu- 
gleich  der  Anfang  des  Kirchenjahres  fur 
die  ersten  christlichen  Jahrhunderte.  Das 
Fest,  F.  paschalis,  wurde  eine  ganze  Woche 
lang  mit  Gottesdienst  und  Enthaltung  von 
Gerichtsverhandlungen,  Arbeiten  etc.  ge- 
feiert,  und  die  auf  den  Ostersonntag  fol- 
genden  Wochentage  waren  daher  dies  fe- 
riati, feriae.  Diese  Benennungen  (F.  se- 
cunda, tertia  etc.)  wurden  nun  von  der  ersten 
auf  alle  anderen  Jahreswochen  flbertragen, 
und  schemt  man  sich  hierzu  fiir  um  so  be- 


rechtigter  gehalten  zu  haben,  als  man  jeden 
Sonnt^,  den  G^dachtnisstag  der  Auferste- 
hung  Jesu,  fQr  einen  Ostertag,  F.  pascha- 
lis, hielt.  Nur  der  Sonntag  und  Samstag 
behielten  ihre  biblischen  Namen  Dominica 
und  Sabbathum  bei.  Wenn  eine  Notiz  des 
Biographen  Silvesters  I  (f  335)  im  Breviar, 
Rom,  ad  31.  Dec.  richtig  ist,  so  hat  dieser 
Papst  den  Namen  F.  kirchlich  autori- 
sirt  und  allgemein  vorgeschrieben,  auf  dass 
damit  angezeigt  werde,  dass  die  Kleriker, 
der  zeitlichen  Sorgen  sich  entschlagend, 
jeden  Tag  dem  Dienste  Gottes  widmen  soil- 
ten,  wobei  ausdriicklich  bemerkt  wird,  dass 
der  Name  F.  schon  frfiher  in  der  Kirche 
gebrauchlich  gewesen  sei.  Vom  kirchlichen 
Standpunkte  aus  unterschied  man  Feriae 
maiores,  welche  gewisse  Vorrechte  batten 
und  haben,  so  z.  B.  Aschermittwoch ,  die 
drei  letzten  Tage  der  Charwoche,  und  Feriae 
minores  oder  communes.  [R.  Sinker  in 
Smith's  Diet.  I  667  macht  nicht  mit  Un- 
recht  mit  PeUicda  De  christ.  eccl.  pol.  I 
277,  ed.  Colon.  1829,  darauf  aufmerksam, 
dass  der  oben  vorgetragenen  Ableitung  von 
Feria  entgegensteht,  dass  lange  vor  Con- 
stantin bereits  TertuUian  a.  a.  0.  den  Aus- 
druck  quarta  und  sexta  F.  habe.  Sehr 
zweifelhaft  erscheint  mir  dagegen  dessen 
Ableitung  von  F.  aus  dem  jiid^chen  System 
der  Wochentage  (wie  jiia  twv  aappdlxcov,  Marc. 
16,  2;  Apg.  20,  7),  da  die  Ferienzahlung, 
als  mit  dem  Sonntag  beginnend,  mit  jenem 
Notationssystem  gerade  in  Widerspruch  steht. 
Ganz  unhaltbar  ist  freilich  die  allegonsche 
Deutung  bei  Durand,  Ration.  VII,  1,  11: 
vocantur  ergo  feriae  a  feriando,  quia  toto 
tempore  a  vitiis  feriari,  id  est,  vacare  de- 
bemus.  Vgl.  dazu  noch  Augusti  Hdb.  d.  chr. 
Arch.  I  467  u.  Ducange  i.  v.   K.]     krOll. 

FEBIALES  sc.  libri,  BQcher,  in  denen 
die  Martyrerfeste  verzeichnet  waren.  In 
dem  Briefe  der  Bischofe  Chromatius  und 
Heliodor  an  den  hi.  Hieronymus  heisst  es: 
ut  famosissimos  feriales  de  archivio  s.  Eu- 
sebii  Caesareae  Palaestinae  episcopi  inqui- 
rens  martyrum  ad  nos  dirigas  festa.  Im 
MA.  hiess  fenale  dagegen  das  die  Ferial- 
officien  enthaltende  Buch.  Vgl.  Ducange  L  v. 

FERMENT ARn,  fennentacei ,  d.  h.  An- 
hanger  des  ungesauerten  Brodes  (fermen- 
tum).  Die  Frage,  ob  zur  Feier  der  Eucha- 
ristie  gesauertes  oder  ungesauertes  Brod  zu 
verwenden  sei,  hat|;e  namenthch  unter  Mi- 
chael Caerularius  einen  langen  und  heftigen 
Streit  (dpTojjuxxia)  hervorgerufen,  in  welchem 
die  Griechen  den  Lateinem  den  Spottnamen 
Azymiten  (s.  d.  A.),  die  Lateiner  den  Grie- 
chen den  Namen  F.  gaben  oder  gar  zu  der 
Bezeichnung  haeretici  fermentarii  griffon, 
wie  Wihert  In  vit.  s.  Leon.  EX.  1.  2,  c.  9, 
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wahrend  unbefangene  Griechen  und  Latei- 
ner  das  Adiaphorische  erkannten.  Alger, 
De  sacr.  1.  c,  c.  10  (non  contra  fidem  chri- 
stianam)  und  ebenso  Anselm.  Hahelherg, 
Dial.  3,  c.  19;  Gregor.  VII  L.  8,  ep.  I 
(Graecorum  fermentatum  nee  vituperamus 
nee  reprobamus).  Vgl.  Ducange  s.  v. ;  Rha- 
harms  Maur,  De  instit.  cler.  131;  Blantar. 
Nomotan.  ad  Can.  ap.  70  und  L.  AUatius 
De  consens.  IT  14.  krieo. 

FEBMEN TVM  bezeichnet  in  der  Eirchen- 
sprache  Sauerteig  und  gesauertes  Brod,  fer- 
mentatum, panis  fermentatus,  das  die  Grie- 
chen fOr  die  Liturgie  verwendeten.  Eine 
singulare  Bedeutung  hatte  das  Wort  F.  in 
der  romischen  Eirche  aus  einer  alten  Sitte. 
Eb  war  namlich  urspriinglich  iiblich,  dass 
die  Bischofe  der  einzelnen  Kirchen  zur  Wah- 
nmg  und  zum  Zeichen  der  Einheit  und 
Eintracht  namentlich  zur  Osterzeit  sich  die 
hi.  Eucharistie  zuschickten.  So  schon  Ire- 
naeus  bei  Euseh.  H.  e.  V  24;  Nicephor, 
H.  e.  rV  39.  Diese  Verschickung  des  Sa- 
craments war  aber  theils  wegen  der  dem 
Mysterium  schuldigen  Ehrerbietung ,  theils 
wegen  Zunahme  der  Gemeinden  auf  die 
Lange  unthunlich  und  wurde  Yom  Cone, 
Laodic,  372  verboten.  An  die  Stelle  der 
hi.  Eucharistie  traten  die  Eulogien  oder  ge- 
segneten  Brode.  Nun  finden  sich  verschie- 
dene  Kachrichten,  dass  in  der  rdmischen 
Eirche  der  Papst  an  Sonn-  und  Festtagen 
ein  F.  an  die  innerhalb  der  Stadt  celebri- 
renden  Priester  der  tituli  tiberschickt  habe. 
So  im  Ealend.  von  Fronto  und  Thomasiiis, 
wo  beim  sabbatum  ante  palmas  die  Rubrik 
steht:  sabbato  datur  fefinentuin  in  consi- 
storio  Lateranensi.  Dann  in  den  beiden 
Decretalen  bei  Anastas,  Yit.  Melchiad. :  hie 
fecit,  ut  oblationes  consecratae  per  ecclesias 
ex  consecratu  episcopi  dirigerentur ,  quod 
declaratur  F.;  und  Vit.  Siric:  hie  consti- 
tuit,  ut  nuUus  presbyter  missas  celebraret 
per  omnem  hebdomadam,  nisi  consecratum 
episcopi  loci  susciperet  declaratum,  quod 
nominatur  F.  Ueber  die  Frage,  was  dieses 
eigenthiimliche  Wort  F.  hier  besage,  er- 
hoben  sich  unter  den  Archaologen  Contro- 
yersen.  Manche,  wie  Nikolaus  yon  Cusa, 
Baronius,  Binius,  Macedo  u.  A.  nahmen  F. 
fOr  die  oben  erwahnten  Eulogien;  Andere 
meinten,  es  sei  wirkliches  Brod  gewesen, 
das  als  Almosen  ausgetheilt  worden,  zumal 
der  Samstag  yor  dem  Passionssonntag  im 
Ordo  Rom.  als  sabbatum  ad  s.  Petrum, 
quando  eleemosyna  datur  bezeichnet  ist. 
Letztere  Ansicht  ist  yon  MahUlon  Conmi. 
ad  Ord.  Rom.  65  widerlegt  worden,  der 
zeigt,  dass  das  Almosen  an  diesem  Tage  im 
Vatican  (ad  s.  Petrum),  das  F.  aber  im 
Lateran  ausgegeben  wurde.  Dass  F.  auch 
keine  Eulogien  bezeichnen,  geht  sowol  aus 


den  yorkommenden  synonymen  Bezeichnun- 
gen  sancta  in  einer  Glosse  bei  Mdbillon 
1.  c,  und  consecratio,  corona  consecrata 
(Binterim  V,  3,  560),  als  aus  dem  fur  diese 
merkwfirdige  Sitte  entscheidenden  Briefe  des 
Papstes  Innocenz  I  Ad  Decent,  ep.  Eugab. 
klar  heryor.  Er  sagt;  de  fermento  quod 
die  dominico  per  titles  mittimus,  superfine 
nos  consulere  yoluisti,  cum  omnes  ecclesiae 
intra  ciyitatem  sint  constitutae,  quarum 
presbyteri,  quia  . . .  nobiscum  conyenire  non 
possunt  .  .  .  fermenium  a  nobis  confectum 
per  acolythos  accipiunt.  Und  nachher  nennt 
Innocenz  die  ftberschickten  Partikeln  sacra- 
menta,  Nimmfc  man  zu  diesen  Stellen  noch 
die  Rubrik  im  Ordo  Rom, :  quando  dici  de- 
bet ,pax  Domini  sit  semper  yobiscum^  de- 
portatur  a  subdiacono  oblationario  parti- 
cula  fermenti  quod  ab  apostolico  consecra- 
tum est,  femer  die  alte  Glosse  bei  MahUlon 
1.  c.  und  den  Ordo  eccl.  monast.  s.  Galli 
bei  Thomasius  VII  54,  so  bleibt  kein  Zwei- 
fel :  F.  bezeichnet  die  hi.  Eucharistie,  d.  h. 
wahrhaft  consecrirte  Partikeln  (nicht  bloss 
gesegnete),  welche  in  Rom  nur  innerhalb 
der  Stadt  (denn  auf  die  Coemeterien  hatte 
die  Sitte  keinen  Bezug;  Innoc,  Ep.  ad  De- 
cent.) an  alien  Sonntagen,  per  omnem  heb- 
domadam, den  in  den  entlegenen  Titeln 
celebrirenden  Priestem,  welche  der  p&pst- 
hchen  Messe  nicht  beiwohnen  konnten  und 
so  yon  der  Mutterkirche  getrennt  erschei- 
nen  mochten,  zuschickte,  damit  die  Einheit 
zwischen  Mutterkirche  und  Filialkirchen  ge- 
wahrt  werde:  ut  se  a  nostra  communione  ma- 
xime  ilia  die  (Sonntag)  non  indicent  separa- 
tes {Innoc.  1.  c).  Es  war  ein  Rest  der  Sitte 
yor  dem  Laodicense.  Der  Name  F.  wurde 
ablioh,  nicht  etwa  weil  damals  gesauertes 
Brod  bei  der  Liturgie  im  Gebrauche  war, 
wie  Bona  glaubte  (ein  Gebrauch,  der  fUr 
Rom  unnachweisbar  ist),  sondem  wegen 
der  mystischen  Beziehung.  Dies  zeige  der 
Ritus.  Das  consecrirte  F.  wurde  namhch 
yom  Priester  nach  dem  Pax  yobiscum  in 
den  Eelch  zu  den  yon  ihm  selbst  consecrir- 
ten  Elementen  gethan  und  dann  aus  dem 
Eelche  yon  ihm  und  den  Glaubigen  sumirt, 
wodurch  die  geistige  Verbindung  zwischen 
Haupt  und  Gliedem  offenkundig  bezeichnet 
wurde.  Dieser  tiefsinnige  Branch  scheint 
bis  ins  9.  Jahrh.  gedauert  zu  haben  und 
war  zuletzt  yermuthlich  auf  den  oben  citir- 
ten  Samstag  yor  Palmsonntag  beschrankt. 
Hochst  wahrscheinlich  ist  der  Segenswunsch 
(pax  Domini . . .)  mit  dem  dreimahgen  Ereuz- 
zeichen  yor  den  Worten:  haec  commixtio 
et  consecratio  aus  der  Papstmesse  in  den 
allgeineinen  Messritus  iibergegangen. 

Litteratur:  MahUlon  Diss,  de  azymo 
0.  10;  Comm.  ad  Ord.  Rom.;  Sirmond, 
Disq.  de  azymo  c.  5;  Gerhert  Liturg.  Ale- 
man.  II  963;   Marfene  De  antiq.  eccl.  rit. 
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I  3;  Kossing  Liturg.   Vorlesungen  370  u. 

553.  KRIEG. 

FERULA,  Narthex,  s.  d.  A.  Basilika  S. 
122. 

FESTE.  Das  auserwUhlte  Volk  Gottes 
hatte  einen  ausgepragten  kirchlichen  Fest- 
kreis.  Auf  je  sechs  Tage  der  Arbeit  folgte 
der  Sabbath  als  Ruhetag  und  zu  diesem 
wochentlichen  Feiertag  gesellten  sich  ver- 
schiedene  Jahresfeste,  unter  denen  das  Pa- 
scha-  und  Pfingstfest  auch  fur  die  Gestaltung 
der  christlichen  F.  Yon  Bedeutung  sind.  Der 
gleichen  Erscheinung  begegnen  wir  in  der 
Kirche  des  Neuen  Bundes,  und  so  ist  der 
Natur  des  Gegenstandes  entsprechend  im 
Folgenden  zuerst  von  den  Wochenfesten 
und  dann  von  den  Jahresfesten  des  christ- 
lichen Alterthums  die  Rede. 

I.  Die  Christen  weihten  einen,  und  zwar 
den  ersten  Tag  der  Woche,  an  dem  der 
Stifter  ihrer  Religion  vom  Grabe  auferstan- 
den  ist,  in  besonderer  Weise  dem  Gottes- 
dienste,  und  der  Sonntag  erhielt  desshalb 
in  der  Kirchensprache  den  Namen  '^(lepa 
TOO  xup(oo,  xuptaxi^  sc.  ^^fi^po,  dies  dominica, 
dominica.  Die  oftere  Erwahnung  dieses 
Tages  in  der  hi.  Schrift  (Act.  20,  7.  8; 
I  Kor.  16,  2)  als  Tages  gottesdienstlicher 
Handlungen  berechtigt  zu  dem  Schluss,  dass 
seine  Feier  auf  apostolischer  Anordnung 
beruht.  Sicherlich  ist  auch  unter  der  xu- 
ptox^j  f^fUpa,  an  der  dqm  Apostel  Johannes 
die  geheime  Offenbarung  zu  Theil  wurde 
(Apoc.  1,  10),  der  Sonntag  oder  erste  Wo- 
chentag  zu  verstehen.  Im  Bamabasbrief 
(c.  15)  wird  bereits  ausdrflcklich  bezeugt, 
dass  er  als  der  Tag,  an  dem  Christus  auf- 
erstanden  sei,  freudig  begangen  werde,  und 
eine  ahnliche  Bemerkung  findet  sich  in  dem 
Briefe  des  hi.  Ignatius  an  die  Magnesier 
(c.  9).  Femer  bezeugen  seine  Feier  in  der 
^Itesten  Zeit  hauptsachlich  noch  Plinius  (Ep. 
X  96),  lustin  (Apol.  I,  c.  67),  Theophilus 
von  Antiochien  (Ad  Autolyc.  II,  c.  17)  und 
die  apost,  ConstUutionen  (II,  c.  69;  V,  c. 
15,  20;  Vn,  c.  23;  VIH,  c.  33).  Was 
die  Art  derselben  anlangt,  so  wurde  be- 
reits angedeutet  und  geht  namentlich  aus 
den  oben  citirten  Stellen  hervor,  dass  sich 
die  christliche  Gemeinde  an  ihm  zum  Got- 
tesdienst  versammelte.  Ohne  Zweifel  ge- 
schah  dieses  in  der  ersten  Zeit  ebenso  mit 
Eifer  als  Andacht.  Aber  spater  riss  Lauig- 
keit  und  Gleichgiiltigkeit  ein,  und  bereits 
die  Synode  von  Elvira  vom  J.  306  (c.  21) 
sah  sich  veranlasst,  die  dreimalige  Yersaum- 
niss  mit  zeitweiliger  Excommunication  zu 
bedrohen.  Als  Freudentag  wurde  der  Sonn- 
tag tiberdies  dadurch  ausgezeichnet,  dass 
man  an  ihm  nicht  fastete  und  nicht  knieend 
betete   (Irenaei  0pp.,   ed.  Stieren  I  828; 


TertuU,  De  coron.  c.  3;  Epiphan,  Expos, 
fid.  c.  22),  und  jener  Punkt  wurde  dorch 
den  66.  (65.)  apostolischen  Eanon,  durch 
die  Synode  von  Gangra  (c.  18)  und  andere 
Synoden  unter  Androhung  von  Censuren 
eingescharft ,  dieser  durch  das  Concil  von 
Nicaea  (c.  20)  zur  allgemeinen  kirchlichen 
Regel  erhoben.  Tertullian  spricht  auch  von 
Enthaltung  von  Arbeit  (De  orat.  c.  23),  und 
die  Synode  von  Laodicea  (c.  29)  verlangt 
sie  wenigstens,  soweit  es  thunlich  sei.  Kai- 
ser Constantin  verbot  an  ihm  die  Verrich- 
tung  von  stadtischen  Arbeiten  und  die  Vor- 
nalune  von  Gerichtsverhandlungen,  soweit 
sie  nicht  Werke  der  christlichen  Liebe,  wie 
Befreiung  von  Sklaven,  betreffen  {Cod,  Theo- 
dos,  L.  1  de  feriis  2,  8),  und  erlaubte  den 
Soldaten  ungehinderten  Besuch  des  Gottes- 
dienstes  (Euaeb,  Vit.  Const.  IV,  c.  18),  ge- 
stattete  aber  auch  die  Feldgeschafte  mit 
RQcksicht  auf  den  sonst  etwa  erwachsenden 
Schaden  (Cod,  lustin,  1.  3,  3,  12).  Seine 
Verordnung  ward  im  J.  386  emeuert  {Cod, 
Theodos.  1.  3  de  execut.  8,  8)  und  gleich- 
zeitig  wurden  fiir  die  Sonn-  und  Fetttage 
die  Schauspiele  verboten  {Cod.  Theod,  1.  2 
u.  5  de  spectac.  15,  5).  Dasselbe  Decret 
erliess  auch  die  fiinfte  carthagische  Synode 
vom  J.  401  {Cod,  can,  eccl,  Afr,  c.  61),  und 
wenn  die  dritte  Synode  von  OrUans  vom 
J.  538  (c.  28)  die  Meinung  fflr  jfidischen 
Aberglauben  erklarte,  dass  man  am  Sonn- 
tag nicht  reiten  und  fahren  und  nichts  zum 
Schmucke  des  Menschen  und  des  Hauses 
thun  dfirfe,  so  verbot  sie  doch  zugleich  die 
Feldgeschafte,  damit  man  in  die  Kirche 
gehen  und  dem  Gebet  obliegen  konne,  und 
die  zweite  Synode  von  Macon  vom  J.  585 
(c.  1)  bedrohte  die  Sonntagsarbeit  sogar  mit 
Schlagen  und  anderen  Strafen,  da  man  den 
ganzen  Tag  dem  Gebet  widmen  solle.  Ne- 
ben  dem  Sonntag  wurde  in  Folge  des  Ein- 
fiusses;  den  das  Judenthum  eine  Zeit  lang 
auf  die  christhche  Kirche  ausfibte,  anfang- 
lich  in  mehreren  Kirchen  auch  der  Sabbadi 
gefeiert,  und  in  den  Aposl,  Const,  (11,  c.  59; 
V,  c.  20;  VII,  c.  23)  werden  Sabbath  und 
Sonntag  als  Tage  der  Erinnerung  an  Welt- 
schopfung  und  Auferstehung  einander  ge- 
radezu  gleichgestellt.  Die  Praxis  verbreitete 
sich  namentlich  im  Orient  und  sie  bestand 
hier  an  einigen  Orten  noch  gegen  Ende 
des  4.  Jahrh.  {Epiphan,  Expos,  nd.  c.  24). 
Sie  fand  zwar  auch  im  Occident  Eingang. 
Im  Ganzen  aber  wurde  hier  und  besonders 
in  der  romischen  Kirche  im  Gegensatz  zum 
Judenthum  der  Samstag  als  Fasttag  be- 
gangen {Victarin,  De  fabr.  mundi  ap.  Migne 
Patrol,  lat.  V  306;  Augustin.  Ep.  36  ad 
Casul.  n.  31),  und  in  Spanien  erlangte  die- 
ser Branch  bereits  durch  die  Synode  von 
Elvira  (c.  26)  gesetzliche  Geltung.  Papst 
Innocenz  I  (Ep.  ad  Decent,  c.  4)  erklarte 
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ihn  far  offenbar  vernfinftig,  das  truUanische 
Concil  vom  J.  692  (c.  55)  emeuerte  dage^ 
gen  den  66.  apoetolischen  Eanon,  in  dem 
das  Fasten  am  Sonntag  und  Samstag,  den 
Oharsamstag  ausgenommen,  mit  Absetzung 
bez.  mit  Excommunication  bedroht  wird. 
Die  Beziehung  auf  die  Geschichte  des  Herm, 
von  der  die  Eirche  bei  der  Sonntagsfeier 
ausging,  legte  ihr  auch  eine  besondere  Feier 
der  Tage  nahe,  die  sich  in  der  Leidensge- 
schichte  als  bedeutsame  Wendepunkte  dar- 
stellen,  und  diese  sind  der  Mittwoch  und 
der  Freitag,  jener  als  der  Tag,  an  dem  der 
Heiland  verrathen  wurde,  dieser  als  der 
Tag,  an  dem  er  starb,  wie  sie  die  Yater 
erklaren  (Petri  Alex.  Cap.  canon,  c.  15; 
Epiphan,  Expos,  fid.  c  22 ;  Rufin.  Hist,  mo- 
nach.  c.  7).  Sie  wurden  dies  stationum, 
Wachtage,  genannt  (Pastor  Henn,  m,  sim. 
5,  c.  1;  TertuU,  De  ieiun.  c.  14;  Victorin, 
I.  c),  und  diese  Bezeichnung  war.  dem 
Kriegsleben  entnommen,  weil  die  Christen, 
wie  Tertullian  (De  orat.  c.  19)  mit  Beziehung 
auf  II  Kor.  10,  4;  I  Timoth;  1,  18  sagt, 
eine  militia  Dei  sind.  Man  fastete  an  ihnen, 
die  Osterzeit  ausgenommen,  den  halben 
Tag  (TertuU.  De  ieiun.  c.  14)  oder  bis  zur 
neunten  Stunde  (Epiphan,  Expos,  fid.  c.  22) 
und  yersammelte  sich  zum  Gottesdienst,  der 
in  Alexandrien  in  Gebet  und  Anhoren  des 
Wortes  Gottes  (5ocra^  H.  e.  V,  c.  22),  in 
anderen  Kirchen  auch  in  Darbringung  des 
hi.  Opfers  und  Communion  bestand  (Basil, 
M,  Ep.  93). 

II.  Die  kirchlichen  Jahres feste  sind 
theils  F.  des  Herrn,  theils  F.  der  Hei- 
ligen. 

A.  Die  altesten  unter  jenen,  die  zunachst 
zu  behandeln  sind,  sind  Ostern,  tz^t^^ 
pascha,  und  Pfingsten,  uevTrjxoonQ ,  pen- 
tecoste,  und  diese  beiden  F.  haben  nicht 
bloss  gleich  dem  Sonntag  ein  Yorbild  im 
Alton  Bund,  sondem  sie  verdanken  diesem, 
was  bei  jenem  nicht  der  Fall  ist,  sogar  ihren 
Namen.  Auch  die  Juden  hatten  ein  Ostern 
und  Pfingsten,  und  jenes  war  zur  Erinne- 
rung  an  das  Voriibergehen,  nea  (aramaisch 
»no3,  daher  i:d(3y(i)^  des  Herrn,  oder  die 
Yerschonung  der  israelitischen  Erstgeburt 
und  die  Befreiung  aus  der  Knechtschaft 
Aegyptens  eingesetzt  (Exod.  12,  13.  27); 
dieses  war  Emtedankfest  und  hiess  dess- 
halb  Fest  der  Emte  (Exod.  23,  16)  oder 
Tag  der  Erstlinge,  weil  an  ihm  die  Erst- 
Irngsbrode  vom  neugeemteten  Weizen  ge- 
opfert  wurden  (Num.  28,  26),  oder  Fest  der 
Wochen,  weil  es  sieben  Wochen  nach  Ostern 
begangen  wurde  (Exod.  34,  22;  Deut.  16, 
10).  In  den  deuterokanonischen  BQchem 
(Tob.  2,  1 ;  n  Makk.  12,  32),  bei  losephus 
Flavius  (Antiqq.  Ill,  c.  10,  6)  und  im  N. 
Test.  (Act.  2,  1)  heisst  es  in  letzterer  Be- 
ziehung TcevTTjxoa-nQ  scil.  ^f^spa,   und  dieser 


Name  wurde,  da  der  Grundy  dem  er  seinen 
Ursprung  verdankt,  die  zeitliche  Entfemung 
von  Ostern,  wie  bei  dem  jfidischen  so  bei 
bei  dem  chnsthchen  Pfingsten  zutrifiPt,  auch 
zur  Bezeichnung  des  letztem  iiblich.  Was 
aber  die  Entstehung  der  beiden  F.  anlangt, 
so  dfirfen  wir  sie,  wenn  wir  auch  keine 
naheren  Nachrichten  darilber  haben,  ohne 
Bedenken  in  die  apostolische  Zeit  veriegen. 
Wie  die  ersten  Christen  in  Jerusalem  nach 
dem  Zeugniss  der  Apostelgeschichte  den 
Tempel  besuchten,  so  betheihgten  sie  sich 
zweifellos  an  der  Feier  der  jiidischen  F., 
und  nicht  minder  sicher  ist,  dass  sie,  da 
die  Heilsthatsachen,  welche  an  diesen  Ta- 
gen  sich  zugetragen  hatten,  so  bedeutsam 
waren,  dass  sie  sich  unausloschlich  ihrem 
Herzen  einprSgen  mussten,  bei  den  jfidi- 
schen Ostern  und  Pfingsten  nicht  stehen 
blieben,  sondem  fiber  sie  hinausgingen,  in- 
dem  sie  ihnen  einen  chnstlichen  Inhalt  ga- 
ben  und  sie  nach  ihrer  Weise  feierten.  Be- 
stimmt  erwahnt  wird  das  Osterfest  erst  nach 
der  Mitte  des  2.  Jahrh.  und  es  war  damals 
bereits  Gegenstand  eines  Streites  zwischen 
P.  Anicet  (157—168)  und  Bischof  Polykarp 
von  Smyrna,  indem  es  bezfiglich  der  Zeit 
seiner  Feier  eine  doppelte  Praxis  gab.  Offen- 
bar in  dem  Bestreben,  das  Jahresfest  der 
Erlosung  mit  dem  Wochenfeste  der  Auf- 
erstehung  in  Einklang  zu  bringen,  beging 
die  Kirche  in  ihrem  weitaus  grossem  Theil, 
namenthch  dem  Abendland  und  Rom  an 
seiner  Spitze,  Griechenland,  Aegypten,  Pa- 
lastina,  Phonizien,  Osrhoene  una  Pontus, 
Ostern  je  an  dem  Sonntag,  der  auf  den 
14.  Nisan  oder  den  Yollmond  nach  dem 
Frfihlingsaquinoctium,  an  dem  der  Herr  ge- 
storben  ist,  folgte,  und  sie  berief  sich  da- 
ffir  auf  apostolische  Ueberlieferung.  Aber 
in  der  Provinz  Asien  (Asia  proconsula- 
ris)  und  einigen  angrenzenden  Provinzen 
herrschte  eine  andere  Zeitbestimmung  und 
auch  sie  wurde  auf  apostolische  Tradition, 
besonders  auf  die  Apostel  Johannes  und 
Philippus  zuruckgefuhrt.  Die  dortigen  Chri- 
sten feierten  Ostern  stets  gleichzeitig  mit 
den  Juden  am  14.  Nisan  selbst,  mochte  er 
auf  welchen  Wochentag  nur  immer  fallen, 
und  sie  glaubten  dazu  theils  durch  das 
Alte  (Exod.  12,  6;  Deuteron.  27,  26),  theils 
durch  das  N.  Test,  gehalten  zu  sein,  indem 
sie  finnahmen,  dass  Christus  an  diesem  Tage 
das  Pascha  gefeiert  habe  und  dass  sein  be- 
zfighches  Beispiel  ffir  sie  schlechthin  mass- 

febend  sei  (Euseb,  Hist.  eccl.  Y,  c.  23—25 ; 
*hUosoph,  YIII,  c.  18;  Chron.  pasch.  ed. 
Dindorf  I  12  sq.).  Die  Differenz  hatte  noch 
zwei  weitere  zur  Folge.  Die  eine  betrifft 
das  Ende  des  Fastens,  die  andere  die 
Zahl  der  Osterfeiertage.  Indem  namlich 
beide  Theile  das  Fasten  an  ihren  Ostern 
abbrachen,   ergab  sich  als  Endtermin  ffir 


Digitized  by 


Google 


488 


Feste. 


die  Anhanger  der  johanneischen  Praxis  oder 
die  Quartodecimaner ,  wie  die  Eleinasiaten 
gewohnlich  genannt  wurden,  der  14.  Nisan, 
mr  die  iibrigen  Christen  der  folgende  Sonn- 
tag  {Euseb.  H.  e.  V,  c.  23).  Jene  hatten 
femer  nur  einen  Festtag,  namlich  den  14.  Ni- 
san,  und  es  erhellt,  dass  nicht  bloss  aus 
dem  Schweigen  der  Quellen  Yon  einem  wei- 
tern  Tag,  sondem  insbesondere  aus  dem 
Nachdruck,  mit  welchem  Polykrates  von 
Ephesus,  als  der  Streit  gegen  Ende  des 
2.  Jahrh.  sich  emeuerte,  von  dem  echten 
Tag  spricht,  den  er  und  die  Seinigen  ohne 
Z  u  s  a  t  z  und  ohne  Schmalerung  feiere  (Eua. 
H.  e.  V,  c.  24),  und  aus  dem  Vorwurf,  den 
Epiphanius  gerade  desswegen  gegen  die 
Quartodecimaner  erhebt,  well  sie  ihre  Oster- 
feier  auf  einen  Tag  beschranken  (Haeres. 
50,  c.  1 ;  vgl.  Haer.  70,  o.  12).  Die  iibrige 
Kirche  dagegen  feierte  neben  dem  Oster- 
sonntag  auch  noch  den  ihm  vorhergehenden 
Freitag,  und  beide  Tage  wurden  nicht  sel- 
ten  Pascha  genannt.  Schon  TertuU,  spricht 
Yon  einem  dies  paschae,  quo  communis  et 
quasi  publica  ieiunii  religio  est,  und:  quo 
deponimus  osculum  scil.  pacis,  d.  i.  Char- 
freitag  (De  orat.  c.  18  ed.  Migne,  al.  c.  14), 
und  von  einem  dies  paschae,  Yon  dem  an 
bis  Pfingsten  nicht  gefastet  und  nicht  knieend 
gebetet  werde,  d.  i.  Ostersonntag  (De  co- 
ron.  c.  3),  und  theils  die  Unkenntniss  der 
hebraischen  Sprache,  theils  das  Wohlge- 
fallen  an  einem  Wortspiel  Seitens  der  Kir- 
chenYater  leistete  diesem  Sprachgebrauch 
Vorschub,  indem  Viele  das  Wort  Pascha 
Yon  dem  griechischen  Tzdayi^v*  ableiteten  und 
nur  wenige  Yon  seinem  hebraischen  Ur- 
sprung  wussten  {Augi^stin,  Ep.  55  ad  Ian. 
n.  2).    Weiter  aber,  als  angefiihrt  wurde, 

S'ng  die  Differenz  im  Wesentlichen  nicht. 
en  Dokumenten,  aus  denen  wir  unsere 
Eenntniss  Yon  der  Sache  schopfen,  ist  kein 
femerer  Unterschied  Yon  Belang  mehr  zu 
entnehmen  und  wenn  einer  je  noch  Yorhan- 
den  gewesen  ware,  so  wiirde  er  bei  dem 
grosstentheils  polemischen  Charakter  der 
Schriften  nicht  ubergangen  worden  sein. 
Die  Festfeier  war  hiernach  bei  beiden  Thei- 
len  die  gleiche  und  sie  bestand  in  feier- 
lichem  Qottesdienste  mit  Communion  und 
Agape.  Aehnlich  Yerhielt  es  sich  mit  der 
Bedeutung,  die  dem  Feste  beigelegt  wurde, 
und  schon  der  Umstand,  dass  ihm  auf  bei- 
den Seiten  der  gleiche  Name  gegeben  wurde, 
berechtigt  zu  dieser  Annahme.  Das  christ- 
liche  Ostern  gait  der  alten  Kirche  als  Fest 
der  Erlosung  aus  der  Enechtschaft  des  Sa- 
tans  und  der  Stinde,  wie  das  alttestament- 
liche  das  Fest  der  Befreiung  aus  der  Enecht- 
schaft Aegyptens  war,  und  in  dieser  Auf- 
fassung  stimmten  beide  Theile  iiberein,  wenn 
sie  auch  sonst  wieder  Yerschiedene  Betrach- 
tungen  mit  dem  Feste  Yerbanden.    Fur  die 


gewohnliche  Praxis  legte  es  sich  nahe,  in- 
dem sie  das  Erldsungsfest  am  Tage  der 
Auferstehung  beging,  auch  des  Triomphes 
des  Heilandes  iiber  Tod  und  Grab  zu  ge- 
denken,  und  in  der  Folgezeit  wurde  diese 
Auffassung  mehr  und  mehr  Yorherrschend. 
Die  Quartodecimaner  mochten,  weil  sie  das 
Fest  auf  den  Tag  Yerlegten,  an  dem  Jesus 
nach  ihrem  Daftirhalten  das  Abendmahl 
hielt  und  (nach  Einigen  wenigstens,  wie  im 
Chronicon  paschale,  ed.  Dindorf  I  13  be- 
merkt  ist)  starb,  insbesondere  der  Bin- 
setzung  des  Abendmahls  und  des  Todes  des 
Herm  eingedenk  sein,  und  ein  Gewahrs- 
mann  aus  dem  5.  Jahrh.  (TheodoreL  Haer. 
fab.  comp.  Ill,  c.  4)  lasst  sie  auch  wirklich 
das  Gedachtniss  des  Leidens  Christi  an  Ostern 
begohen.  Doch  wurde  diese  DiYergenz  nicht 
sonderlich  betont  und  da  auch  die  Qbrige, 
wenn  sie  gleich  an  einigen  Orten  und  na- 
mentlich  an  der  Grenze,  wo  die  beiden 
Brauche  unmittelbar  auf  einander  stiessen, 
sehr  unangenehm  empfunden  wurde,  nidit 
principieller  und  dogmatischer  Art  war,  so 
konnten  die  Quartodecimaner  ihren  Stand- 
punkt  unschwer  der  kirchlichen  E^inheit  znm 
Opfer  bringen.  Sie  straubten  sich  zwar 
hiergegen  und  sie  hatten  gegen  Ende  des 
2.  Jahrh.  unter  Anfahrung  des  Bischofe 
Polykrates  Yon  Ephesus  h5chst  wahrschein- 
lich  das  Schisma  der  Nachgiebigkeit  Yor- 
gezogen,  wenn  P.  Victor  (192—202)  nicht 
auf  die  Ermahnung  des  hi.  Irenaeus  und 
anderer  Bischofe  hin  zu  der  Milde  und 
Nachsicht  zuruckgekehrt  ware,  welche  ge- 
gen die  abweichende  Praxis  bisher  an  den 
Tag  gelegt  worden  war  (Euseb.  H.  e.  V, 
c.  24).  Lange  dauerte  indessen  ihre  0^ 
position  nicht  mehr.  Zur  Zeit  des  Conols 
Yon  Nicaea  erscheinen  die  Asiaten  bereits 
unter  den  Vertretem  der  allgemeinen  Pra- 
xis, und  die  durch  diese  Synode  bekampfte 
Abweichung,  ohne  Zweifel  der  Protopaschi- 
tismus,  scheint  ebenfalls  bald  ein  Ende  ge- 
nommen  zu  haben.  "Weiter  nachzuweisen 
ist  der  Quartodecimanismus  nur  noch  bei  den 
Audianern.  Vgl.  Duchesne  La  question  de  la 
PAque  1880.  Eine  Yollstandige  Gleichheit 
war  indessen  damit  noch  nicht  hergesteDt. 
Der  Grundsatz  wurde  nun  zwar  allgemein 
beobachtet,  dass  Ostern  an  dem  Sonntag 
zu  feiem  sei,  der  auf  den  Vollmond  nach 
dem  Friihlingsaquinoctium  folge,  nicht  aber 
auch  die  weitere  Verordnung  der  nicani- 
schen  Synode,  dass  die  alexandrinische  Kirche 
die  Osterzeit  jahrlich  berechnen  und  der 
Bischof  Yon  Rom  sie  der  ganzen  Kirche 
zur  Anzeige  bringen  solle  (Leo  M.  Ep.  121), 
bez.  dass  man  sich  an  den  in  Alexandrien 
tiblichen  Ostercyclus  und  Ostertermin  zu 
halten  habe  (Dionys.  Exig.  Ep.  ad  Petron.), 
und  so  wurde,  da  Rom  und  das  Abendland 
in  beiden  Punkten  abweichend  Yerfuhren, 
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das  Fest  in  den  nachsten  Jahren  wieder- 
holt  an  versohiedenen  Tagen  gefeiert.  Die 
Folge  waren  weitere  Streitigkeiten  and  die 
Differenz  zwischen  den  beiden  Hauptkirchen 
dauerte  bis  zum  Jahr  527,  wo  es  dem  Abt 
Dionysius  Exiguus  gelang,  Rom  zur  An- 
nahme  des  19jahrigen  Cyclu8  der  Alexan- 
driner  zu  bewegen.  Das  Beispiel  fand  bald 
in  anderen  Eirchen  des  Abendlandes  Nach- 
ahmung,  und  als  im  Anfang  des  8.  Jahrh. 
aach  die  alten  Briten  yon  ihrem  84jahrigen 
Cyclus  abstanden,  trat  endlich  in  der  Zeit 
Karls  d.  Gr.  Clberall  eine  gleichzeitige  Fest- 
feier  ein.  Der  Zeitraum,  in  dem  das  Fest 
sich  bewegt,  erstreckt  sich  vom  22.  Marz 
bis  zum  25.  April,  da  der  terminus  paschalis 
Oder  der  FruhHngsYollmond,  auf  den  das  Fest 
stets  zu  folgen  Imt,  fnihestens  der  21.  Marz, 
spatestens  der  18.  April  ist.  Die  Osterfeier 
ging  indessen  nicht  im  Ostersonntag  auf,  son- 
dem  hatte  eine  langere  Vor-  und  Nacbfeier. 
Jene  bestand  in  Fasten  und  man  unterzog 
sich  dieser  Uebung  ebensowohl  aus  Trauer 
uber  das  Leiden  des  Herm,  als  um  sich  auf 
eine  wurdige  Begehung  des  christlichen 
Hauptfestes  vorzubereiten.  Ihre  Dauer  war 
in  den  verschiedenen  Kirchen  und  zu  ver- 
schiedenen  Zeiten  verschieden.  Nach  einer 
Bemerkung  des  hi.  Irenaeus  (Euseb,  H.  e.  V, 
e.  24)  fasteten  Einige  nur  einen  Tag  und 
wir  haben  unter  ihnen  hochst  wahrschein- 
lich  die  Quartodecimaner  zu  verstehen.  Ihr 
Fasten  fiel  sonach  naherhin  auf  den  14.  Ni- 
san  selbst  und  am  Abend  dieses  Tages  bra- 
chen  sie  es  ab,  indem  sie  feierlichon  Gottes- 
dienst  mit  Agape  hielten.  Andere  fasteten 
zwei  Tage,  namlich  die  beiden  letzten  Tage 
der  Charwoche  als  die  Tage,  ,in  quibus^ 
wie  TertuUian  (De  ieiun.  c.  2)  sagt,  ,ablatus 
est  sponsus',  wieder  Andere  noch  langer 
und  Einige  endlich  40  Stunden.  So  stand 
es  gegen  Ende  des  2.  Jahrh.  Aber  bald 
darauf  dehnte  sich  die  osterliche  Fastenzeit 
weiter  aus.  In  Alexandrien  fastete  man 
um  die  Mitte  des  3.  Jahrh.  gewohnlich 
sechs  Tage,  wenn  auch  noch  Einzelne  an 
den  friiheren  zwei  Tagen  festhielten  (Dio- 
nys.  M.  Ep.  ad  Basilid.  ap.  Migne  Patrol, 
curs.  c.  s.  gr.  X  1271  sq.),  und  Eusehim 
von  Cdesarea  kennt  bereits  die  Quadrages, 
wenn  er  schreibt :  die  Zeit  vor  Ostern  star- 
ken  wir  uns  in  sechs  Wochen  durch  vier- 
zigtagige  Ascese  (De  pasch.  c.  5  ap.  Mai 
Nova  patr.  bibl.  IV  212).  Auch  Athanasius 
spricht  von  ihr  in  mehreren  seiner  Oster- 
briefe  aus  dem  vierten  Decennium  des 
4.  Jahrh. ;  ebenso  Origenes  in  Lev.  Hom.  X, 
c.  2.  Ihr  Ursprung  f&llt  somit  noch  in  das 
3.  Jahrh.  Vgl.  Linsenmayr  Kirchl.  Fasten- 
disciplin  1877.  Ihre  Heimat  ist  der  Orient 
und  es  erhellt  dies  nicht  bloss  aus  dem  Um- 
stand,  dass  sie  zunachst  nur  von  griechischen 
Schriftstellern  erwahnt  wird,  sondem  noch 


deutlicher  aus  der  Bemerkung  des  Eirchen- 
historikers  Sokrates,  dass  man  in  Blyrien, 
Hellas  und  Alexandrien  sechs  Wochen  vor 
Ostern  faste,  wahrend  man  in  Rom  sich 
mit  drei  Wochen  begniige  (H.  e.  V,  c.  22). 
Das  Abendland  blieb  Hbrigens  nicht  allzu 
lange  hinter  dem  Morgenlande  zuriick.  Leo 
d,  Gr.  kennt  die  Quadrages  bereits  und 
fiihrt  sie  sogar  auf  apostolische  Einsetzung 
zurQck  (Serm.  44,  al.  43,  c.  2).  Von  Maxi- 
mus  von  Turin  erfahren  wir,  dass  Einige 
das  Fasten  schon  vor  dem  officiellen  kirch- 
licchen  Termin  begannen  (Hom.  36).  Die- 
ses war  der  sechste  Sonntag  vor  Ostern  und 
die  Quadrages  umfasste  so  zwar  42  Tage, 
aber  nur  36  Fasttage,  da  an  den  Sonntagen 
nach  altkirchlichem  Herkommen  nicht  ge- 
fastet  wurde,  und  so  stand  es  noch  um  das 
Jahr  600  {Gregor.  M.  Hom.  16,  c.  5  m 
Evang.).  Aber  nicht  lange  hemach  begann 
man  mit  Rucksicht  auf  das  Beispiel  Christi 
sowie  der  Propheten  Moses  und  Elias  vier- 
zig  voile  Tage  zu  fasten  und  der  Anfang 
der  Quadrages  wurde  in  Folge  dessen  um 
vier  Tage  oder  auf  den  Mittwoch  vor  jenem 
Sonntag  vorgeruckt.  Die  Praxis  bestand 
im  Anfang  des  9.  Jahrh.,  wie  es  scheint, 
schon  im  ganzen  Abendlande  (Amalar.  De 
eccl.  offic.  I,  c.  7)  und  in  kurzer  Zeit  kam 
auch  die  Ceremonie  des  Bestreuens  der  Glau- 
bigen  mit  Asche  auf.  Gait  die  ganze  Qua- 
drages als  Vorbereitungszeit  auf  dm  Oster- 
fest,  so  war  dies  noch  in  einem  besondem 
Grad  mit  der  letzten  Woche  derselben  der 
Fall.  Sie  ward  darum  und  weil  in  ihr  das 
Werk  der  Erlosung  zur  VoUendung  kam, 
die  grosse  Woche  genannt  (Constit.  apost, 
VIII,  c.  33 ;  Chrysost  Hom.  30  in  Gen.  c.  1, 
0pp.  ed.  Montfaucon  IV  294,  V  525)  und 
mit  noch  grosserm  Ernst  gefeiert.  War  nach 
der  Synode  von  Laodicea  (c.  52)  schon  bis- 
her  die  Feier  von  Hochzeiten  und  Geburts- 
tagen  verboten,  so  soUte  jetzt  jeder  Larm 
auf horen  und  gemass  einer  kaiserlichen  Ver- 
ordnung  jedes  offentliche  Geschaft  ruhen 
{Chrysost,  1.  c.  und  V  525  sq.).  Indessen 
standen  nicht  alle  Tage  der  Woche  gleich 
hoch.  Der  erste  und  die  drei  letzten  wur- 
den  mehr  ausgezeichnet  als  die  fibrigen, 
und  jener  wurde  im  Morgenlande  schon  im 
4.  Jahrh.  {Epiph.  0pp.  ed.  Dindorf  IV,  H 

I  sq.,  59  sq.),  im  Abendland  betrachtlich 
spater,  da  uns  erst  die  Homilie  auf  den 
Palmsonntag  von  Beda  Venerabilis  (0pp.  ed. 
Migne  V  120—129)  sichere  Kunde  davon 
giebt,  der  Erinnerung  an  den  feierhchen 
Einzug  Christi  in  Jerusalem  gewidmet.  Am 
Donnerstag  wurde  nachweislich  seit  dem 
4.  Jahrh.  das  Andenken  an  die  Einsetzung 
des  hi.  Abendmahls  begangen  (Chrys,  0pp. 

II  377—398)  und  in  Africa  wurde  an  die- 
sem  Tage  die  Communion  ausnahmsweise 
nicht  niichtem,  bez.  nach  der  Agape  em- 
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pfangen  (Cone.  Hippon,  a.  393,  c.  28 ;  Aug. 
Ep.  54,  n.  9).  Die  beiden  letzten  T«g8^ 
der  Cfaarfreitag^^  ^  iiT^  xol  fbqpoEXT)  irapo^xeuY) 
(Chrys.  0pp.  11  411),  dies  dominicae  pas- 
sionis  (August.  Serm.  221),  der  in  der  Li- 
turgie  schon  friihzeitig  dadurch  ausgezeich- 
net  wurde,  dass  man  von  dem  Friedenskuss 
und  der  BLniebeugung  Umgang  hahm  (Tert. 
De  orat.  c.  18),  una  der  Charsamsta^,  t6 
\i.v(aL  JotppoTov,  magnum  sabbatum  (Constit. 
apost.  V,  c.  19),  wurden  bereits  in  den 
drei  ersten  Jahrhunderten,  wo  die  Quadra- 
ges  theils  unbekannt,  theils  nur  freiwillige 
Uebung  war,  durch  Fasten  (TeriuU.  De 
orat.  c.  18;  De  ieiun.  c.  2),  spater,  wo  die 
ganze  Woche  gefastet  wurde,  entweder 
beide  oder  der  eine  und  andere  durch 
strengeres  Fasten  ausgezeichnet  (Constit. 
apost.  V,  c.  18;  Cone.  Tolet.  a.  633,  c.  8). 
Auf  die  Tage  der  Vorbereitung  folgte  end- 
lich  das  hohe  Fest  selbst,  das  seinen  Cha- 
rakter  sogar  dem  socialen  Leben  aufpragte, 
indem  die  Glaubigen,  aufgefordert  durch 
das  Uebermass  der  Liebe,  die  ihnen  durch 
Gott  in  diesen  Tagen  bewiesen  wurde,  sich 
unter  einander  vielfache  Barmherzigkeit  er- 
zeigten,  indem  seit  Valentinian  I  an  Ostem 
die  Gefangnisse  einer  Anzahl  ihrer  ungliick- 
lichen  Bewohner  sich  offneten  (Chrys.  0pp. 
IV  294,  V  525;  Leo  M.  Serm.  40,  al.  39, 
c.  5),  die  Fesseln  der  Sklaven  sich  losten 
u.  s.  w.  (Euseb.  Vit.  Const.  IV,  c.  22;  Corn- 
mod.  Instruct,  adv.  gent,  deos  c.  75).  Die 
Festfeier  dauerte  eine  ganze  Woche  (Aug. 
Ep.  55,  n.  32;  Cod.  Theod.  1.  2  de  feriis 
2,  8)  und  da  auch  die  Tage  der  Charwoche 
im  christlichen  Rom  als  Feiertage  galten, 
so  ist  bei  den  Kirchenvatern  (Aug.  Serm. 
259,  n.  6)  und  in  den  kaiserlichen  Edicten 
(Cod.  lustin.  1.  8.  3,  12)  bisweilen  von 
quindecim  dies  feriati  oder  quindecim  dies 
paschales  die  Rede.  Ihren  Beschluss  machte 
erst  der  folgende  Sonntag,  genannt  octava 
infantium,  dominica  in  albis,  xaivi?)  xupiaxiQ, 
weil  die  Tauflinge  an  ihnen  die  weissen 
Taufgewander  ablegten  und  in  einer  ge- 
wissen  Beziehung  dauerte  sie  noch  sechs 
Wochen  langer,  indem  es  seit  den  friihe- 
sten  Zeiten  iiblich  (TeriuU.  De  coron.  c.  3 ; 
Iren.  0pp.  ed.  Sfieren  I  828  sq.)  und  seit 
der  Synode  von  Nicaea  (c.  20)  geboten  war, 
von  Ostem  bis  Pfingsten  sich  des  Fastens 
und  Knieens  zu  enthalten.  Ihr  volliges 
Ende  trat  somit  erst  mit  Pfingsten  ein 
und  dieses  zweite  Fest  der  Kirche,  das  wie 
das  erste  in  die  alteste  Zeit  zuriickreicht, 
wurde  gleich  diesem  mit  einer  Vigihe  ein- 
geleitet  und  mit  einer  Octave  geschlossen. 
Die  griechische  Kirche  beging  an  dem  Octav- 
tag  seit  dem  4.  Jahrh.  das  Gedachtniss 
aller  Martyrer  (Chrysost.  Hom.  in  sanct. 
martyr.  0pp.  II  711  sq.).  Zu  derselben  Zeit, 
da  dieses  Fest  in  die  Geschichte   eintritt, 


begegnen  wir  amki  dem  Feste  Christi 
Himmelfahrt.  Es  wird  nicht  bloss  in 
den  apost.  Constitutionen  (VIII,  c.  33)  er- 
wahnt,  sondem  wir  besitzen  auch  Homilien 
von  Chrysostomus  (Opn.  11  447  sq.),  Augu- 
stinus  (Serm.  261),  Maximus  von  Turin 
(Serm.  44 — 47)  und  anderen  Vatem,  welche 
an  ihm  gehalten  wurden.  —  Nicht  viel 
jiinger  als  Ostem  und  Pfingsten  ist  das 
Epiphanienfest  und  seine  Heimath  ist 
der  Orient,  wie  schon  sein  griechischer 
Name  —  ^  iirt^oveta,  tot  iiri^dtvia,  tot  8eo- 
<pavia  und  dessen  Reception  durch  das 
Abendland  anzeigt.  Es  war,  wie  gleichfalls 
dem  Namen  zu  entnehmen  ist,  das  Fest  der 
Erscheinung  oder  des  Offenbarwerdens,  nam- 
lich  der  Messianitat  und  Gottheit  Jesu,  na- 
herhin,  da  sich  diese  Offenbarung  haupt- 
sachlich  bei  der  Taufe  im  Jordan  vollzog, 
das  Fest  der  Taufe  Jesu  und  als  solches 
wird  es  bereits  von  Clem^s  von  Alexandrien 
erwahnt  (Strom.  I,  c.  21,  ed.  Potter  407). 
Im  Abendland  begemet  es  uns  erst  im 
Jahr  360  (Ammian.  Marcell.  Hist.  XXI,  c.  2) 
und  es  bestand  hier  damals  wahrscheinlich 
noch  nicht  gar  lange,  da  es  nach  dem  Zeng- 
niss  Augustins  (Serm.  202,  n.  2)  von  den 
Donatisten  als  eine  orientalische  Neuerung 
verworfen  wurde.  Auch  ward  seine  Be- 
deutung  hier  einigermassen  eine  andere. 
Die  abendlandischen  Vater  feiem  es  vor- 
zGglich  als  Tag  der  Offenbarung  Christi  vor 
den  Heiden  oder  als  Tag  der  Berufung  der 
Heidenwelt ;  sie  beziehen  es  ferner  auf  den 
Anfang  der  Wunderthatigkeit  Jesu  zu  Kana 
(Maxim.  Taur.  Hom.  17),  und  da  zugleich 
auch  noch  seine  bisherige  Auffassung  als 
Tauffest  beibehalten  wurde,  so  erhielt  es 
eine  dreifache  Bedeutung  (Maxim.  Taur. 
Hom.  22,  23).  In  einigen  Landern,  wie 
Aegypten  (Joh.  Cass.  CoUat.  X,  c.  1)  und 
Palastina  (Cosm.  Indicopleust.  Christ,  topogr. 
ap.  Migne  Patrol,  s.  gr.  LXXXVIH  198), 
ward  an  ihm  endlich  auch  noch  die  Geburt 
Jesu  gefeiert  und  ein  leiser  Hinweis  darauf 
findet  sich  selbst  bei  den  lateinischen  Va- 
tem (Maxim.  Taur.  Serm.  7).  Indessen.war 
diese  Combination  der  Feier  der  Geburt 
und  der  Taufe  Jesu  von  keiner  langen 
Dauer ;  denn  zu  derselben  Zeit,  da  das  Epi- 
phanienfest im  Abendland  auftritt,  erscheint 
hier  auch  Weihnachten,  indem  ^w^ro- 
siur^  (De  virgin.  Ill,  c.  1)  seine  Schwester 
Marcellina  an  die  Lehren  erinnert,  die  ihr 
der  Papst  Liberius  (352—366)  bei  ihrer  Ge- 
liibdeablegung  am  Geburtsfest  des  Erlosers, 
natali  Servatoris,  gab.  Das  Fest  erfreute 
sich  wol  damals  schon  einer  ziemlich  grossen 
Verbreitung,  und  in  einzelnen  kleineren 
Kreisen  scheint  nach  der  Bemerkung  des 
Clemens  Alex.  (Strom.  I,  c.  21 ,  ed.  Potter 
407),  dass  es  Leute  gebe,  welche  nicht  bloss 
das  Jahr,  sondem   auch  den  Tag  der  Gre- 
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burt  des  Heilandes  erforschen  wollen,  der 
Vereuch  zu  seiner  Feier  bereits  um  das 
Jahr  200  gemacht  worden  zu  sein.  Um 
das  Jahr  378  ward  es  in  Antiochien  ein- 
gefuhrt  und,  wenn  es  auch  als  eine  Neue- 
rung  und  weil  der  Tag  der  Geburt  des 
Erlosers  unbekannt  sei,  Yon  Einigen  miss- 
billigt  wurde,  doch  anderseits  mit  so  grossem 
Eifer  aufgenommen,  dass  ChrysostofmiSy  der 
uns  davon  Kunde  giebt  (0pp.  II  354—366), 
es  ebenso  als  ein  altes  wie  neues  Fest  be- 
zeichnen  zu  diirfen  glaubte.  Zur  Zeit  der 
Synode  Yon  Ephesus  hatte  es  bereits  auch 
in  Alexandrien  Eingang  gefunden,  wo  die 
Geburt  des  Herm  frfiher  zu  gleicher  Zeit 
mit  seiner  Taufe  an  Epiphanie  gefeiert  wor- 
den war  (Mansi  Concil.  V  293),  und  im 
Ganzen  hatte  es  wol  damals  schon  die  Herr- 
schaft  im  Orient  errungen,  wenngleich  noch 
Kaiser  lustin  I  (518 — 527)  einen  Befehl  zu 
seiner  Feier  erlassen  musste  (Niceph.  Call, 
Eccles.  hist.  XVII,  c.  28).  So  wurde  so- 
wol  die  Geburt  als  die  Taufe  bez.  Offen- 
barung  Jesu  festlich  begangen  und  gegen 
Ende  des  5.  oder  im  Anfang  des  6.  Jahrh. 
trat,  wie  aus  der  Verordnung  der  Synode 
von  Tours  vom  J.  567  (c.  17),  am  1.  Ja- 
nuar  soUe  die  Missa  circumcisioms  celebrirt 
werden,  zu  erschliessen  ist,  zwischen  beide 
F.  das  der  Beschneidung  in  die  Mitte. 
Ueberdies  erhielten  sie  friihzeitig  eine  Vor- 
feier  und  die  erste  Spur  von  derselben  liegt 
in  der  Bestimmung  des  Concils  von  Sara- 
gassa vom  J.  380  (c.  4)  vor :  die  Glaubigen 
haben  in  den  drei  Wochen  vor  Epiphanie, 
d.  i.  vom  17.  December  bis  zum  6.  Januar, 
taglich  die  Kirche  zu  besuchen.  Weitere 
Nachrichten  gewinnen  wir  im  6.  Jahrh.  Von 
Caesarius  von  Aries  sind  zwei  Homilien  De 
adventu  Domini  auf  uns  gekommen  {Aug. 
0pp.  ed.  Venet.  II,  X\I  1002—1007);  die 
Synode  von  Lerida  vom  J.  524  verbot  die 
Feier  von  Hochzeiten  wie:  a  septuagesima 
usque  in  Octavas  paschae,  so:  ab  adventu 
Domini  usque  post  epiphaniam  {Mansi  Cone. 
VIII  616);  die  Synode  von  Macon  vom  J. 
581  (c.  9)  ordnete  auf  die  Zeit  von  S.  Martin 
bis  Weihnachten  mehrere  wochentliche  Fast- 
tage  an  und  aus  diesen  Decreten  ist  ebenso 
wol  ersichtlich,  dass  der  Advent  im  5.  und 
6.  Jahrh.  nicht  unbekannt  war,  als  dass  er 
noch  nicht  ganz  die  Form  hatte,  die  ihm 
spater  zu  Theil  wurde. 

B.  Ueber  den  Festen  des  Herm  beging 
das  christliche  Alterthum  auch  Heiligen- 
feste  und  die  altesten  unter  denselben  sind 
Martyrerfeste.  Die  Glaubigen,  die  die  Sache 
Christi  hoher  hielten  als  ihr  Leben,  er- 
freuten  sich  mit  Recht  einer  hohem  Liebe 
und  Verehrung,  und  die  Ueberlebenden 
brachten  daher  zur  Emeuerung  ihres  Ge- 
dachtnisses  und  zu  ihrer  eigenen  Starkung 
und  Ermuthigung  am  Jahrestage  ihres  hel- 


denmiithigen  Todes  auf  der  Statte  das  hi. 
Opf er  dar,  wo  ne  den  Kampf  des  Glaubens 
gekampft  hatten  oder  wo  ihre  leiblichen 
Ueberreste  ruhten.  Die  Feier  begegnet  uns 
bereits  im  Martyrium  des  hi.  Polykarp  (c.  18) 
und  sie  ist  ebenso  durch  TertuUian  und 
Cyprian  bezeugt.  Joner  spricht  (De  coron. 
c.  3)  von  Oblationes  pro  defunctis  pro  na- 
talitiis  annua  die  dargebracht,  dieser  be- 
richtet  (Ep.  38,  n.  3,  ed.  Hartd\  dass  die 
Christen  martyrum  passiones  et  dies  anni- 
versaria  commemoratione  feiem,  und  be- 
fiehlt  seinen  Klerikem  (Ep.  12,  n.  2),  die 
Todestage  derjenigen,  die  um  des  Glaubens 
willen  im  Gefangniss  sterben,  aufzuzeichnen, 
damit  ihr  Gedachtniss  ebenso  wie  das  der 
eigentliehen  Martyrer  durch  oblationes  et 
sacrificia  gefeiert  werden  konne.  Wie  aus 
letzterer  Stelle  erhellt  und  wie  wir  durch 
Augustin  (Ep.  22)  noch  bestimmter  erfah- 
ren,  wurde  ausser  dem  hi.  Opfer  auch  noch 
ein  Liebesmahl  gehalten,  und  diese  Ver- 
bindung  erhielt  sich  geraume  Zeit;  doch 
wurde  die  Agape  wegen  eingetretener  Miss- 
brauche  in  Africa  schon  durch  die  Synode 
von  Hippo  vom  J.  393  (c.  29)  und  allge- 
meiner  durch  die  truUantsche  Synode  (c.  74) 
aus  den  Gotteshausem  hinausgewiesen.  Die 
Martyrerfeste  waren  anfangUch  localer  Na- 
tur,  indem  die  einzelnen  Kirchen  zun&chst 
das  Gedachtniss  nur  der  Blutzeugen  be- 
gingen,  die  in  ihrer  Mitte  starben  und  die 
in  einem  engem  Sinne  als  die  ihrigen  gelten 
konnten.  Einigen  wurde  indessen  bereits 
auch  im  kirchlichen  Alterthum  in  weiteren 
Kreisen  Anerkennung  zu  Theil.       punk. 

Von  den  einzelnen  Festen  sind  hervor- 
zuheben  (Ostem,  Pfingsten,  Weihnachtsfest, 
s.  die  betr.  Artt.)^ 

A.  Feste  des  Herrn.  1)  Beschnei- 
dung Christi.  Das  Mysterium  der  Cir- 
cumcisio  D.  N.  J.  Chr.  findet  sich  hie-  und 
da  in  den  Werken  der  Kirchenvater  frfiher 
besprochen,  ehe  denn  es  zur  Grundlage 
eines  kirchlichen  Festes  erwahlt  wurde. 
Um  die  Zeit  zu  bestimmen,  wann  dies 
geschehen  sei,  konnen  wir  auf  folgende  An- 
haltspunkte  verweisen.  Die  Acta  SS,  ap. 
Bolland,  1.  Ian.  berichten,  dass  der  hi.  Ein- 
siedler  Almachius  (f  404)  gemartert  wor- 
den sei,  weil  er  offenthch  ausgerufen  habe : 
,hodie  octavae  dominici  diei  sunt,  cessate 
a  superstitionibus  idolorum  et  a  sacrificiis 
pollutis!'  Der  Name  Octava  Domini  oder 
In  octavis  Domini  kommt  ausserdem  in  den 
altesten  Sacramentarien  vor,  entsprechend 
der  Circumcisio  Domini  am  achten  Tage 
nach  der  Geburt  (Luc.  2,  21).  Dass  aber 
mit  jenen  Ausdrficken  ein  Fest  der  Be- 
schneidung Christi  bezeichnet  werden  wollte, 
beweisen  der  von  Thomasius  edirte  Codex 
Sacramentorum ,  worin  in  der  Secreta  der 
Beschneidung   gedacht   ist,    und    das   von 
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Joh,  Fronto  publicirte  Kalendar.  Roman., 
welches  das  Evangelium  von  der  Beschnei- 
dung  Christi  nach  Lucas  vorschreibt.  Ge- 
wiss  ist  es,  dass  ZenOy  Bischof  Yon  Yerona 
in  der  Zeit  von  360 — 380,  eine  Rede  auf 
dfiis  Fest  der  Beschneidung  Christi  hielt. 
Wir  konnen  daher  wol  annehmen,  dass 
wir  die  ersten  Anfange  dieses  Festes  im 
4.  Jahrh.  zu  suchen  haben ,  wenn  wir 
auch  nicht  behaupten  wollen,  dass  es  da- 
mals  schon  ein  allgemeines  Kirchenfest  ge- 
wesen  sei,  denn  das  Kalendar,  Bucherii 
und  das  Kalendar,  Carthag,f  welches  dem 

4.  Jahrh.  zugeschrieben  wird,  kennen  die- 
ses Fest  nicht,  ebensowenig  die  ConstiL 
aposL,  wie  denn  iiberhaupt  das  Fest  Cir- 
cumcisionis  Domini  im  Occident  friiher  als 
im  Orient  Eingang  gefunden  zu  haben 
scheint.  Das  Fest  trug  ubrigens  den  Cha- 
rakter  eines  Doppelfestes  an  sich,  der  schon 
in  der  Schlussformel  der  CoUecta  im  Sacra- 
mentar,  Gregor.  mit  den  Worten  hervorge- 
hoben  ist:  ,per  Christum  Dominum,  cuius 
hodie  circumcisionem  et  nativitatis  octavam 
celebrantes.'  Daran  reihte  man  spater  noch 
das  Gedachtniss  der  seligsten  Jungfrau  Ma- 
ria, weil  sie,  wie  Mikrologus  bemerkt,  am 
Geheimnisse  der  Geburt  (und  Beschneidung) 
Christi  so  grossen  Antheil  hatte.  Daher 
findet  man  fiir  unsem  Festtag  in  alten  Sa- 
cramentarien  zwei,  selbst  drei  Messen;  die 
eine  von  der  Octav  des  Herm,  die  zweite 
von  der  Beschneidung,  die  dritte  von  der 
seligsten  Jungfrau.  Ja  in  einem  gregoria- 
nischen  Antiphonarium  findet  sich  dieser 
Tag  lediglich  unter  der  Rubrik:   in  natali 

5.  Mariae.  Beziiglich  des  Ranges  des  Festes 
Circumcisionis  ist  zu  bemerken,  dass  das- 
selbe  in  dem  koptischen  Kalendarium  bei 
Seldenus  De  synedr.  1.  Ill,  c.  15  zu  den 
Festa  minora  gezahlt  ist,  wahrend  es  im 
Abendlande  zu  den  vomehmeren  Festen  ge- 
rechnet  worden  zu  sein  scheint.  Vgl.  Bin- 
terim  Denkw.  V,  1,  307.  Unser  Festtag 
war  urspriinglich  ein  Buss-  und  Fast- 
tag.  Den  Grund  finden  wir  in  dem  c.  17 
der  zweiten  Synode  von  Tours  (567),  aus 
welchem  wir  zugleich  erfahren,  dass  dieses 
Fest  in  Gallien  bereits  im  6.  Jahrh.  bekanirt 
war.  Hier  wird  verordnet,  dass,  um  die 
heidmschen  Gebrauche  auszurotten,  fiir  den 
1.  Januar  besondere  Litaneien  gebetet,  Psal- 
men  in  den  Kirchen  gesungen  werden  soil- 
ten  und  um  die  achte  Stunde  die  Missa 
circumcisionis  gefeiert  werde.  Die  Heiden 
begingen  namlich  den  1.  Januar  zu  Ehren 
des  lanus  und  der  Strenia  (Strenna)  mit 
ausschweifenden  Vergniigungen  und  aber- 
glaubischen  Gebrauchen.  Um  die  Christen 
davon  zuruckzuhalten,  hielten  die  Bischofe 
an  diesem  Tage  Busspredigten ;  nach  alten 
Sacramentarien  (Sacrament.  Gregor.  und 
Sacrament.  Alemann.)  war  zu  dem  gleichen 


Zwecke  eine  Votivmesse  ad  prohibendum 
de  idolis  angeordnet ;  ein  Fasten  fiir  diesen 
Tag  ergiebt  sich  schon  aus  den  Worten  des 
oben  erwahnten  Beschlusses  der  zweiten 
Synode  von  Tours,  wonach  das  Faaten  we- 
nigstens  bis  zur  neunten  Stunde  dauerte, 
d.  i.  bis  zur  VoUendung  des  um  8  Uhr  be- 
ginnenden  Gottesdienstes  an  einem  Buss- 
tage.  Vgl.  Martene  De  antiq.  eccl.  discipL 
c.  13,  n.  5.  Ganz  bestimmt  spricht  sich 
uber  das  Fasten  am  1.  Januar  der  alte  Or  do 
Bom,  aus ;  weil  selbst  Christen  an  der  heid- 
nischen  Spectakelfeier  jenes  Tages  Theil 
nahmen,  so  heisst  es  dort:  ^tatuit  univer- 
salis ecclesia  ieiunium  publicum  in  isto  die 
fieri.'  —  Von  dem  1.  Januar  als  Anfang 
eines  neuen  Jahres  (s.  d.  A.  Neujahrsfest) 
nahm  die  alte  Eirche  keine  Notiz.  Kicht 
ohne  Interesse  diirfte  die  Bemerkung  sein, 
dass  das  Messformular  des  heutigen  MU- 
sale  Roman,  J  entsprechend  dem  fruher  Ge- 
sagten,  aus  drei  Formularien  componirt  zu 
sein  scheint ;  Introitus  und  Lectio  haben  Be- 
zug  auf  die  Octava  nativitatis  Domini,  das 
Evangelium  enthalt  den  Bericht  des  hi.  Lu- 
cas iiber  die  Beschneidung,  Oratio  und  Post- 
communio  stehen  mit  der  Verehrung  und 
Fiirbitte  Mariae  in  Verbindung.  Auf  die 
mystische  Bedeutung  des  Festes  Circumcisio 
macht  schon  das  Missaie  Gothicum  bei  Ma- 
billon  in  den  Worten  der  Oration  aufmerk- 
sam:  ,ut  cordis  nostri  praeputia  .  .  .  spiritu 
circumcidat'  etc.,  ebenso  neda  Venerabilis 
in  seiner  Homilie  De  circumcisione  Domini, 
wol  der  altesten,  das  Fest  als  solches  er- 
schopfenden  Rede  (Rede  von  Andreas  Cre- 
tensis  tU  t^v  icepiTO|iT?)v  too  xup(oo  f^fxcuv; 
GaUand,  XIII  108  ff.).  krCli.. 

2)  'Ei:t<pdfveia,  xofc  im<pavia,  tot  deo^ovta 
und  T)  im<pavioc  (rjfiipa),  Epiphanie-  oder 
Erscheinungsfest.  JDieses  Fest  hat  in  ver- 
schiedenen  Zeiten  und  Kirchen  auch  eine 
verschiedenfache  Deutung  gehabt,  was  theil- 
weise  in  der  Zusammenfassung  mehrfacher 
Vorstellungen  zu  einer  CoUectivfeier  seinen 
Grund  hat.  Wir  unterscheiden  seine  Auffas- 
sung  a)  in  der  orientalischen  Kirche. 
Hier  begegnen  wir  seinen  ersten  Spuren 
im  2.  Jahrh.  bei  Clem,  Alex,  Strom.  I  407, 
ed.  Pott,^  wonach  die  Basilidianer  die  Er- 
innerung  an  die  Taufe  Christi,  welche  am 
10.  oder  6.  Januar  stattgefunden  habe,  be- 
gingen. Als  Tauffest,  am  6.  Januar  ge- 
feiert, treffen  wir  Epiphanie  im  3.  Jahrh. 
nicht  nur  in  der  agyptischen,  sondem  auch 
in  der  palastinensischen  Eirche  und  ander- 
warts  (Cosm.  Indicopl,  1.  5  ap.  Gallqnd,  XI 
461  und  Const,  apost.  V  12).  Da  man  Epi- 
phanie zu  einem  feierlichen  Tauftag  der 
Eatechumenen  erhob,  ist  sein  Name  auch 
Tot  ^aita,  TjfjLepa  Ttov  <p(0T(i)v,  ^wta  too  Xpi- 
jTou.  Denn  <pu>c  und  ^wrifffxa  bedeuten 
Taufe.     So  Greg,  Naz,  Orat.  39  mit  dem 
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Titel:  EU  tot  571a  tpaixa  twv  iiri^toov  X670C 
und  Gi'ea.  Nyssen,:  A(qo^  eU  r^jv  7)fi£pav  toiv 
(pcttTtDV,  Iv  1(5  ipairrfjftr)  6  Kupioc  (III  366). 
Ygl.  Asterius  Amos,  Horn,  in  fest.  Eal.  ap. 
Combe/.  Auctor.  I  67).  Die  Rede  des  Greg, 
ThaumaL  Efc  tot  Sr(ui  Btocpavta  handelt  nur 
Ton  der  Taufe.  Denn  ,principium  et  causa 
huius  festi  baptismus  Christi  est  (Nicetas)'. 
Damit  yerband  sich  bei  den  Griechen  auch 
die  grosse  Wasserweihe  {Goar.  Eucholog. 
377  f.).  Weil  indess  mit  der  Taufe  Christi 
sein  erstes  offentliches  Auftreten  zusammen- 
traf,  80  wurde  die  Idee  von  iirt<paveta  und 
dso^via  bald  in  seinem  Erscheinen  uber- 
haapt  gesucht  im  Hinblick  auf  die  paulini- 
8chen  Stellen  II  Tim.  1,  10  und  Tit.  2,  2 
(irs^ovTj  Tj  xaptc)  oder  auf  Matth.  4,  16 
(^oi?  iveTEiXe),  bald  in  dem  Offenbarwerden 
derMessianitat  des  Herrn  oder  der Kund- 
machung  des  Sohnes  durch  den  Yater.  So 
Const,  apost,  VIII  33  (ixapTupVjjovToc  aSrcp 
TOO  Tcorp^c).  Da  der  6.  Januar  auch  fur 
den  Hochzeitstag  zu  Kana  gait,  wo  der 
Herr  sein  erstes  Wunder  wirkte,  so  beging 
man  an  Epiphania  auch  die  Erinnerung  an 
diese  zweite  Offenbarung  Christi.  ^  So  schon 
die  Const,  apost.  V  12  (eirtyavtoc  rijiepa  otuiv 
Eutco  TijiicoTdtTT] ,  xaft'  ^v  6  Kuptoc  dvd(6ei5tv 
Tjhiv  t^c  o^xeiac  Os^nrjioc  hzovfpoLXo) ;  vgl. 
Cotel.  In  Const,  apost.  312  f.  Von  da  ab 
bezog  man  die  Benennung  iirwpaveta  ge- 
wohnlich  auf  die  Taufe  und  Bto^ptfvta  auf 
das  Wunder  zu  Kana. 

Erne  neue  Mitfeier  bekam  Epiphania  zu- 
eret  in  der  agyptischen,  dann  in  den  iibri- 
gen  orientalischen  Kirchen,  indem  die  Aegyp- 
ter  den  6.  Januar  fiir  den  Geburtstag  Christi 
hielten  (eine  Annahme,  die  bis  heute  ihre 
Vertreter  hat)  und  nun  das  Erscheinen  des 
Herrn  im  Fleische  mit  seiner  Taufe  am 
6.  Januar  feierten,  was  nicht  ohne  einigen 
Widerspruch  anderer  Kirchen  um  so  mehr 
im  Orient  allgemein  wurde,  als  man  dort 
vorEnde  des  4.  Jahrh.  kein  besonderes 
Fest  zur  Erinnerung  an  Christi  Geburt  be- 
ging (Citssian.  CoUat.  10,  2).  Der  Name 
fiir  diese  dreifache  Collectivfeier  am  6.  Ja- 
nuar blieb  nun  zwar  der  alte,  aber  die 
eriechischen  Vater  deuten  jetzt  i^Kpaveia  und 
Oeo^povia  auf  die  Geburt  (auch  Ewdlpxaxjtc  ge- 
nannt).  So  Euseb.  Demonstr.  ev.  VIII  226 
u.  227;  H.  e.  I  5  u.  6.;  Athanas.  Or.  II 
(jcDjiaxix^  iirtofltveta)  und  besonders  Epiph. 
Haeres.  Ill  (ooro  iv  tiq  TJiiep^  tojv  iici^ovuov, 
oxE  hft^bri  iv  japxl  6  xopioc)  und  Haeres. 
LI  (hzh  T^c  t(ov  YEve&Xiwv  aStoo  tjiiepac, 
TouTEUTtv  ii:i^av(ci>v) ;  vgl.  Expos,  fid.  c.  22; 
Isidor.  Pelus.  Ep.  110,  1.  10.  Ebenso  be- 
ziehen  (rreg.  Jsaz.  und  Ngssen.,  BasUius 
und  Chrysostomus  bisweilen  die  Bezeichnung 
iTTt^oveia  und  noch  haufiger  Oeo^ovCa  auf 
die  YewTjdtc  sc.  Tsvi&Xta  des  Herrn,  wogegen 
sich  Hieron,  In  Ezech.  I  erklart:  haec  Sios 


(epiphaniorum)  venerabilis  . .  .  significat  ba- 
ptisma,  non  ut  quidam  putant  natalis  est 
in  came.  Es  bestanden  also  im  3.  und 
4.  Jahrh.  im  Orient  verschiedene  Auffas- 
sungen  und  Obseryanzen  von  Epiphania; 
und  erst  seitdem  durch  Einfluss  der  occi- 
dentalischen  Kirche  (durch  Papst  Julius  I, 
337—352)  der  Natalis  in  came  als  Mitfest 
yon  Epiphania  getrennt  und  am  25.  Dec. 
gefeiert  wurde  (in  Antiochien  um  376,  in 
Aegypten  erst  zur  Zeit  des  Cone.  Ephes.] 
cfr.  Paul.  Eniis.  Hom.  in  act.  cone.  Ephes. 
p.  Ill,  c.  31),  kehrte  die  griechisch-orien- 
talische  Kirche  wieder  zur  alten  Festidee 
zuriick,  nur  dass  sie  jetzt  durch  das  Abend- 
land  beeinflusst  neben  der  Erinnerung  an 
die  Taufe  und  das  Wunder  zu  Kana  noch 
die  an  das  Erscheinen  des  Stems  resp.  die 
Anbetung  der  Magier  mit  dem  Feste  yer- 
band (die  Armenier  feierten  noch  im  MA. 
Geburt  und  Taufe  Christi  zusammen;  Itin. 
Willibrandi,  f  1211,  ap.  L.  Allot.  Symm. 
I  139). 

b)  Die  occidentalische  Kirche.  Hier 
giebt  uns  Amm.  Marcell.  21,  2  die  alteste 
Nachricht  yom  Epiphanienfeste ,  indem  er 
berichtet,  dass  Kaiser  lulian  dasselbe  zu 
Vienne  360  mitgefeiert  habe.  Die  Lateiner 
nennen  es  Dies  epiphaniorum,  Dies  appari- 
tionis  oder  apparitionum  (mit  Bezug  auf 
die  mehrfache  Offenbarung);  in  Kalenda- 
rien,  Lectionarien  und  Martyrologien  ist  der 
Name  Theophania  haufiger,  so  noch  in 
Aethevolds  Benediction.  60.  Dass  Epipha- 
nia auch  hier  am  6.  Januar  gefeiert  ward, 
ersieht  man  z.  B.  aus  Augmtin.  Serm.  203 
(ante  tredecim  dies  natus  .  .  .).  Was  da- 
gegen  den  Festgegenstand  betrifft,  so  war 
Epiphania  zwar  auch  eine  Collectiyfeier  mit 
dretfacher  Bedeutung,  aber  die  abendlan- 
dische  Kirche  legte  den  Schwerpunkt  durch- 
aus  auf  die  Erscheinung  des  Stems  oder 
die  Anbetung  der  Magier,  d.  h.  die  Offen- 
barung des  Gottessohnes  yor  den  Heiden, 
als  deren  Reprasentanten  die  Magier  ange- 
sehen  wurden.  Epiphania  graecae  linguae 
yocabulo  latine  manifestatio  dici  potest ;  ho- 
diemo  igitur  die  manifestatus  redemptor 
onmium  gentium.  Aug.  Serm.  203  u.  0. 
trat  im  Abendlande  Epiphania  in  eine  in- 
nige  Beziehung  zu  dem  hier  immer  am 
25.  Dec.  gefeierten  Natalis  Christi,  dessen 
Schluss  die  Anbetung  der  Heiden  bildete. 
Daher  festum  magorum,  f.  stellae,  und  weil 
die  Magier  (schon  bei  Tertullian)  als  K6- 
nige  erscheinen,  f.  regum,  erst  seit  dem 
MA.  f.  trium  regum;  wahrend  die  grie- 
chische  Kirche  die  Anbetung  der  Heiden 
auf  Weihnachten  selbst  verlegte  (Trotnbell. 
Vit.  8.  Mar.  Ill  451.  Die  zwei  iibrigen  Fest- 
gegenstande  anlangend,  die  wir  im  Morgen- 
lande  trafen,  namlich  Taufe  und  erstes 
Wunder,  so  gedenkt  des  letztem  Maxim. 
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Taur,  H.  23  (in  hac  celebritate  multiplici 
nobis  festivitate  est  laetandum.  Ferunt  enim 
hodie  Christum  D.  N.  vel  Stella  duce  a  gen- 
tibus  adoratum  vel  invitatum  ad  nuptias 
aquas  in  vino  vertisse  vel  suscepto  a  Joanne 
baptismate  consecrasse  fluenta  lordanis). 
Ebenso  erwahnen  alle  drei  Festbeziehungen, 
aber  immer  so,  dass  die  Offenbarung  vor 
den  Heiden  in  den  Vordergrund  tritt :  Petr, 
ChrysoL  Serm.  157  (per  Epiphaniam  magi 
Christum  Dominum  muneribus  mysticis  con- 
fitentur  etc.),  Encher,  Horn,  in  vigil,  s.  Andr. 
Leo  M,  in  seinen  acht  Homilien  auf  unser 
Fest  spricht  fast  nur  von  den  Magiern,  den 
primitiae  gentium  (cfr.  Aug,  Serm.  202,  2). 
Der  Stern  geht  alien  Wundem  vor  und  ist 
die  pnma  appantionum;  Beleth.  (c.  1182) 
Ration,  off.  c.  13  und  friiher  laid.  His]), 
De  off.,  0pp.  VI  393  ed.  Rom.  Aus  dem 
Festum  magorum  sive  stellae  (vgl.  Ducange 
i.  V.  Stella)  entwickelte  sich  spater  das 
,Dreikonig8fe8t'  (s.  d.  A.  Magier).  Ein  Offi- 
cium  stellae  bei  Martene  De  antiq.  eccles. 
rit.  Ill  1226,  ed.  Antv.,  und  Gerbert  Liturg. 
Alem.  II  846.  Wegen  dieses  Ueberwiegens 
der  abendlandischen  Festidee  wahlte  Paul 
Wamefrid  fur  seinen  Homiliarius  auf  die- 
sen  Tag  nur  Homilien  (aus  Leo^  Gregor, 
Maxim.  Taur.),  welche  von  der  Anbetung 
der  Magier  handeln,  ed.  Basil.  1516,  22—33. 
Doch  ging  durch  das  ganze  MA.  die  Erin- 
nerung  an  die  Taufe  und  das  Wunder  zu 
Kana  nicht  verloren,  und  wie  Pseudo-Augu- 
stinus  von  virtutibus  quibus  se  in  homine 
Deus  declaravit  (Serm.  29)  und  Maximus 
von  einem  natalis  virtu tum,  d.  i.  apparitio- 
num,  spricht  (Serm.  23,  29  u.  34),  so  auch 
die  spatere  Zeit  von  einem  triplex  festum 
und  man  bezog  die  Benennung  Epiphania 
auf  das  Erscheinen  des  Stems,  Theophania 
auf  die  Offenbarung  Gottes  bez.  der  Tri- 
nitat  bei  der  Taufe  und  Bethphania  auf  das 
Wunder  im  Hause  (beth)  zu  Kana  (Trom- 
bell.  1.  c.  461).  Das  romische  Brevier  er- 
wahnt  alle  drei  Festgegenstande ,  ebenso 
Hildeb,  Tur.  (f  1136)  Serm.  in  Epiph.,  In- 
noc.  Ill  (t  1216)  0pp.  I  98,  ed.  Venet, 
Bonav.  (f  1274)  0pp.  IH  34,  ed.  Lugd.  Eine 
deutsche  Predigt  des  13.  Jahrh.  hat  den 
Eingang:  tribus  miraculis  ornatum  diem 
sanctum  colimus,  quoniam  a  Magis  Christus 
adoratus  est  et  ex  aqua  vinum  factum  et 
in  lordane  baptizatus  est  {Hoffmann  Fund- 
gruben  I  84). 

Ganz  vereinzelt  wird  die  wunderbare  Spei- 
sung  als  Mitgegenstand  zu  unserm  Feste 
gezogen  und  darum  der  Tag  Phagipha- 
nia  genannt;  so  in  der  citirten  Stelle  bei 
PseudO'Augusiin  (App.  V  244,  ed.  Bened.). 
Diese  Festvorstellung  von  der  Brodvermeh- 
rung  findet  sich  auch  in  dem  dem  hi.  Am- 
brosius  zugeschriebenen  Hymnus  Uluminans 
altissimus,   der  sich   gerade  wegen   dieser 


Festbeziehung  als  unecht  und  jiinger  er- 
weist,  wahrend  ihn  noch  Ebert  Gesch.  der 
lat.-christl.  Litt.  366  fQr  echt  ansieht.  Vgl. 
Kayser  Aelteste  Kirchenhymnen  2.  Aufl. 
370  u.  244.  Im  deutschen  MA.  kam  sogar 
noch  eine  fiinfte  Festbeziehung  dazu,  die 
Auferweckung  des  Lazarus  {Hoffmann  Fund- 
gruben  I  85). 

Lange  gait  in  der  morgen-  und  abend- 
landischen Kirche  Epiphania,  auch  Nativitas 
secunda  genannt,  hoher  als  Weihnachten 
und  immer  als  ein  Hauptfest.  Der  Vigil 
gedenkt  schon  Chtys,  Hom.  in  bapt.  Christi. 
Die  spanische  Kirche  hielt  vom  17.  Dec. 
bis  6.  Jan.  ein  vom  Cone.  Caesaraug,  ge- 
botenes  Fasten.  Auch  war  es  im  Orient 
und  in  Africa  eines  der  drei  grossen  Tauf- 
feste  der  Katechumenen  {Joh,  Moschos  Prat. 
spir.  214:  Vict.  Vitens.  De  persec.  Vandal. 
1.  2;  Typicum  Sabal.  Von  der  grossen 
Wasserweihe  an  diesem  Tage  handelt  Chrys. 
1.  c.  Sklaven  durften  nicht  arbeiten  {Const, 
apost.  VIII  33)  und  Spiele  und  Gerichts- 
sitzungen  waren  verboten  {Cod.  Theod.  L  IH, 
tit.  XII  de  fer.  leg.  7).  Das  Gleiche  be- 
fahlen  die  Leges  Visigoth.  1.  II,  tit.  I,  leg.  1 1, 
welche  eine  besondere  Festivitat  vorschrie- 
ben.  In  der  griechisch-orientalischen  Kirche 
wurden  an  Epiphania  die  (vom  Patriarchen 
von  Alexandrien  verfassten)  Epistolae  pa- 
schales  oder  heortasticae  zur  Ankiindigung 
des  Osterfestes  (indictio  paschalis)  bez.  der 
Quadragesimalfasten  verlesen  {Cassian.  Col- 
lat.  10,  2;  Sozom.  VIII  11),  was  das  Abend- 
land  nachahmte  {Cone.  Caiih.  (401)  c.  5; 
Antissiod.  c.  2).  Gegen  unser  Fest  erklar- 
ten  sich   die  Donatisten  {Aug.  Serm.  202). 

Ein  Wort  sei  noch  liber  Benennungen 
von  Epiphania  im  MA.  beigeffigt.  In  deut- 
schen Urkunden  und  Kalendarien  wird  da- 
tirt:  ,am  13.  (oder  12.)  Tag'  (nach  Weih- 
nachten), ,am  12.  Abint'  (Lectionar.) ;  auch 
heisst  dieses  Fest :  der  obriste  Tag,  heiliger 
Obrister,  der  obriste  Obint  (=  Vigil),  Obers- 
tag  und  grosses  Neujahr  (weil  Epiphania 
hoher  als  Neujahr ;  Halthaus  Kal.  75 ;  Trom- 
belli  1.  c.  436).  Seit  dem  14.  Jahrh.,  wo 
sich  die  Feier  zum  ,Dreik6nig8fe8te'  aus- 
gebildet,  kamen  kirchliche  Schaustellongen 
und  mancherlei  Volkssitten  in  Aufnahme. 
Sehr  alt  ist  die  Benennung  ,Prechentag' 
(Prechen-,  Prech-  und  Perchtag,  berhten- 
tag,  von  pirahti  Glanz,  also  Glanz-  oder 
Sternentag),  Tag  des  lihtv&z,  d.  i.  derLampe, 
dies  luminum  [Otfrids  Krist  c.  XVII  67, 
ed.  Graff 'f  Didron  Manuel  arch^ol.  VIII  43 ; 
Durand,  Ration.  1.  6,  c.  16).  Beachtens- 
werth  ist  noch,  dass  die  Kronungsliturgie 
der  deutschen  Kaiser  grosstentheils  aus  der 
Liturgie  von  Epiphania  herubergenommen  ist. 

Zur  Litteratur:  Zappert  Epiphania,  in 
Wiener  Sitzungsberichten ,  philos.-hist  Kl., 
1857,  295  ff.;   Martene  De  antiq.  eccl.  rit. 
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III  72;  GerheH  Liturg.  Aleman.  11  846; 
Bintenm  V,  1,  310;  Bingham  DC  85  ff.; 
Suicer  Thes.  Gr.  v.  epiphania  und  78vldXta; 
Haspinian.  De  fest.  Christ.  42;  Auqusti 
Haqdb.  d.  Archaol.  534;  Rheinwald  Arch. 
209;  JTrw/ZiAlterthumsk.  II  62.  Ueber  die 
Epiphanienhymnen  Kayaer  1.   o.   244  und 

366  ff.  KRIEG. 

8)  Fest  der  Himmelfahrt,  assum- 
ptio,  ascensio  Domini,  r\  hakrfyi^  (nach  Luc. 
9,  51),  seit  altester  Zeit  im  Zusammenhang 
mit  der  alten  Quinquagesimalfeier  Yon  Ostern 
and  Pfingsten,  und  Twar  als  Ende  der  sog. 
Quadragesima  paschae  begangen;  es  wird 
Ton  den  Const  apost,  V,  c.  19  als  selbstan- 
diges  Fest  erwahnt  und  war  jedenfaUs  im 
4.  Jahrh.  ein  allgemeiner  Feiertag.  Socrat. 
H.  e.  VII  26  nennt  es  tj  dvoX^ij^tfioc  too 
2a>t^poc  icavST)iioc  eopn^  xmd  Auqttst,  Ep. 
ad  lanuar.  54,  1  sagt,  dass  das  Fest  auf 
apostolischer  Tradition  resp.  der  Anordnung 
eines  okumenischen  Concils  beruhe  und  dass 
es  am  40.  Tage  (in  die  quadragesimo  ascen- 
sionis  Domini)  begangen  wurde.  Die  Him- 
melfahrtswoche  hiess  t6  dwoXi^ij^tiiov  oder  tj 
t?^uaic  <ivaXT^<|/tftoc.  Die  Bezeichnung  r^  hzu 
att)Co|uvi|  fOr  unser  Fest  bei  Chrysost,  Hom. 
XTX  ad  pop.  Antioch.,  die  nach  Oregor, 
Nyss.  0pp.  n  873,  ed.  Par.,  bei  den  Kap- 
paidociem  besonders  ilblich  war,  soil  wol 
die  Auffahrt  als  die  Vollendung  des  Heils 
(8wl  xh  Tcepac  ttJc  xaxot  Xpiaxiv  ofxovofx^ac, 
Const,  apost.  VIII,  c.  33)  darthun,  wie  spa- 
ter  Theophan.  Hom.  39  das  Fest  too  jxo- 
OTTipfoo  xopcDvU  xal  TsXeCoxjtc  ttJc  awnrjpfac 
nennt.  Vgl.  auch  L.  AUathis  De  hebd.  gr. 
§  28  und  Bingham  IX  128.  Nach  Chrys. 
I  c.  wurde  das  Fest  in  der  syrischen  Kirche 
aosserhalb  der  Stadt  wahrscheinlich  mit 
Procession  und  mit  besonderer  Pracht  in 
Jerusalem  gefeiert  {Beda  Venerab.  De  loc. 
sanct.  c.  7).  Ueber  die  Rogationen  der 
Auffahrtswoche  s.  d.  A.  Litania.  —  In  etwas 
weiterm  Sinne  kann  man  zu  den  Festen 
dee  Herm  rechnen  die  ExaMtio  s.  crucis 
und  die  Dedicatio  ecdesiae,  die  beide  ur- 
spriinglich  Localfeste  der  Kirche  von  Jeru- 
salem waren. 

^  Die  ExaUaiio  s.  crucis,  dies  exaltatioms, 
S<|Mttatc  TOO  TtfAioo  xal  Cwoicotoo  oToopoo,  wie 
der  stehende  Ausdruck  lautet,  oder  kurz- 
weg  Z^ioai^  und  oTaoptiMJtiioc  ^Upa,  in  grie- 
cluschen  Menolog.  r^  iraqfx6<7(itoc  Z^axm.  Es 
ifit  eines  der  vorziiglichsten  Feste  der  orien- 
talischen  Kirche  mit  Vigil  (Kpoe^pxiov)  und 
Octav  ((i:co56<jic  t^c  sopTTjc  bei  Niceph.  VIII, 
c.  5).  Gewohnlich  wird  die  Entstehung  des 
Festes  auf  die  Wiedereroberung  des  hi. 
Kreuzes  durch  Kaiser  Heraklius  631  zu- 
nickgefuhrt  {Theophan.  Chronogr.  466  ff.; 
Cedren.  I  719  f.;  Georg.  Pisid.  De  exped. 
Pers.  und  Le  Quien  Or.  christ.  Ill  256,  249). 
Doch  ist  es  alter,  wie  aus  Acten  bei  den 


BoUand.y  z.  B.  Vit.  Mar.  Aegypt.  Apr.  I, 

c.  2,  Vit.  Simeon.  lul.  I,  138,  wo  es  als 
Fest  unter  lustinian  erscheint,  hervorgeht. 
Babaeus  d,  Gr.,  Patriarch  von  Nisibis  589, 
schrieb  De  causa  festi  s.  crucis ;  Guh-anger 
Instit.  hturg.,  ed.  Fluck  170.  Auch  Sophro- 
nius  Orat.  in  exalt,  cruc.  setzt  es  als  alter 
und  allgemeines  Fest  voraus.  Vielmehr  war 
diese  Feier  urspriinglich  eins  mit  dem 
Jahrestag  der  Einweihung  der  Martyrer- 
kirche  zu  Jerusalem  am  14.  September.  So 
auch  das  Chron.  Alexandr.:  his  (Dalmatio 
et  Anicio  Paulino)  coss.  facta  sunt  encae- 
nia ecclesiae  s.  crucis  a  Constantino  sub 
Macario  episc;  inde  coepit  festum  mani- 
festationis  s.  crucis.  Weil  Localfest,  wurde 
es  nur  langsam  verbreitet :  um  582  in  Con- 
stantinopel  (Act.  s.  Eutychii  ap.  Bolland. 
Apr.  I,  c.  7).  Im  Abendlande  steht  die 
Feier  in  den  Sacram.  Gelas.  und  (^regor. 
Papst  Sergius  erhob  sie  hier  zu  grosserm 
Qlanze.  —  Jtinger,  aber  schon  im  Sacram. 
und  Antiphon.  Gregor.  M.  ist  das  Fest  der 
Inventio  s.  crucis  am  3.  Mai.  Vgl.  Greg. 
M.  0pp.  in  86,  391,  693,  ed.  Maur.  Die 
griechische  Kirche  kannte  das  Fest  nicht. 

Dedicatio  ecclesiae,  dies  anniversarius  de- 
dicationis,  festum  annuum  encaeniorum,  im 
Griechischen  auch  iptatvia  genannt  (nicht 
zu  verwechseln  mit  der  erstmaligen  dedi- 
catio oder  consecratio  der  Kirche)  ist  die 
jahrliche  Erinnerung  an  die  Wohlthaten, 
welche  uns  durch  das  Gotteshaus  zukom- 
men,  also  ein  Dankfest.  Seinen  Anfang 
nahm  es  in  Jerusalem,  wo  seit  Einweihung 
der  Martyrerkirche  alljahrlich  der  Dies  de- 
dicationis  durch  eine  achttagige  Feier  (^- 
xa(vta)  und  zwar  am  14.  September  verherr- 
licht  wurde  {Sozom.  II  26;  Niceph.  VIII 
50),  woraus  ersichtlich  ist,  dass  der  Dedi- 
cationstag  zugleich  Titular  fest  (Exal- 
tatio  s.  crucis)  war.  Dieser  Jahrestag  wurde 
VorbUd  fiir  andere  Kirchen  und  im  4.  Jahrh. 
muss  die  Abhaltung  des  Dies  anniversarius 
allgemeine  Sitte  gewesen  sein.  Der  Zu- 
sammenhang mit  dem  nachexilischen  Tem- 
pelweihefeste  (chanukkah,  ^fispai  iTxaivup-oo, 
I  Makkab.  4,  59;  vgl.  Job.  10,  22  u.  los. 
Antiq.  XI,  c.  4)  ist  ubrigens  unverkennbar 
und  dilrften  auch  die  friihe  aufgekommenen 
weltlichen  Lustbarkeiten  des  Festes,  gegen 
welche  schon  Chrysost  Hom.  32  in  Matth. 
eifert,  dorther  stammen.    Vgl.  Riehm  Hdb. 

d.  bibl.  Alterth.  829.  Gregor.  M.  schrieb  das 
Dedicationsfest  fast  allgemein  vor  (soUemni- 
tates  ecclesiarum  dedicationum  per  singulos 
annos  celebrandae.  Can.  Dist.  I  de  consecr.). 
Vgl.  d.  Art.  Dedicatio,  S.  346.       krieo. 

B.  Marien feste,  eopTal  OeoiiT)TU)pixa(. 
In  den  vier  ersten  Jahrhunderten  begegnen 
wir  keiner  sichem  Nachricht  eines  solchen 
Festes,  wol  aber  Zeugnissen  von  der  Ver- 
ehrung  Marias.    Den  apostolischen  Vatem 
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und  Apologeten  gait  Maria  als  Gegenbild 
der  Eva  und  Iren.  V  19  nennt  sie  eine 
Farsprecherin.  Dann  finden  sich  viele  Lob- 
sprfiche  bei  Basilius,  Gregor  Naz.  u.  A. 
Doch  erst  in  den  Kampfen  des  Nestorianismus 
und  Monophysitismus,  sowie  durch  die  An- 
griffe  der  Anti-Dicomarianiten,  des  lovinian, 
Helvidius  und  Bonosus  sah  sich  die  Kirche 
veranlasst,  die  Gottesmutterschaft  und  hohe 
Wftrde  Marias  zu  wahren  und  durch  F. 
zu  fixiren.  In  diesem  Streben  thaten  sich 
namentlich  Cyrill  von  Alexandrien  und  Pro- 
clus  von  Constantinopel  hervor.  Auch  wur- 
den  der  Oeox^xoc  bereits  Kirchen  geweiht; 
so  die  Marienkirche  in  Ephesus,  in  der  431 
das  Concil  gehalten  wurde.  In  ihr  hielt 
auch  Proclus  seine  Predigten  auf  die  ^la 
TuapOevoc  xal  Btot^xoc,  wobei  er  eines  Ma- 
rienfestes,  irovigpTopic  irapOtvtxi^  (Verkundi- 
gung  ?)  gedenkt.  Das  Fest  muss  aber  alter 
sein,  da  Proclus  es  als  allgemein  bekannt 
voraussetzt.  Sicher  nachweisbar  fallen  in 
unsere  Periode  drei  Marienfeste. 

1)  Annuntiatio,  auch  A.  Angeli  ad  Ma- 
riam  (Sacrament.  Gregor.),  eop-nj  too  e^oqf- 
TsXwfiou  und  dbirajfioo  (nach  Luc.  1,  29), 
^apttuy|i6c  (nach  Luc.  1,  28)  und  incamatio 
genannt  und  somit  als  Collectivfeier  des 
Herm  und  Marias  angesehen.  Wahrschein- 
lich  ist  dieses  alteste  Marienfest  gegen  Ende 
des  4.  Jahrh.  mit  der  Feier  des  Geburts- 
tages  Christi  am  25.  December,  nach  wel- 
chem  seine  Zeit  bemessen  ist,  aufgekommen 
und  zwar  zuerst  in  Constantinopel  und  Elein- 
asien,  und  auf  dieses  Fest  scheinen  die  citir- 
ten  drei  Reden  des  Proclus  (ipttofitov  tU 
t9)v  irovoqCov  OeoT<5xov  (Galland.  Bibl.  Patr. 
IX  614)  zu  gehen.  Als  Zeit  nennen  das 
Chronic.  AH,  (Migne  t.  92,  p.  488)  und  das 
Martyr ol,  Hieronym.  den  25.  Marz,  wah- 
rend  spater  mit  Riicksicht  auf  die  Fasten- 
zeit  das  Cone,  Tolet.  X  (656)  c.  1  und  TruU, 
c.  52  den  18.  December  festgesetzt  batten. 
Schon  Chrysostatnus  (Fragm.  bei  Georg. 
Hamartol.  ap.  L,  Allot.  De  hebd.  graec. 
1403)  nennt  die  Annuntiation  die  ^i^a  und 
7up(0TT]  eopxTQ  (vgl.  Bernard,:  radix  omnium 
festorum).  Homilien  sind  erhalten  von  An- 
dreas Cretensis  {Galland,  XM),  Beda  (ib. 
469),  Sophronius  von  Jerusalem,  erstmals 
edirt  von  Ant,  Ballerini  Sylloge  monumen- 
torum  ad  immac.  concept.  Deiparae  illustr. 
n  32  ff.  Festhynmen  von  Jon,  Damascen, 
und  Cosm,  Hierosol.   (Galland.  Xm  234). 

2)  Purificatio  (Luc.  2,  22  ff.),  festum 
praesentationis  Domini  (Luc.  2,  27),  £opT9) 
TTJc  67ra7ravT^c  (Luc.  2,  25),  d.  i.  festum  oc- 
cursus  Oder  Simeonis,  spater  auch  f.  lumi- 
num  genannt.  Nach  Baron,  Ad  ann.  544 
hat  im  Occident  Gelaaius  (491)  dieses  Fest 
eingefiihrt,  im  Orient  nach  Georg,  Hamartol, 
Chron.  vit.  lustin.  bei  L,  Allat,  1.  c.  1403 
Kaiser  lustin  (518),  ebenso  nach   Cedren. 


Comp.  h.  366,  wahrend  Niceph.  Hist.  eccL 
1.  17,  c.  28  den  Kaiser  lustinian  (541) 
nennt,  der  wegen  einer  pestartigen  Seuche 
es  dicovraxoo  t^c  t^c  feiern,  also  nur  all- 
gemeiner,  als  lustin  gethan,  verbreiten  liess; 
so  auch  Merati  in  Gavanti  thes.  sacr.  rit. 
I  519.  Tag  stets  der  2.  Februar.  Gregor 
M.  soil  600  die  erste  Procession  (Utania) 
befohlen  haben.  Reden  von  Ildephons  (644), 
Eligius  Novioment.  (665),  Theodoret  von 
Ancyra  (Migne  t.  77,  p.  1390),  Leontius 
von  Neapel  (ib.  t.  93,  p.  1565),  Sophronius, 
Hesychius  von  Jerusalem,  Germanus  (ib.  t 
86,  87  u.  96). 

3)  Dormitio  et  assumptio,  xo^iiyjjic,  hd- 
XY)<j;tc  T^c  6r^ioL^  OeoT^xoo,  auch  pausatio  s. 
Mariae  und  depositio;  ursprtoghch  am  16. 
Oder  18.  Januar,  seit  Kaiser  Mauritius  am 
15.  August  gefeiert.  Die  ersten  Spuren  der 
zu  Grunde  liegenden  Vorstellung  bei  Epv- 
phan,  Haer.  89,  §  21  und  f ruber  in  den 
Apokryphen  De  transitu  Mariae  und  tU  t?|v 
xo([jLT)fftv  T^c  6irepGr)f(ac  8ea7coivT)c,  bei  Pseudo- 
Areop,  De  nom.  div.  c.  3  und  Gregor.  Tur. 
De  glor.  mart.  I  4.  Angebahnt  wurde  das 
Fest  durch  das  Ephesinum  (vgl.  Gavanti  11 
236)  und  findet  sich  schon  im  Sacrament 
Gelas.  Nach  Nicephor.  H.  e.  1.  XVU,  c.  28 
soil  Kaiser  Mauritius  (582)  das  Fest  ange- 
ordnet  haben.  Aus  dem  7.  Jahrh.  ist  una 
Zeuge  And.  Cretens.  (Galland.  XIH  147), 
dann  Germanus  (Migne  t.  98,  p.  340),  Jok 
Damascen.  (ib.  t.  96,  p.  699)  und  ModesL 
ap.  Phot.  cod.  275).  In  der  abendlandischen 
Kirche  seit  dem  Cone.  Mogunt.  (813)  c.  36. 

Von  den  jiingeren  Festen  sei  noch  die 
Nativitas  am  8.  September  erwahnt,  im 
Orient  seit  dem  7.  Jahrh.  aus  einer  Homilie 
des  Andreas  Altens,  (iTxwfiiov  e^c  rh  7ev£- 
dXtov  T^c  6ir8pQr)f{ac  d80T6xoo,  ed.  Cambefis, 
Par.  1644)  und  aus  Joh,  Damascen.  nach- 
weisbar ;  nicht  viel  spater  trat  es  im  Abend- 
lande  auf  nach  dem  Sacram.  Gelas.  und 
Gregor.,  wozu  Martkne  De  antiq.  disc.  576. 
Fur  Spanien  ist  Ildephons  Zeuge. 

C.  Feste  der  Apostel,  Martyrer 
und  anderer  Heiligen.  Bei  alien  Apo- 
steltagen  ist  man  von  der  Idee  des  Mar- 
tyriums  ausgegangen.  Wenn  man  aber  den 
Sterbetag  der  iibrigen  Blutzeugen  und  Glie- 
der  Christi  festlich  beging,  so  musste  dies 
noch  mehr  der  Fall  sein  bei  den  Sendboten 
des  Evangeliums,  die  durch  Lehre  und  Be- 
kenntniss  (Tod)  die  ersten  ,Zeugen  der  Auf- 
erstehung'  (fiapTupec  t^c  dvafftatjecDc),  wie  sie 
das  christliche  Alterthum  tieHnnig  nannte, 
und  damit  die  ersten  Zeugen  der  christ- 
lichen  Hoffnungen  und  Erwartungen  gewe- 
sen  waren.  Hier  aber  trat  in  den  Vorder- 
grund: 

1)  das  FestPeter  und  Paul,  Nata- 
lis  ss.  Apostolorum  Petri  et  Pauli.  Diese 
Collectivfeier  ivar  neben  den  Hauptfesten 
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deg  Herm    das  alteste    und  angesehenste 
Fest^  das  wol  in  das  1.  christliche  Jahrh. 
hinaufreicht.     Unter  den  Aposteltagen,  von 
welchen  Const,  apost.  VIII,  c.  33  die  Rede 
ist,  dfirfte  unser  Fest  zu  yerstehen   sein; 
ebenso  mochte  man  aus  den  Worten  des 
Caius  und  Dionysius  bei   Euseb.  H.  e.  II, 
c.  25,  sowie  aus  Clem,  Ep.  I  ad  Cor.  c.  5 
auf  die  Feier  unseres  Festes  schliessen.  Hatte 
jaauch  P.  Anacletus  dem  hi.  Petrus  eine 
Memoria  errichtet.    Wir  finden  dann  das- 
selbe  in  alien  Kalendarien,  so  im  Bucheria- 
num  (m.  Eal.  lul.  Petri  in  Catacumbas  et 
Pauli  Osdense  Tusco  et  Basso  coss.,  womit 
die  Erhebung  der  Reliquien  im  J.  258  am 
Feste  Peter  und  Paul  gemeint  ist ;  vgl.  Pagi 
Ad  ann.    258);   im   Carthagin.,   Burgund. 
(passio  ss.  Ap.  P.  et  P.),  im  Latere.  Silvii 
(depositio  ss.  P.  et  P.),  wo  aber  als  Datum 
Vm.  Kal.  Martii  steht.     Ob  der  29.  Juni 
Todestag,  wie  die  Meisten  annehmen,  oder 
Tag  der  Translation   ist,   steht  nicht  fest. 
In  dem  syrischen,  von   Wright  (Journal  of 
sacred  Literature    1866)   edfirten  Martyro- 
logium  des  4.  Jahrh.  ist  der  28.  December 
als  Tag  des  Martyriums  ,des  Apostels  Pau- 
Iqs  und   des  Apostelftirsten   Simon  Petrus 
in  der  Stadt  Rom^  angesetzt  (Kraus  R.  S. 
579,  Note);  den  gleichen  Tag  nennen  Gre- 
gor  von  Nyssa  und  gophronius  von  Jeru- 
wlem,  wahrend  das  arabische  Kalendar  bei 
Selden.  De  synod.  Ill  242  am  29.  Juni  hat: 
natalis  martyrum  P.  et  P.  und  das  Graeco- 
matr.  bei  Papebroch  Mai.  I  31 :  vicena  nona 
Peims  in  cruce,  Paulus  ab  ense,  wozu  zu 
Tgl.  Leo  M.  Serm.  82—84;   Augtist.  Serm. 
295—298;    Max.    Tour.   Serm.  54,    68  f.; 
Sophron.  Or.  8  {Migne  t.  87,  p.  3355);  Prud, 
Peristeph.  XII;  Theoph,  220.     Von  uralten 
groesartigen  Festen  der  beiden  Apostelhaup- 
ter  erzahlen  Ambr.,  Prud.,  Paulin.  u.  A. 
In  Oonstantinopel  ist   nicht,   wie    Augusti 
I>enkw.  Ill  175  behauptet,   das  Fest  erst 
inter  Kaiser  Anastasius  (518)   eingefiihrt, 
8ondem  von  ihm  und  dem  Patriarchen  Ma- 
cedonius   (496—511)   dessen  Glanz   erhoht 
worden,  wie  Theodor  Lector  H.  e.  11,  §  16, 
aof  den    sich  Augusti   stiitzt,   selbst   aus- 
drdcklich    sagt    (iT:ttEXoo|i£VY)c    xal    irp^Te- 
pov . . .)   und    die   bekannte   Abschiedsrede 
dee  Gregor.  Naz.,   sowie   Andeutungen  in 
den  Reden   des  Chrysostomus  und  Gregor, 
^y»8,  bei  Combef,  Bibl.  concion.  VI  zeigen. 
fine  Vigil  erwahnt -4mAros.  De  virgin,  c. 
19  and  zwar  muss  sie  eine  besondere  Aus- 
zeichnung   gehabt  haben;    am  Octavtag 
hielt  Leo  eine  seiner  Homilien.   Am  30.  Juni 
gedachte  die  Kirche  noch  bald  aller  Apostel, 
bald  insbesondere   des   hi.  Paulus.    Daher 
in  alten  Kalendarien   der  Tag   als  Natale 
Oder  Festivitas  s.  Pauli  bezeiclmet  ist  (heute 
commemoratio  s.  Pauli). 
Von  anderen  Festen  der  Apostelfursten 
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ist  das  Festum  catenarum,   oder  Petri  ad 
vincula  am  1.  August,  dem  friihem  Makka- 
baerfeste,   erst   seit  Gregor  M.   allgemein 
geworden ;  die  Conversio  s.  Pauli  am  25.  Jan. 
vermuthlich  erst  im  9.  Jahrh.  —  Ueber  die 
Feier  Cathedra  Petri  s.  Kathedra  Petri.  — 
Neben  den  Specialfesten   beging  die  orien- 
talische  Kirche  noch  einen  allgemeinen  Apo- 
steltag  nach  Const,  apost,  V,  c.  20,  wo  ein 
Fasten  als  Vorbereitung  auf  diese  Feier  er- 
wahnt  ist,  wahrend  im  Abendlande,  wie  an-p 
gedeutet,  am  29.  Juni  neben  S.  Petrus  und 
Paulus  die  iibrigen  Apostel   ihre  Mitfeier 
fanden.    Daher  in  den  Sacramentarien  von 
Leo  und  Gelasius ;  Deus  qui  dedisti  omnium 
apostolorum  merita  sub  una  celebritate  ve- 
nerari.     Etwas  spater  treffen  wir  ein  festum 
omnium  apostolorum  neben  S.  Philipp  und 
Jacob  am  1.  Mai,  welches  wieder  einging. 
Von  den  Einzelfesten  der  anderen  Apostel 
seien  kurz  erwahnt:  am  30.  November  das 
Fest  des  hi.  Andreas  irp(i)T«5xXY)Toc,  cul- 
men  apostolorum  und  protapostolus  (Job.  1, 
40 — 44).    Die  Feier  war  sehr  alt  und  allge- 
mein ;  als  Patron  vieler  Kirchen  war  Andreas 
schon  im  4.  Jahrh.  gefeiert  und  in  Homilien, 
Gedichten,  Biographieen  und  in  der  Kunst 
verherrlicht.     IJngewiss,   ob   der  30.  Nov. 
sein  Todestag  (so  die  Epist.  presbyterorum 
et  diaconorum  Achaiae  de  martyrio  s.  Andr., 
ed.  Woog  1749;  vgl.  Galland,  I  und  MabiU. 
Liturg.  Gallic.  222)  oder  der  Tag,  an  wel- 
chem   seine   Reliquien   von  Patras   in   die 
Apostelkirche    nach    Oonstantinopel    (357) 
iibertragen  wurden.  Doch  meist  der  30.  Nov. 
mit  natalis  und  der  9.  Mai  mit  translatio  aus- 
gezeichnet.   Als  hoheres  Fest  wurde  es  nach 
dem  Cone,  Remenq,  (625)  mit  Vigil  und  Vor- 
fasten  nach  dem  Sacram.  Leon,  und  Gelas. 
mit  Octav  begangen.    Homilien  vom  Gregor 
Naz.,  Ohrysostomus,  Hieronymus,  Hesychius 
u.  A.  —  Am  21.  December  das  Fest  des 
hi.  Thomas  bei  den  Lateinem,   wahrend 
die  Orientalen  den  Tag  am  ersten  Sonntag 
nach  Ostem  (xuptaxT)  xatv^,  xuptax^  Bcoji^ 
feiem.     Das  Fest  muss  im  4.  Jahrh.  tlbhch 
gewesen  sein  nach  gelegentlichen  Andeu- 
tungen bei  Ohrysostomus;  als  Natalis  steht 
es  bei  Gelas.  und  Gregor.  —  SS.  Philip- 
pus  und  Jacobus  bei  den  Lateinem  am 
1.  Mai  und  zwar  seitdem  Papst  PelagiusI 
(555)  die  Reliquien  beider  Sendboten*  in  der 
Basilica  apostolorum  beigesetzt  hatte,   bei 
den  Orientalen  am  14.  Nov.  —  SS.  Simon 
und  Judas  am  28.  Oct.  und  zwar  die  Col- 
lectivfeier,  weil  beide  zusammen  in  Persien 
gelitten  haben  sollen;   in  griechischen  Me- 
nologien  auch  der  27.  April  oder  19.  Juni 
als  Todestag  angesetzt.  Zeit  der  Einffihrung 
des  Festes  ungewiss.    Nach  dem  Kalendar 
bei  d'Achery  Spicil.  X  140  Fest  mit  Vigil. 
—  S.  Matthias,  bei  den  Abendlandern 
am  24.  Febr.,  bei  den  Griechen  am  9.  Aug. 
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Das  Fest  steht  im  Sacram.  Oregor.  (natalis 
s.  Matthiae  ap.)  und  in  alten  Ealendarien. 
Wenn  die  Nachrichten  von  der  Translation 
seiner  Ueberreste  nach  Rom  und  Trier  un- 
ter  Helena  historisch  sind,  dann  ist  sein 
Fest  sehr  alt.  —  Das  Fest  des  hi.  Jaco- 
bus maior  am  25.  Juli  und  30.  April  be- 
gegnet  uns  in  den  altesten  Kalendem;  da 
Jacobus  nach  Act.  12  vor  Ostern  starb,  so 
ist  der  25.  Juli  wol  Tag  der  Translation.  — 
Des  sel.  Bartholomaus  Fest,  welches 
lange  als  Mitfest  am  30.  Juni  begangen 
wurde,  ist  erst  seit  dem  8.  Jahrh.  em  pro- 
prium.  —  Nicht  viel  junger  das  des  hi. 
Matthaus.  —  Ueber  den  hi.  Apostel  Jo- 
hannes s.  unten.  —  Den  Zwolfboten  stellte 
man  seit  dem  7.  Jahrh.  die  beiden  Evan- 
gelisten  Marcus  und  Lucas  hinsichtlich 
der  Festfeier  an  die  Seite.  Der  Marcustag 
(25.  April)  ist  vermuthlich  Tag  seines  Mar- 
tyriums  (die  Bittprocession  erwahnt  Gregor 
if.  Epp.  app.  1.  3,  II). 

Ca^A^dra  (Kathedra)  5.  Petri ^  Fest  Pe- 
tri Stuhlfeier.  Seit  dem  4.  Jahrh.  tref- 
fen  wir  in  den  Homilien  und  Ealendarien 
ein  Natale  Petri  de  Eathedra  erwahnt  ohne 
nahere  Bezeichnung,  welche  Cathedra  ge- 
nieint  sei.  So  im  Bucherianum  (natale  = 
sollemnitas) ;  ebenso  steht  dieses  Fest  in 
alien  Sacramentarien  und  es  muss  im  4.  Jahrh. 
schon  ziemlich  allgemein  im  Abendlande  ver- 
breitet  gewesen  sein.  Ambrosius  fuhrte  die 
Stuhlfeier  in  seiner  Eirche  ein  und  verfasste 
eine  eigene  Messe  und  ein  Festofficium  fur 
den  Tag ;  auch  hinterliess  er  eine  Festrede, 
ebenfalls  ohne  die  Stuhlfeier  naher  zu  be- 
zeichnen;  ebenso  wenig  geben  die  Reden 
des  Pseudo-Augusiin  (Serm.  190  u.  191)  und 
des  Papstes  Leo  (Serm.  96)  Aufschluss.  Leo 
bezeichn«t  das  Fest  als  dies  Apostoli  in 
cathedra  Petri  und  sagt  nur:  in  hac  (die) 
sanctae  ecclesiae  adeptus  est  principatum 
(Apostolorum  princeps) ,  und ;  intueamur 
beatissimum  pontificem  episcopali  sub  sellio 
sublimatum  .  .  .  Wir  sehen  zugleich  aus  die- 
ser  Rede  Leo's,  dass  dieser  Tag  in  Rom 
mit  besonderm  Glanze  gefeiert  ward.  Einen 
Zusatz  hat  auch  das  Sacramentar  Gregors 
noch  nicht,  sondem  setzt  nur:  cathedi^  s. 
Petri  (Leon.  0pp.  Ill  312,  ed.  Bened.). 
Offenbar  gab  es  also  lange  Zeit  keine  ge- 
trennte  Stuhlfeier,  sondern  man  feierte  nur 
die  Uebemahme  des  Principates  von  Seiten 
Petri,  wie  der  Serm.  15  de  sanct.  unter  den 
Werken  Augtiatins  deuthch  zeigt.  Als  Tag 
hat  das  Bncherianum  VIII.  Eal.  Mart.,  eben- 
so der  Laterctdus  SUvit  und  das  go  this  ch- 
gallische  Sacramentar  (mit  der  CoUecte: 
Deus  qui  hodiema  die  beatum  Petrum  post 
te  dedisti  caput  ecclesiae  . . .),  Mab,  Liturg. 
Gallic.  226 ;  wahrend  das  Martyroh  Hieron, 
auf  den  18.  Jan.  die  dedicatio  cathedrae  s. 
Petri  ap.  qua  primum  Romae   sedit,  an- 


setzt.  Erst  seit  dem  8.  Jahrh.  begegnet 
uns  bei  Ado  und  Beda  Martyrol.  Ill  393 
eine  doppelte  Stuhlfeier:  am  22.  Febr.  ca- 
thedra s.  Petri  qua  sedit  apud  Antiochiam 
Oder  cathedra  Petri  in  Antiochia,  und  am 
18.  Jan.  cathedra  s.  Petri  qua  primum  se- 
dit Romae.  Doch  haben  von  den  franki- 
schen  resp.  deutschen  Ealendarien  vom  8.  bis 
11.  Jahrh.  nur  sehr  wenige  das  Fest  vom 
18.  Jan.,  die  moisten  nur  das  am  22.  Febr. 
Vgl.  Gerbert  Monum.  liturg.  Alem.  I  417  f. 
Da  nun  die  Denkmaler  der  antiochenischen 
Eirche  von  keiner  Stuhlfeier  Petri  etwas 
berichten  und  auch  die  abendlandischen 
Nachrichten  von  der  cathedra  Antiochena 
jung  und  schwankend  sind,  haben  neuere 
Gelehrte  angenommen,  dass  der  Zusatz  ,An- 
tiochena'  auf  einem  Irrthum  beruhe,  ver- 
anlasst  durch  eine  doppelte  Eathedra  zu 
Rom  (eine  in  der  vaticanischen  Basilika  and 
eine  im  Coemeterium  Ostrianum).  S.  Kraus 
R.  S.  577  X  I^en  Festgegenstand  ^elbst 
anlangend,  so  ist  es  sehr  wahrscheinlich, 
dass  das  Yorhandensein  der  materiellen  Ea- 
thedra Petri  den  ersten  Anlass  zu  unserm 
Feste  gab,  womit  sich  dann  alsbald  die 
Yorstellung  von  dem  ideellen  Lehrstuhle 
und  dem  Frincipate  Petri  verband,  zumal 
die  Bischofe  den  Natalis  ihrer  Consecration 
zu  feiem  pflegten;  und  man  sah  allmalig 
den  18.  Jan.  als  den  Tag  an,  an  welchem 
der  Herr  dem  Petrus  den  Primat  (Matth.  16) 
ubertragen  habe.  Nach  BeUann,  hat  Paul  IV 
1558  die  romische  und  Gregor  XIII  die  an- 
tiochenische  Stuhlfeier  bestatigt.  Guh-anger 
L*ann6e  liturg.  18.  Jan.  —  Gegen  heidnische 
Missbrauche  (festum  epularum)  an  der  Stuhl- 
feier treten  Pseudo-August,  Serm.  190  und 
das  Cone,  Turon.  n,  c.  22  auf. 

Zur  Litteratur :  Krat*s  a.  a.  0.;  Cajetan, 
Cenni  Diss,  de  Rom.  cathedr.  t.  IV;  Mar- 
cellini  Molkenbuhr  Diss,  de  cathedr.  Rom. 
et  Antioch.;  Baron.  Annal.  I  271  u.  341; 
Act.  SS.  ap.  Bolland.  Ian.  U  181,  Febr.  m 
282  al.;  Anastas.  In  vit.  Hadrian.  L  VgL 
d.  A.  Eathedra  Petri.  KRisa. 

2)  Die  altesten  Martyrer-  und 
Heiligenfeste.  Zunachst  kommen  hier 
drei  alte  F.  in  Betracht,  welche  in  enger 
Yerbindung  zu  einander  stehen.  Seitdem 
man  begonnen  hatte,  den  Geburtstag  des 
Herm  als  eigenes  Fest  am  25.  Dec.  zu  be- 
gehen,  reihte  sich  eine  dreifache  Todes- 
feier,  Stephanus,  Johannes  Evang.  und 
Innocentes,  als  festa  concomitantia  an  jenen 
Geburtstag  an,  mit  welchem  sie  eine 
grosse,  hehre  Collectivfeier  bildete  und  die 
Idee  auspragte,  dass  in  diesen  Heiligen  als 
Reprasentanten  aller  Stande  die  Menschheit 
das  Heil  durch  Christus  thatsachlich  er- 
langt  habe ;  und  es  trat  so  der  natalis  mar- 
tyrum  in  einen  tiefsinnigen  Zusammenhang 
mit  dem  natahs  Christi.    Die  Heiligen  jener 
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drei  Tage  heissen  in  dieser  Beziehung  auch 
Comites  Christi.  Vgl.  zur  Festidee  Bern. 
0pp.  n  72,  ed.  Venet.,  imd  Durand.  Rat. 
VH  42.  So  eng  verband  man  diese  drei- 
fache  Feier  mit  Weihnachten,  dass  alte 
Schriftsteller  sich  dftors  so  ausdrQcken: 
,Weihnachten  und  die  folgenden  Feste'. 

a)  Festum,  natalis  oder  memoria  a.  Ste- 
phani  Protom.  am  26.  Dec.  Das  Fest,  wel- 
ches bereits  in  den  Const  Apost  VIII,  c.  33 
Erwahnung  hat,  ist  wahrscheinlich  in  Je- 
rusalem zuerst  begangen  worden;  jeden- 
falls  ist  es  im  Morgenlande  bedeutend  alter 
als  im  Abendlande.  Aus  dem  4.  Jahrh. 
haben  wir  Reden  von  Greg,  Ni/ss,  (^"^c  6 
TOO  iravT^c  Sajic^TTjc  y^M^  elaxiaae,  cnjjiepov 
6  (ii|jLY)TT)c  TOO  8ea7c6Tou  XX.,  wo  er  dann  der 
sinnigen  Beziehung  zum  Geburtsfeste  Christi 
gedenkt) ;  weitere  Homilien  besitzen  wir  von 
Ephraem,  Chrysost.,  Basilius,  Asterius  von 
Ainasa  iind  Eusebius  von  Emesa;  Maxim. 
Taur.,  Fulgent,  (Serm.  215),  August,  zehn 
Reden  De  natal,  s.  Steph.,  opp.  Y  126,  ed. 
Bened.,  und  De  c.  D.  22,  8;  bes.  Serm. 
314  (,8icut  Christus  nascendo  Stephano,  ita 
Stephanus  moriendo  coniunctus  est  Christo') 
und  Serm.  323.  Nach  letzterm  Sermo  soil 
im  Abendlande  unser  Fest  zuerst  in  An- 
cona  eingefuhrt  worden  sein,  wahrend  Au- 
gustin  selbst  es  um  418  in  Hippo  anordnete. 
Nach  AufQndung  der  Reliquien  des  hi.  Ste- 
phanus um  415  (was  Anlass  zu  dem  festum 
inventionis  s.  Steph.  Protom.  3.  Aug.  gab) 
brachte  der  Presbyter  Orosius  (416)  auch 
Reliquien  nach  GalUen  und  Spanien,  wo- 
durch  das  Fest  im  Westen  rasche  Auf- 
nahme  fand. 

b)  Auf  den  ersten  Martyrer  folgt  der 
Liebesjiinger  Johannes,  ilber  den  der  Tod 
keine  Macht  zu  haben  schien.  Daher  sein 
Tag  am  27.  Dec.  nicht  natalis,  sondem  trans- 
itus  oder  assumptio  s.  loan.  Evang.  Ueber 
dieses  Entschlafen  vgl.  Hildeb,  Tur,  Serm.  2 
in  loan,  und  Maxim,  Taur,  bei  Muratori 
Anecdot.  t.  IV.  Im  MA.  hielt  man  dafur, 
dass  er  im  Juni  am  Tage  Johannes'  des 
Taufers  gestorben  sei.  Im  Kalend,  Carth, 
steht :  VI.  Kal.  Ian.  s.  loan.  Baptistae  (offen- 
bar  Schreibfehler  fiir  Evangelistae)  et  la- 
cobi  Ap.  quem  Herodes  occidit;  ebenso  im 
gothischen  Missale,  vermuthlich  weil  man 
die  beiden  Bruder  nicht  trennen  mochte. 
Dort  und  im  Sacram,  Leon,  sind  beide  auch 
als  martyres  in  den  CoUecten  eingeMhrt. 
Ueber  die  Beziehung  zu  Weihnachten  s. 
Missal,  mixtum,  dictum  mozarab.,  Rom.  1755, 
46.  Homilien  von  Cyrill,  Alex.  Horn.  2  (Migne 
t.  77,  p.  986)  und  Beda  Ven,  Opp.  YH  432, 
ed.  Basil. 

(Im  MA.  kam  das  festum  s.  loan,  ante 
portam  latinam  auf  zur  Erinnerung  an  sein 
Leiden  unter  Domitian.  Notker  Martyrol. 
bei  GaUand.  XIII  783.) 


c)  Festum,  natales  ss,  Innocentium,  In- 
fantum,  quos  Herodes  occidit  (Kal.  Carth.), 
am  28.  Dec.  als  drittes  Fest  nach  Weih- 
nachten und  in  altester  Zeit  mit  Epiphanie 
in  seiner  abendlandischen  Bedeutung  zusam- 
men  oder  Tags  darauf  begangen.  So  erwahnt 
Leo  in  alien  seinen  Serm.  de  soUemn.  Epiph. 
zugleich  der  Innocentes,  wahrend  in  seinem 
Sacramentar  auf  den  natal,  s.  loan.  Evang. 
folgt:  in  natali  Innocentum.  Das  Fest  ist 
alter  als  Weihnachten  und  vielleicht  das 
alteste  Martyrerfest  uberhaupt.  Pseudo-Orig, 
Hom.  3  de  div.  bezeichnet  es  als  auf  alter 
Tradition  beruhend.  An  des  Herrn  Geburts- 
tag  lehnte  man  diesen  Natahs  an,  weil  die 
Iimocentes  gleich  nach  Christi  Eintritt  in 
die  Welt  und  um  Christi  willen  litten.  Da- 
her feiert  sie  das  christliohe  Alterthum  als 
die  ,flores  und  primitiae  martyrum'.  So 
schon  Iren,  Adv.  haer.  Ill  16;  Cypr.  Ep. 
58;  Prudent,  Cathem.  12,  125  sq.  (salvete 
flores  martyrum) ;  Tertull,  Adv.  Valent.  c.  2 
(infantes  testimonium  Christi  sanguine  lita- 
verunt);  Petr,  Chrysol,  Serm.  153  (marty- 
res gratiae).  Vgl.  Aug.  Serm.  10  de  sanct. 
und  De  lib.  arbitr.  Ill  23;  Gregor.  Naz. 
Serm.  38  in  natal.;  Chrysost.  Hom.  9  in 
Matth. ;  Cyrill.  Hieros.  Catech.  XI  und  inter 
Opp.  Euseb.  Emes.  Serm.  11. 

3)  S.  Johannes  Baptista.  Neben  den 
genannten  Martyrem  erfreute  sich  besonders 
der  Taufer  einer  friihen  und  ausgezeichne- 
ten  Verehrung  und  genoss  noch  des  Vor- 
zuges,  dass  man  seinen  naturlichen  Geburts- 
tag  —  natalis  secundum  camem  —  feierte, 
was  nur  noch  bei  dem  Herrn  selbst  (und 
spater  bei  seiner  Mutter)  der  Fall  war  und 
zwar  wegen  Heiligung  seiner  Geburt  nach 
Luc.  1,  26.  ,Solos  duos  natales  celebrat 
ecclesia,  huius  et  Christi,^  sagt  Augustin 
Serm.  287,  und :  , Joannis  ipsa  nativitas  Chri- 
stum prophetavit,  quem  conceptum  ex  utero 
salutavit;  id.  Serm.  292.  Ebenso  Maxim. 
Taur.  Hom.  65—67  und  Serm.  52—60  auf 
Joh.  Bapt.  Daa  Festdatum,  24.  Juni,  ist 
mit  RUcksicht  auf  Weihnachten  bez.  darauf 
gewahlt,  dass  Johannes  sechs  Monate  alter 
war  als  der  Herr,  nach  Luc.  1,  36.  Jedoch 
kam  sehr  fruhe  noch  eine  mystische  Deu- 
tung  von  den  beiden  Solistitien  und  Joh. 
3,  30  hinzu.  So  Aug. :  in  nativitate  Christi 
dies  crescit,  in  loannis  nativitate  decrescit; 
ferner:  natus  est  hodie  loannes,  ab  ho- 
diemo  die  minuuntur  dies;  natus  Christus 
VIII.  Kal.  Ian.,  ab  illo  die  crescunt  dies 
(Serm.  287).  Was  das  Alter  des  Festes  be- 
trifft,  so  wurde  es  nach  Aug.  Serm.  292  ,more 
maiorum^  begangen  und  seit  dem  4.  Jahrh. 
war  es  allgemein.  Wir  treffen  es  im  Ka- 
lend. Carth.,  in  den  Sacramentarien  als  ein 
hohes  Fest  mit  Vigil  und  Octav,  und  das 
Cone.  Agath.  (506)  c.  14  zahlt  es  unter  die 
maximos  dies  in  festivitatibus.    Ueber  die 
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Vigil  8.  Binterim  III  376.  In  der  rdmischen 
Kirche  war  das  Fest  zugleich  feierlicher 
Tauftag.  Reden  von  Aug,  Serm.  287—293 ; 
CyrilL  Tom.  div.  16  {Migne  t.  77,  p.  1095); 
'Dieodor,  Daphnopot.  V  84  f.,  ed.  Schulze, 
Die  heidnischen  Gebrauche  am  Johannistage 
riigen  schon  Aug,  1.  c.  und  bes.  Serm.  196 ; 
Theodoret,  Comm.  in  lY  Reg-  16,  3;  Trul- 
Ian,  c.  65.  —  Ausser  dem  Geburtstage  wid- 
mete  die  Kirche  dem  Vorlaufer,  als  dem 
irpwTaYwvtoT^jc,  noch  einen  besondern  Todes- 
tag  —  decollaiio  oder  passio  am  29.  Aug. 
—  seit  dem  5.  Jahrh.  S.  Fulgent.  Rusp., 
Basil.  Seleue.,  Petr.  Chrysologus,  Martyrol. 
Hieronym.,  Kalend.  Fronton,  und  Sacram. 
Gelas.  ,Prophetae  et  loan.  Baptista  mar- 
tyres  sunt  qui  si  non  pro  nominis  Christi 
professione,  tamen  pro  veritate  occisi  sunt. 
Aug,  in  Ps.  148. 

4)  Fest  der  Makkabaer,  itovr^Tupic 
Twv  Maxxa^^cov,  vom  4. — 13.  Jahrh.  am 
1.  Aug.  gefeiert  zum  Gedachtnisse  der  mak- 
kabaischen  Heldenmutter  und  ihrer  sieben 
Sohne,  die  als  Vorbilder  der  Martyrer  an- 
gesehen  wurden  (11  Makkab.  7)  und  welche 
auch  Aug.  Serm.  300  (in  soUemnit.  ss.  Mac- 
cabaeorum)  mit  den  christlichen  Blutzeugen 
vergleicht;  ebenso  Gregor,  Naz,  Orat.  22 
in  Maccab.  In  Antiocluen  batten  sie  eine 
eigene  Kirche,  wo  Chrysostomus  seine  Hom. 
eU  Touc  4710UC  MaxxapaCouc  hielt  (0pp.  II 
622).  Noch  Durand,  Ration.  VII  20  kannte 
das  Fest,  welches  dann  allmalig  durch  Petri 
Kettenfeier  verdrangt  wurde.  Reden  fiber- 
dies  von  Maxim.  Taur.,  Gaudent.  Brit.,  Eu- 
seb.  Emiss.,  Leo  I,  Valerian  u.  A. 

5)  Fest  des  hi.  Laurentius,  Dia- 
kons  und  Schulers  von  Sixtus  II,  am  10.  Aug. 
Seine  Verehrung  muss  bald  nach  seinem 
Tode  begonnen  haben.  Denn  schon  im 
4.  Jahrh.  hatte  Rom  Kirchen  seines  Titels 
(Anastas,  Vit.  Pontif.;  Damasus  fecit  basi- 
licas duas  8.  Laurentio.  Doch  hat  sie  Da- 
masus wahrscheinhch  nur  ausgebessert ;  sie 
wurden  spater  auch  von  Placidia  unter  Leo  I 
restaurirt).  Das  Kalend.  Bucket;  hat;  IV 
Id.  Aug.  Laurentii  in  Tiburtina ;  ebenso  das 
Carthagin,  und  Martyrol,  Hie)'on,  (IV  Id. 
Aug.  Romae  via  Tiburtina  natalis  s.  Lau- 
rent. Archidiac.  et  M.).  Fur  die  hohe  Fest- 
lichkeit  sprechen  die  Vigilien  in  den  alten 
Sacramentarien  und  die  drei  Messen  des 
Tages  ganz  wie  an  Peter  und  Paul,  und 
man  zahlt  den  folgenden  Sonntag  als  Do- 
minica resp.  hebdom.  I  post  natalem  s.  Lau- 
rentii. Das  Fest  hat  im  Sacram.  Leon, 
eine  Octav  mit  Missa  propria.  lyAchery 
Spicileg.  X  137;  Gerheti-  Monum.  liturg. 
Alem.  Von  Laurentiuskirchen  in  Ravenna 
spricht  August,  Serm.  322,  und  von  solchen 
in  Gallien  Gregor.  Turon,  Homilien  von  I 
Leo  (Serm.  85),  August,  (Serm.  302—305;' 
P.  Chrysol.  Serm.  135,  Maxim,  Taur,,  Ful- 


gent, ;  Gedichte  von  Prudent.  Peristeph.  II 
und  Damasus,  Inschriften,  welche  seme 
Anrufung  im  4.  Jahrh.  bezeugen:  Kram 
R.  S.  543. 

6)  Hier  sei  auch   des  Festes  des  hi. 
Michael  gedacht,  am  29.  September.  Der 
Engelcult,  den  die  Kirche  aus  dem  A  Test 
uberkam,  ist  so  alt  als  diese  selbst  (Pefap. 
De  dogm.  theol.  lU  77).    Gebete  zu  den 
Engeln  in  altorientalischen  Liturgieen  bd 
Morinus  und  Renaudot  Liturg.  orient  1 298. 
Seit  dem  4.  bez.  5.  Jahrh.   begegnen  ans 
im  Orient  und  Occident  an  versdiiedenen 
Tagen  Michaelsfeste  im  Anschlusse  an  ap- 
paritiones  s.  Michaelis  als  Provinzialfeste. 
Unter  den  Erscheinungen  ragt  namentlieh 
die  apparitio  s.  Michaelis  in  monte  Gargano 
hervor,  gefeiert  am  8.  Mai,  und   seit  der 
Einweihung  einer  Kirche  dort  wurde  die 
dedicatio  oder  das  natale  baailicae  s.  Mi- 
chaelis oder  die  memoria  am  29.  Sept.  ge- 
feiert, welches  Fest  dann  seit  dem  9.  Jahrh. 
als  ein  Hauptfest  s.  Michaelis  et  omnium 
angelorum   sich   entwickelte.     Das   Datum 
wegen  der  apparitio  in  mole  Hadriani  (am 
29.   Sept.)   gewahlt.     Cone,  Mogunt,  (813) 
c.  36 :  celebraro  sancimus   dedicationem  s. 
Michaelis.  Gonstantin  hatte  bei  Byzanz  nach 
Sozom,  U  3  das  Mi^ai^Xiov  einweihen  kwsen 
{Cod,  lustin.  I  2,  15  u.  26),  was  zur  Ver- 
breitung  des  Michaelsfestes  beitrug.    Der 
Orient   hielt   uberhaupt   am   8.  Nov.  eine 
grosse  Feier  zu  Ehren  des  Erzengels  ab 
(Selden,  De  synod.  Ill  203).     Im  Sacramen- 
tar  Leo's  ist  auch  ein  natale  basilicae  an- 

feli  in  Salaria  verzeichnet.  Reden  von  Betk 
^en,  Serm.  in  revelat.  s.  M.,  opp.  VII  506. 
Hymnus  von  Drepanius  Plorus  in  der  Bibl. 
Patr.  max.  Vni  669. 

7)  Allerheiligen.  Da  man  nicht  je- 
dem  Martyrer  eine  eigene  Sollemnitat  wid- 
men  konnte,  feierten  die  Griechen  schon 
sehr  friihe  ein  allgememes  Fest  aller  Mar- 
tyrer am  Sonntage  nach  Pfingsten  (xwpwQc^i 
Tc5v  dr]f(a)v  Tcd^vTov  |iapTopr)aavTa)v)  alsPfingst- 
octav,  um  auf  die  Frilchte  der  Pfingst- 
thatsache  hinzuweisen.  Chrysost,:  i7xo>|«ov 
zU  t^ioMZ  icavxac,  Opp.  11  711.  Dazu  L. 
Allatius  De  dom.  et  hebd.  gr.  c.  21,  wo 
eine  Rede  des  Kaisers  Leo  (457)  im  Syna- 
xarium  des  Callistus  angefUhrt  ist.  Bingham 
IX  160—162.  Daraus  entwickelte  sich  un- 
ser  AUerheiligenfest,  dessen  ersten  Spuren 
wir  in  Africa  begegnen  bei  Fulgent,  Serm. 
de  martyr.  Vgl.  iibrigens  Marthte  Thes. 
anecd.  t.  IV.  Gewiss  ist  dann,  dass  Papet 
Bonifatius  IV  610  von  Kaiser  Phokas  sich 
das  von  Agrippa  erbaute  Pantheon  in  Rom 
erbat  und  zu  einer  christUchen  Kirche  ein- 
weihte  —  am  (12.  oder  13.)  Mai:  festum 
s.  Mariae  et  omnium  martyrum  {Anasias. 
Lib.  pontif.  Daher  in  den  Kalendarien  und 
Martyrologien :   lU  Id.  Mai.   s.  Mariae  ad 
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martyres  dedicationis  dies  oder  natalis  s.  Ma- 
riae  ad  martyres  (jetzt  noch  heisst  die  Kirche 
S.  Maria  dei  martiri).  Seit  dem  8.  Jahrh. 
wurde  jenes  Gedachtniss  am  1.  Not.  zu- 
nachst  als  Particularfest  in  Rom  (Ado  Vim- 
nens.  im  Martyrol.)>  dann  allmalig  im  gan- 
zen  Abendlande  und  namentlich  seit  Papst 
Gregor  IV  auf  Bitten  Ludwigs  des  From- 
men  835  als  hohes  Fest  mit  Vigil  und  spater 
Octav  gefeiert  (Martene  De  antiq.  eccl.  disc. 
587  und  Siegebeti  Chron.  ad  ann.  835. 

8)  Feste  heiliger  Bekenner.  Seit- 
dem  die  blutigen  Verfolgungen  aufgeh5rt 
batten  und  es  kein  Martyrium  im  strengen 
Surne  mehr  gab,  d.  i.  seit  dem  4.  Jahrh., 
begann  man  im  Anschlusse  an  die  Afarty- 
rer-  und  Aposteltage  auch  die  Todestage 
anderer  Heihgen,  die  eines  natHrlichen  To- 
des  gestorben,  aber  durch  ihr  Leben  Zeug- 
niss  fur  Christus  abgelegt  batten,  feierlich 
zu  begehen  und  die  Namen  dieser  ,Beken- 
ner^  ebenfalls  in  das  Martyrologium  einzu- 
tragen.  Fflr  diese  unblutigen  Bekenner  wurde 
nun  die  Bezeichnung  Confessor,  welche  frii- 
her  als  Uebersetzung  von  jidtproc,  auch  fur 
Martyrer  gebraucht  wurde,  als  t.  t.  aus- 
schliesslich  fiblich.  Zur  Entstehung  von  Fest- 
feiem  ,heiliger  Bekenner^  trugen  auch  die 
im  4.  Jahrh.  Ublich  gewordenen  Prunk-  oder 
Leichenreden  auf  die  Verstorbenen  bei.  Bei- 
spiele  solcher  Reden  geben  uns  Basilius, 
Oregor  Naz.  u.  A.  VgL  Victric.  Orat.  de 
laud.  Sanct.  bei  Galland,  VIH  228.  Als 
ehrende  Benennung  kam  jetzt  das  Pradicat 
sanctus,  sancta  in  Aufnahme,  wofiir  man 
fruher  (und  auch  spater  bisweilen)  dominus, 
domina  gesagt  hatte.  Im  Abendlande  ist 
der  hi.  Martin  von  Tours  der  erste  Be- 
kenner, welcher  ein  eigenes  Festofficium 
erhielt  und  zum  Patron  eines  Landes  (Gal- 
liens  und  des  Frank enreiches)  erwahlt  wurde, 
weil  man  die  Strenge  seines  Lebens  dem 
Martyrium  gleichsetzte :  fide  martyr  nennt 
ihn  Wandelbert  im  Martyrolog.  und  Snip. 
Severus  Ep.  2  de  obitu  s.  Mart,  sagt:  licet 
ei  ratio  temporis  non  potuerit  praestare 
martyrium,  gloria  tamen  martyris  non  ca- 
rebit.  Die  receptio  domini  Martini  auf  der 
Synode  von  Tours  461  am  11.  Nov.  ge- 
feiert. Vgl.  weiter  Cone,  Tur.  567,  c.  18 
und  Greg.  Tur.  Hist.  Fr.  II  lAu.  X  31. 
Im  6.  Jahrh.  ward  sein  Tag  allgemein  (Cone. 
Antisiod.  578;  Nicet.  Trevir.  Ep.  ad  Chlo- 
desvind.  und  Audoen.  In  vit.  s.  Elig.).  Doch 
schon  vor  Martin  waren  in  der  morgen- 
und  abendlandischen  Kirche  ,episcopi  con- 
fessores'  mit  Localfesten  bedacht  worden. 
Binterim  V,  1,  497.  Sehr  frflhe  wurde  auch 
Papst  Silvester  (314—325)  in  das  Marty- 
rologium gesetzt;  schon  das  Kal.  Bucher. 
hat  ihn  (Prid.  Ian.  s.  Silvestri  in  Priscillae), 
ebenso  Leo's  Sacramentar  (depositio  s.  Sil- 
vestri am  30.  Sept.).    Von  da  ab  traten  die 


F.  der  Bekenner  immer  mehr  ebenburtig 
neben  die  der  Martyrer  (TrombeUi  De  cultu 
Sanct.  5  voll.). 

9)  Localfeste.  Ursprilnglich  waren, 
von  den  grossen  Festen  des  Herm  abge- 
sehen,  alle  tibrigen  Gedachtnisstage  F.  eines 
einzelnen  Ortes  oder  einer  Provinz ;  die  Ge- 
meinde,  welche  die  Ueberreste  eines  Mar- 
tyrers  und  spater  eines  Bekenners  besass, 
feierte  dessen  Gedachtniss.  Doch  wurden 
solche  Particularfeste  oft  rasch  allgemeiner, 
sei  es  durch  Versendung  von  Reliquien, 
SynodalbeschlUsse  oder  andere  Ereignisse. 
So  die  dedicatio  eccles.  in  Jerusalem  bez. 
das  festum  exaltationis  s.  crucis;  so  die 
apparitio  s.  Michaelis,  cathedra  Petri  u.  a. 
Localfeste  waren  und  blieben  die  F.  der 
Ortspatrone  (Patrocinien) ;  Qbrigens  wa- 
ren die  ersten  Heiligenfeste  ohnehm  lauter 
Patrocinien-.  So  feierte  Smyrna  den  hi.  Po- 
lykarp  als  Patron,  Rom  die  Apostelfiirsten ; 
wohin  immer,  um  mit  Chrysostomus  zu  re- 
den, Gott  Martyrer  hinterlegt  hatte,  feierte 
man  sie  als  Schutzherren  (Hom.  de  sanct. 
martyr.).  Mit  der  Deposition  von  Reliquien 
in  dem  Altare  einer  Kirche  wurde  der  be- 
treffende  Heilige  zum  Patron  bestellt  und 
spater  deren  Feier  geradezu  befohlen  (Cone. 
Mogunt.  (813)  can.  26 :  illas  festivitates  mar- 
tyrum  vel  confessorum  observare  decrevi- 
mus  quorum  in  unaquaque  parochia  ss.  cor- 
pora requiescunt,  und  Cap.  Ahjton.  Basil. 
(821)  n.  8:  feriandi  sunt  dies  sancti,  in 
cuius  honore  ecclesia  fundata  est.  —  Dazu 
kamen  F.  zum  Gedachtnisse  wichtiger  loca- 
ler  Begebenheiten ,  theils  Bittfeste  in 
grossen  Drangsalen  (Seuchen,  Erdbeben, 
Hunger,  Feuersnothen  etc.),  oft  mit  Bitt- 
gangen  (litaniae,  s.  d.  A.),  wie  dies  Bischof 
Mamercus  von  Vienne  anordnete,  Sidon. 
ApoUin.  Ep.  V  14;  ahnlich  Gregor.  M.  (Or. 
de  mortal.,  0pp.  I  166;  Cone.  Aurel.  I  [511], 
c.  27);  theils  Dankfeste  filr  Errettung 
aus  solchen  Gefahren.  So  feierte  Aegyp- 
ten  eine  ivrfia  eop-rf)  zur  Erinnerung  an 
Befreiung  von  einem  Erdbeben  (Sozomen. 
VI  2);  ein  ahnliches  Fest  beging  Constan- 
tinopel  (Marcell.  Comm.  ad  Chron.  Eus.  45). 
Diese  Ortsfeste  wurden  ofters  auf  das  Land 
oder  die  Provinz  ausgedehnt  (Bingham  IX 
168).  —  Femer  Localfeste  zur  Erinnerung 
kaiserlicher  Thronbesteigungen,  natales  im- 
peratorum,  imperii;  so  steht  im  Laterctd. 
Silvii:  natalis  Valentinianae  purpurae;  vgl. 
Hilarus  P.  ep.  ad  episc.  Tarrac;  Ambros. 
Ep.  60  ad  Fel.;  August.  Ep.  256;  Paidin. 
Ep.  16;  —  oder  an  Todesfalle.  Chrysosto- 
mus  hielt  eine  Homilie  iv  rf)  Tjjxepa  6eo6o- 
<j(ou  pa<jiXea)c  (Todestag),  0pp.  XII  353.  Die 
Wahl-  bez.  Consecrationstage  der  Papste 
und  Bischofe  feierte  man  ebenfalls :  natales 
episeoporum.  So  kilndigte  August.  Serm. 
Ill   den  dies  anniversarius   consecrationis 
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des  Bischofs  Aurelius  an  and  Serm.  339 
feiert  er  den  Jahrestag  seiner  eigenen  Weihe. 
Auch  von  Papst  Leo  haben  wir  Keden  (Serm. 
1  u.  3),  welche  er  an  seinem  Natalis  hielt. 
Gewohnlich  wurden  diese  bischoflichen  F. 
unter  Zusammenstromen  yieler  Bischdfe  ge- 
feiert  und  selbst  Synoden  damit  verbunden. 
Paulin.  Ep.  20;  Sixtus  P.  Ep.  ad  Cyrill.  Alex, 
(ann.  430).  —  Endlich  die  natales  urbium, 
insbesondereRoms  undConstantinopels.  Cone. 
Const  I,  can.  3;  Chalced,  c.  28;  Cod.  Theod. 
XVI,  tit.  2,  1.  45.  KRiEo. 

Litteratur.  Katholiken :  Greiser,  J.  De 
festis  Christianorum  CI.  11,  Ingolst.  1612, 
4^.  Eiusd.  Auctarium  ad  duos  libros  de 
festis  etc.,  1612,  4*^.  Clemangis  N.  De  die- 
bus  festis  et  sabbato,  ed.  v.  d.  Haardt, 
Helmst.  1703.  Crui/et  Car.  Heortologia  sen 
lib.  de  festis  propriis  locorum  etc..  Par.  1657, 
fol.  Engelgrave  H.  Coeleste  Pantheon  s. 
coelum  novum  in  festa  et  gesta  SS.  totius 
anni  morali  doctrina  varie  illustratum,  I — 11, 
Col.  Agr.  1658,  4®.  Thomassin  L.  Hist,  des 
fetes,  1683.  BatUet  Adr.  Hist,  des  fetes, 
in  dessen  Vie  des  Saints,  1703,  16®.  Thiers 
De  festorum    dierum  imminutione,   Lugd. 

1668,  8*^.  Pittonvs  De  octavis  festorum, 
Venet.  1739,  8^  Lamhertini  Prosp.  (Be- 
nedict XrV)  Commentarii  de  J.  C.  Matris- 
que  eius  festis  et  de  missae  sacrificio  re- 
tractati  atque  aucti,  ex  ital.  in  lat.  serm. 
vertit  Mich.  Angel,  de  Giacomellis,  Patav. 
1752,  fol.  Gerbert  M.  De  festorum  dierum 
numero  minuendo,  celebratione  amplianda, 
S.  Bias.  1765,  8.  Jamin  Gesch.  der  Kir- 
chenfeste,  a.  d.  Franz.,  Bamberg  1785. 
Seel  Gesch.  d.  hohen  Festkreises  d.  Kirche, 
Kempten  1826,  8^  Nickel  Die  hi.  Zeiten 
und  Feste  nach  ihrer  Gesch.  u.  Feier  in 
der  kath.  Kirche,  Mainz  1825—1838.  ^in- 
terim Denkw.  V,  1,  119  ff.  Staudenmaier 
Der  Geist  d.  Christenth.,  Mainz  1838.  Propst 
Kirchl.  Disciplin,  1872. 

Protestanten :  Hospiniani  B.  Festa  Chri- 
stianorum, h.  e.  de  origine,  progressu,  cere- 
moniis  et  ritibus  festorum  dierum  christ., 
lib.  unus  etc.,  Tiguri   1593,  fol.;   Genev. 

1669,  1674.  Dresseri  M.  De  festis  diebus 
Christ.,  lud.  Ethnic,  liber.  Lips.  1594,  8^ 
Thummii  Th.  Tract,  hist,  theol.  de  festis 
Ind.  et  Christ.,  1624,  4^  Wilkii  Andr. 
*Eo()T07pa<piac  pars  I,  festa  christ.  oecume- 
nica  continens,  ex  poetis  qua  veteribus  qua 
recentibus  celebrata  etc..  Lips.  1610,  8®. 
Wildvogel  Chr.  Chronoscopia  legalis  de  vice 
festorum.  Gen.  1699,  4.  nildSrand  Joach. 
De  diebus  festis  libellus,  Helmst.  1701, 
1718,  1722,  4^  Dess.  De  priscae  et  pri- 
mitivae  ecclesiae  sacris  publicis,  templis  et 
diebus  festis  Enchiridion  collect.,  Helmst. 
1702,  4^  Eisenschmid  G.  B.  Gesch.  d.  Sonn- 
und  Festtage  d.  Christen  u.  s.  f.,  Leipzig 
1793.    Horst  G.  C  Von  den  hi.  Zeiten  u. 


deren  Feier,  in  dessen  Mysteriosophie,  zwei 
Theile,  Frankf.  1876.  Aggerup  De  prae- 
cipuis  Christ,  festis,   Hafn.  1733.     Calixtus 

F.  U.  De  festorum  dierum  institutione, 
Hehnst.  1688,  4®.  Ders.  De  iure  festa  in- 
augurandi  et  abrogandi,  ib.  1696,  4*.  Elv. 
De  festis  christ.,  Ups.  1708.  Lange  Index 
festorum  christ.  perpetuum,  chronologiae 
universali  accommodatus ,  Viteb.  1716,  4*. 
Mayer  Hist,  praecip.  N.  T.  festorum,  Gry- 
phisv.  1706,  4*.  ^feyer  J.  De  origine  et 
causis  festorum,  Amst.  1693,  8®.  Schmid 
J.  A.  Hist,  festorum  et  dominicorum,  Helmst. 
1721,  1726,  1729.  Schwartze  J.  IT.  Nachr. 
von  Entst.  u.  Feier  der  christl.  Festtage, 
Chemn.  1792,  1819.  Wegner  De  festis  mo- 
bilibus,  Regiom.  1700.  Ullmann  Vergl.  Zu- 
sammenstellung  d.  christl.  Festcyclus  mit 
vorchristl.  Festen,  in  Creuzers  Symbolik  IV 
577,  614.  Bohme  Ueber  den  Urspr.  u.  die 
Benennung  aller  Sonn-  und  Festtage  durchs 
ganze  Jahr,  Zwickau  1817,  8*.    Augusti  J. 

G.  Feste  der  alten  Christen,  3  Bde. ;  Denkw. 
I— m,  Lpz.  1817—1819,  8^  und  Unbedeu- 
tenderes  verz.  Volheding  Ind.  Dissert.,  Lips. 
1849,  111  f.    K.] 

FEUEB0FE5,  s.  JUnglinge  im  F. 

FEUEBSCHLAGE5.  Der  fur  Griindon- 
nerstag  (Ord.  Rom.  c.  32,  p.  21,  31)  vor- 
gesehene  Ritus  des  Feuerschla^ns  mit  Stahl 
aus  Kiesel  scheint  nicht  vor  aem  8.  Jahrh. 
eingefiihrt  worden  zu  sein,  da  er  P.  Za- 
charias  (f  752,  s.  dessen  Epist.  XII  ad 
Bonif.)  noch  unbekannt  ist,  wahrend  ihn 
Leo  IV  (Hom.  de  cur.  past.  c.  7)  erwahnt. 
Vgl.  Marine  Rit.  ant.  IV  23,  6. 

FEUEB-^  BEGIERDE-  und  BLUTTAUFE. 

I.  Auf  Grund  des  Wortes  des  Herm :  ,wer 
nicht  wiedergeboren  ist  aus  dem  Wasser  und 
dem  hi.  Geiste,  kann  in  das  Reich  Gottes 
nicht  eingehen^  (Joh.  3,  5),  gait  die  Taufe 
bezw.  die  Wassertaufe  in  der  Kirche  von 
Anfang  an  als  die  unumgangliche  Bedingung 
der  Seligkeit.  Man  taufte  daher  auch  die  un- 
mtodigen  Kinder,  sobald  ihr  Leben  in  Ge- 
fahr  kam  (Cgpr.  Ep.  69,  n.  2,  ed.  Hartel), 
und  Papst  Siricius  befahl  in  seinem  Schrei- 
ben  an  den  Bischof  Himerius  von  Tarra- 
gona, in  ^em  Nothfalle  die  Taufe  so  schneU 
als  moglich  zu  ertheilen,  ,damit  es  nicht 
unseren  Seelen  Verderben  bringt,  wenn  wir 
Jemanden  die  Bitte  um  das  heUbringende 
Wasser  abschlagen,  so  dass  er  des  Reiches 
und  Lebens  verlustig  geht'  (Hardouin  Acta 
concil.  I  848).  Doch  wurde  nicht  Jedem, 
der,  ohne  in  den  heihgenden  Brunnen  hin- 
abgestiegen  zu  sein,  aus  diesem  Leben  ab- 
scMed,  sofort  auch  das  ewige  Leben  abge- 
sprochen.  Es  geschah  dieses  vielmehr  nur 
dann,  wenn  Jemand  durch  eigenes  Ver- 
schulden  der  Taufe  verlustig  ging,  nicht 
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aber  auch  in  den  Fallen,  da  diese  zwar  er- 
strebt,  aber  aus  irgend  einem  Grunde  nicht 
empfangen  werden  konnte,  z.  B.  wenn  ein 
Katechumene  fiir  seinen  Glauben  den  Tod 
erlitt,  bevor  er  des  Bades  der  Wieder- 
geburt  theilhaftig  w&rde.  In  diesem  Fall 
gait  das  Martyrium  als  Ersatz  Mr  die  Taufe, 
oder  es  gait  yielmehr  selbst  als  solche,  als 
Bluttaufe,  baptismus  sanguinis,  und  es  ist 
wol  nicht  zweifelhaft,  dass  den  christlichen 
Blutzeugen,  soweit  sie  noch  vor  ihrer  vol- 
len  Au^ahme  in  die  Eirche  die  harteste 
Probe  fllr  ihren  Glauben  bestehen  mussten, 
durch  ihre  Briider  von  Anfang  an  die  himm- 
lische  Belohnung  zuerkannt  wurde.  Aber 
Zeugnisse  hierfiir  finden  sich  erst  vom  Ende 
des  2.  Jahrh.  an.  Irenams  Adv.  haer.  Ill, 
c.  16,  4  erklart  die  unschuldigen  Kinder 
Ton  Bethlehem  ftlr  Martyrer,  welche  das 
Himmelreich  erlangten,  und  bald  darauf 
spricht  TertuUian  wiederholt  von  der  Blut- 
taufe, 80  Scorp.  c.  6,  De  patient,  c.  13  und 
am  treffendsten  De  bapt.  c.  16,  wo  er  be- 
merkt,  das  Martyrium  sei  ein  baptismus, 
qui  lavacrum  non  acceptum  repraesentat  et 
perditum  reddit,  so  dass  nach  ihm  die  Blut- 
taufe nicht  bloss  als  ein  Ersatz,  sondern 
auch  als  eine  Emeuerung  der  durch  die 
Stode  in  ihrer  heilsamen  Wirkung  vemich- 
teten  Wassertaufe  als  secunda  intinctio  er- 
scheint,  wie  sie  De  poenit.  c.  13  genannt 
wird.  Als  die  nachsten  Zeugen  begegnen  uns 
Hippolyt  und  Origenes.  Jener  verordnet  in 
can.  19,  wenn  ein  Katechumene  von  den  Un- 
glaubigen  gefangen  genommen,  zum  Marty- 
rium gefiihrt  und  getodtet  werde,  bevor  er 
die  Taufe  empfangen  babe,  so  soHe  er  den- 
noch  mit  den  iibrigen  Martyrem  begraben 
werden,  denn  er  sei  mit  seinem  eigenen  Blute 
getauft  worden  (Haneberg  Can.  s.  Hippol.  74) ; 
dieser  bemerkt  von  einer  Frau,  Namens  He- 
rais,  die  noch  wahrend  ihres  Katechume- 
nats,  somit  noch  vor  ihrer  Taufe,  den  Mar- 
tertod  erlitt,  sie  habe  t6  paircwjta  xb  Sidl  too 
nu(>6c  erhalten  (ap.  Euaeb.  H.  e.  VI,  c.  4), 
und  er  beruft  sich  an  einem  andem  Ort 
(Comm.  in  Matth.  t.  XVI,  0pp.  ed.  de  la 
Bue  in  719)  zur  Begriindung  des  Glau- 
bens,  dass  das  Martyrium  die  Sunden  tilge, 
auf  das  Wort  des  Herm;  ,wer  mich  vor 
den  Menschen  bekennt,  den  werde  ich  vor 
meinem  Vater  bekennen,  der  im  Himmel  ist.^ 
Cyprian  endlich,  mit  dem  wir  das  Zeugen- 
verhor  fSr  die  Periode  der  verfolgten  Kirche 
beschliessen  wollen,  spricht  in  Ep.  73,  n. 
21  f.  von  einem  baptisma  publicae  con- 
fessionis  et  sanguinis  und  findet  eine  Ver- 
heissung  des  Siindennachlasses  im  Falle  des 
Martyriums  in  dem  Worte,  das  der  Herr 
zu  dem  Schacher  zu  seiner  Rechten  sprach, 
bemerkt  aber  zugleich  auch,  dass  diese 
Taufe  den  Haretikem  so  wenig  niitze  als 
die  Wassertaufe.    Der  Glaube,  der  uns  so 


im  2.  und  3.  Jahrh.  entgegentritt ,  erhielt 
sich  im  4.,  5.  und  6.,  una  es  liesse  sich 
eine  grosse  Anzahl  von  Stimmen  fiir  ihn 
anfuhren;  es  durfte  aber  genfigen,  nur  noch 
einige  zu  vemehmen,  und  wir  werden  da- 
bei  solche  auswahlen,  die  zugleich  einige 
weitere  charakteristische  ZUge  enthalten. 
Cijrill  von  Jerusalem  sagt  in  Catech.  Ill, 
c.  10  (ed.  ReisM  I  76  f.) :  ,wer  die  Taufe 
nicht  empfangt,  wird  des  Heiles  nicht  theil- 
haftig,  die  Martyrer  allein  ausgenommen, 
die  auch  ohne  Wasser  in  das  Himmelreich 
gelangen ;  denn  als  der  Herr  die  Welt  durch 
das  Kreuz  erloste  und  an  seiner  Seite  ver- 
wundet  wurde,  vergoss  er  Blut  und  Wasser, 
damit  die  Einen  zur  Zeit  des  Friedens  im 
Wasser,  die  Andem  zur  Zeit  der  Verfol- 
gung  in  ihrem  eigenen  Blute  getauft  wer- 
den. Augusiin  Imiipft  in  dieser  Beziehung 
an  den  eben  angefiihrten  Gedanken  Cy- 
prians an,  zahlt  den  rechten  Schacher  zu 
den  Vielen,  die  durch  die  unsichtbare  Gnade 
allein  und  ohne  das  sichtbare  Sacrament 
geheiligt  wurden,  indem  er  bemerkt,  die 
trostliche  Verheissung,  er  werde  noch  heute 
im  Paradiese  sein,  sei  ihm  nicht  zu  Theil 
geworden,  ohne  dass  er  zugleich  auf  eine 
unsichtbare  Weise  geheiligt  worden  sei,  und 
schliesst  seine  Auseinandersetzung  mit  der 
Erklarung:  daraus  folge  also,  dass  die  un- 
sichtbare Heiligung  Einigen  zu  Theil  ge- 
worden sei  und  ihnen  geniitzt  habe  ohne 
die  sichtbaren  Sacramente,  welche  sich  nach 
der  Verschiedenheit  der  Zeiten  anderten, 
so  dass  sie  ehemals  anders  gewesen  seien 
als  jetzt,  dass  die  sichtbare  Heiligung  aber, 
welche  durch  die  sichtbaren  Sacramente  er- 
folgt,  ohne  die  unsichtbare  zwar  vorhanden 
sein,  aber  nichts  niitzen  konne;  das  sicht- 
bare Sacrament  sei  aber  desshalb  nicht  zu 
verachten,  da  sein  Verachter  niemals  auf 
unsichtbare  Weise  geheiligt  werden  konne 
(Quaest.  in  Heptat.  Ill,  qu.  84).  Gennadius 
von  Marseille  schliesslich  erklart  in  seiner 
Schrift  De  eccl.  dogm.  c.  74:  nur  durch 
die  Taufe  gelange  man  zum  Heile,  und  kein 
Katechumene  werde,  wenn  er  auch  noch 
so  reich  an  gut^n  Werken  afesterbe,  des 
ewigen  Lebens  theilhaftig,  den  Fall  des  Mar- 
tyriums ausgenommen,  in  dem  das  ganze 
Sacrament  der  Taufe  sich  erfiiUe;  wer  der 
Gnade  des  Martyriums  ftlr  wiirdig  erachtet 
werde,  moge  desshalb  ohne  Traurigkeit  in 
den  Tod  gehen ;  denn  das  Leiden  fur  Chri- 
stus  werde  ihm  zu  einer  reinem  Taufe  wer- 
den, da  er  in  Wahrheit  mit  dem  Herm 
sterbe,  die  Anderen  aber  nur  gleichniss- 
weise. 

II.  Wie  der  Bericht  des  Origenes  fiber 
das  Martyrium  der  Herais  (Etiseb.  H.  e.  VI, 
c.  4)  zeigt,  wurde  die  Bluttaufe  durch  die 
Alton  bisweilen  auch  Feuertaufe  genannt. 
Diese  Bezeichnung  knfipft  sich  aber  wol  nur 
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an  die  Art  der  Tortur,  der  die  christlichen 
Blutzeugen  unterworfen  wnrden,  oder  an  die 
Art  des  Todes,  den  sie  starben,  und  ist  somit 
nichts  Anderes,  als  ein  besonderer  Ausdruck 
far  die  Bluttaufe.  Origenes  sprach  indessen 
noch  in  einem  andern  Sinne  von  Feuer- 
taufe.  Ankniipfend  an  das  Wort  Johannes 
des  Taufers:  ,icb  taufe  euch  mit  Wasser; 
es  wird  aber  Einer  kommen,  der  starker 
ist  als  ich  und  dessen  Schuhriemen  aufzu- 
losen  ich  nicht  wiirdig  bin,  er  wird  euch 
im  hi.  Geiste  und  im  Feuer  taufen'  (Luc. 
3,  16),  nimmt  er  an,  dass  eine  Feuertaufe, 
weil  sie  auf  dieser  Erde  nicht  nachzuwei- 
sen  ist,  in  der  andern  Welt  erfolgen  werde, 
ohne  jedoch  fiber  die  Personen,  die  sie  zu 
bestehen  haben,  sich  stets  in  der  gleichen 
Weise  auszudriicken.  In  der  24.  Homilie 
liber  das  Lucasevangelium  (0pp.  ed.  de  la 
Rue  III  961)  lehrt  er,  wie  der  hi.  Johannes 
im  Jordanfluss  getauft  habe,  so  werde  der 
Herr  Jesus  neben  dem  flammenden  Schwert 
(am  Eingang  des  Paradieses)  in  einem  Feuer- 
strom  stehen,  um  Jeden,  der  nach  dem 
Ende  dieses  Lebens  in  das  Paradies  ein- 
gehen  woUe  und  der  Reinigung  bedurfe, 
in  diesem  Fluss  zu  taufen  una  dann  an  den 
ersehnten  Ort  zu  fiihren;  denjenigen  aber, 
der  das  Zeichen  der  fruheren  Taufen  nicht 
an  sich  trage,  im  feurigen  Bad  nicht  zu 
taufen;  man  mfisse  namlichzuvor  mit  dem 
Wasser  und  dem  hi.  Geiste  getauft  werden, 
um,  wenn  man  an  den  Feuerstrom  komme, 
zeigen  zu  konnen,  dass  man  sowol  das  Bad 
des  Wassers  als  das  Bad  des  Geistes  be- 
wahrt  habe,  und  jetzt  auch  des  Empfanges 
der  Feuertaufe  wiirdig  soi.  Letzterer  ist 
hiemach,  von  dem  Bedlirfniss  der  Reini- 
gung abgesehen,  durch  den  Empfang  der 
Wasser-  und  Geistestaufe  bedingt.  An  an- 
deren  Stellen  driickt  sich  der  gelehrte  Ale- 
xandriner  hieriiber  etwas  anders  aus.  Nach 
Hom.  Ill  in  Ps.  36  kommen  Alle  in  das 
jenseitige  Feuer,  die  Bosen  wie  die  Guten, 
und  selbst  diejenigen,  welche  so  heilig  sind 
wie  ein  Petrus  und  Paulus,  aber  die  Einen 
auf  eine  andere  Weise  als  die  Andern,  wie 
auch  der  Durchgang  durch  das  rothe  Meer 
fiir  die  Israeliten  ein  anderer  gewesen  sei, 
als  fur  die  Aegypter.  Der  hier  ausgespro- 
chene  Gedanke  ist  zwar  nicht  ganz  ausge- 
fiihrt,  aber  man  sieht  leicht,  dass  die  An- 
nahme  einer  Reinigung  aller  Menschen  durch 
das  Feuer  mit  der  origenistischen  Idee  von 
der  diroxaTaaTotJic  iravrov  zusammenhangt. 
Die  Lehre  von  einem  Reinigungsfeuer  oder 
von  der  Feuertaufe  begegnet  uns  auch  bei 
einigen  spateren  Vatern  und  sie  wurde  von 
diesen  zweifellos  den  Schriften  des  grossen 
Alexandriners  entnommen,  zugleich  aber 
bald  mehr,  bald  weniger  modificirt.  Gregor 
von  Nyssa  unterwirft  dem  Reinigungsfeuer 
alle  diejenigen,  die  es  unterliessen,  wahrend 


ihrer  irdischen  Wanderschaft  sich  zu  lau- 
tem  (Orat.  de  mort.,  0pp.  ed.  Par.  1615, 
II 1066—1068).  Hilarius  von  Poitiers  spricht 
im  AUgemeinen  von  einer  Vollendung  der 
Wasser-  und  Geistestaufe  durch  die  Taufe  mit 
dem  Feuer  des  Gerichtes  (Tract,  in  Ps.  118, 
lit.  ni,  n.  5 ;  Comm.  in  Matth.  c.  2,  4),  und 
Ambrodus  von  Mailand,  der  sich  etwas  wei- 
ter  auf  die  Frage  einlasst,  bemerkt,  am 
Ende  der  Welt  werde  die  Luc.  3,  16  be- 
riihrte  Feuertaufe  ertheilt  werden,  und  Kei- 
ner,  selbst  wenn  er  so  heilig  ware  wie  Pe- 
trus und  Johannes,  gelange  in  das  Paradies, 
ohne  zuvor  durch  den  grossen  Taufer,  wie 
der  Herr  durch  den  Erzengel  Gabriel  (Luc 
1,  15)  genannt  werde,  im  Feuer  gereinigt 
worden  zu  sein ;  er  versaumt  es  aber  auch 
nicht,  beizufiigen,  dass  von  diesem  Feuer 
das  dem  Teufel  und  seinen  Engeln  bereitete 
verschieden  sei  (Expos,  in  Ps.  118;  Serm. 
Ill,  n.  14—17).  Haben  wir  im  Vorstehen- 
den  gesehen,  wie  im  christlichen  Alterthum 
bisweilen  von  der  Feuertaufe  als  einer  Spe- 
cies der  Bluttaufe  wie  als  eines  im  Jenseits 
sich  vollziehenden  Reinigungsactes  gespro- 
chen  wurde,  so  ist  noch  eine  dritte  Art  von 
Feuertaufe  zu  erwahnen,  von  der  uns  die 
unter  den  Werken  des  hi.  Cyprian  erhal- 
tene,  aber  nicht  von  ihm,  sondern  einem 
seiner  Gegner  herriihrende  Schrift  De  re- 
baptismate  Bericht  erstattet.  Hiemach  gab 
es  in  der  Periode  der  Urkirche  haretiscbe 
Betruger,  welche  den  Anspruch  erhoben, 
die  vollstandige  Taufe  zu  besitzen,  wahrend 
die  der  Kirche  verstiimmelt  und  beschnitten 
sei,  und  die  vermeintliche  VoUkommenheit 
ihrer  Taufe  bestand  darin,  dass  in  dem 
Augenblicke,  wo  der  Taufling  in  das  Was- 
ser stieg,  durch  irgend  eine  Vorrichtung 
Feuer  ilber  dem  Wasser  erzeugt  wurde 
{Cypr.  0pp.  ed.  Hartel  III,  3,  89  sq.).  — 
Zur  Litteratur  ist  zu  notiren :  Bingham  Orig. 
sive  antiquit.  eccl.  lib.  X,  §  20;  Probst  Sa- 
cram.  u.  Sacramental.  §  27  u.  28. 

III.  Neben  der  Bluttaufe  erkannte  das 
kirchliche  Alterthum  auch  die  sogen.  Be- 
gierdetaufe  oder  das  aufrichtige  Verlangen 
nach  dem  Sacrament  der  Wiedergeburt 
bei  ausserer  Unmoglichkeit,  desselben  theil- 
haftig  zu  werden,  als  Surrogat  ffir  die 
Wassertaufe  an,  und  das  alteste  unzwei- 
deutige  Zeugniss  findet  sich  hierfiir  in  der 
Leichenrede  des  hi.  Ambrosim  auf  Valen- 
tinian  11.  Dieser  Kaiser  starb  in  seinen 
Jiinglingsjahren  und  als  Katechumene  durch 
Meuchelmord;  er  hatte  aber  noch  in  der 
letzten  Zeit  seines  Lebens  den  grossen  Bi- 
schof  von  Mailand  um  die  Spendung  der 
Taufe  gebeten,  und  dieses  Verlangen  ist 
unter  solchen  Umstiinden  nach  Ambrosius 
zum  Theil  geniigend,  da  von  uns  in  dieser 
Beziehung  nur  das  WoUen  und  Bitten  ab- 
hange  und  da  dieses  geniige,   um  zu  em- 
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pfangen  (De  obit.  Yalent.  consolat.  n.  51, 
0pp.  ed.  Migne  III  1374).  Auch  der  hi. 
Augustin  machte  das  Heil  nicht  ansnahms- 
lo8  Yon  der  Wassertaufe  abhangig,  und  es 
war  die  Anerkennung  der  Bluttaufe  durch 
die  Kirche,  sowie  die  nahere  Betrachtung 
des  Todes  des  rechten  Schachers,  den  die 
alteren  Vater  so  gerne  unter  dem  Gesichts- 
punkte  des  Martyriums»auffas8ten,  wodurch 
er  zur  Anerkennung  der  Begierdetaufe  oder 
zur  Ueberzeugung  gefiihrt  wurde,  ,da88 
nicht  bloss  das  Leiden  fUr  den  Namen  des 
Herm  die  Taufe  ersetze,  sondem  auch  der 
Glaube  und  die  Bekehrung  des  Herzens, 
wenn  der  Empfang  der  Taufe  wegen  ausse- 
rer  Umstande  allenfalls  nicht  mogUch  ist; 
denn  jener  Schacher  sei  ja  nicht  fQr  den 
Namen  Christi  gekreuzigt  worden,  sondem 
zum  Entgelt  seiner  Thaten,  und  er  habe 
auch  nicht  fflr  den  Glauben  gehtten,  son- 
dem er  habe  geglaubt,  wahrend  er  litt. 
Wie  weit  daher  das  Wort  des  Apostels: 
,mit  dem  Herzen  glaubt  man  zur  Rechtfer- 
tigung,  mit  dem  Munde  aber  geschieht  das 
Bekenntniss  zum  Heil'  (Rom.  10,  10),  Gel- 
tung  habe,  sei  an  diesem  Schacher  gezeigt 
worden.  Es  gehe  dann  auf  unsichtbare 
Weise  in  Erftillung,  ,wenn  der  Empfang 
der  Taufe  nicht  aus  Verachtung  gegen  die 
Religion,  sondem  wegen  Ueberrasehung 
durch  den  Tod  unterbleibe'  (De  bapt.  IV, 
c.  24).  Ob  das  Verlangen  nach  dem  Sa- 
crament unter  der  fraglichen  Bedingung 
auch  schon  im  Zeitalter  der  Verfolgung  als 
ein  Ersatz  fiir  die  Taufe  angesehen  wurde, 
darfiber  fehlen  uns  sichere  Nachrichten.  In- 
dessen  ist  es  wahrscheinhch,  dass  der  Ketzer- 
taufstreit  das  Nachdenken  bereits  auch  auf 
diesen  Punkt  lenkte,  da  der  Verfasser  der 
Schrift  De  rebaptismate  c.  5  (0pp.  Cypr. 
Ill  75,  ed.  Hatid)  mit  Bezug  auf  die  Er- 
scheinungen,  die  der  Taufe  des  Hauptmanns 
Cornelius  vorangingen  (Act.  10,  44—48), 
behauptet,  es.  konne  nicht  zweifelhaft  sein, 
dass  die  Menschen  im  hi.  Geist  ohne  Was- 
ser  getauft  werden  konnen,  und  da  er  die 
Wassertaufe,  die  in  dem  betreffenden  bib- 
lischen  Fall  dem  Empfang  der  Verheissungs- 
gnade  und  der  Siindenvergebung  durch  den 
Glauben  erst  nachfolgte,  fiir  eine  blosse 
Erganzung  des  letztera  erklart,  fiir  eine 
Erganzung  zu  dem  Behufe,  ut  (fideles)  in- 
Yocationem  quoque  nominis  Jesu  Christi 
acciperent,  ne  quid  eis  deesse  yideretur  ad 
integritatem  ministerii  et  fidei,  und  die 
Wahrscheinlichkeit  wird  annahemd  zur  Ge- 
wissheit,  wenn  wir  erwagen,  dass  Augustin 
(1.  c.)  die  Erzahlung  der  Apostelgeschichte 
10,  44 — 48  in  der  gleichen  Weise  auffasst. 
Diese  freiere  Anschauung  iiber  den  Em- 
pfang der  Gnade,  der  wir  bei  den  lateini- 
Bchen  Vatem  begegnen,  scheint  aber  in  der 
griechischen  Borche  im  4.  Jahrh.  noch  kei- 


nen  Eingang  gefunden  zu  haben.  Gregor 
von  Nyssa  erzahlt  wenigstens,  wie  ein  Jiing- 
ling  bei  einem  feindlichen  Einfall  noch  yor 
Empfang  der  Taufe  das  Leben  yerlor,  wie 
er  Yor  seinem  Ende  noch  die  Berge  und 
Walder,  die  Baume  und  Felsen  um  die 
Spendung  der  Giiiade  anflehte,  wie  aber 
Niemand  ihm  das  Ersehnte  geben  konnte; 
und  da  er  dieses  anfUhrt,  ohne,  wie  Am- 
brosius  in  einem  ahnlichen  Fall,  auch  Worte 
des  Trostes  zu  haben,  da  er  den  traurigen 
Ernst  eines  solchen  Todes  yielmehr  in  sei- 
ner YoUen  Strenge  aufrechterhalt  und  ganz 
allgemein  noch  beifugt,  dass  diesem  un- 
glticklichen  Jiingling  alle  diejenigen  ahn- 
lich  seien,  welche  plotzlich  Yon  einer  Krank- 
heit  dahingerafft  werden,  so  bekundet  er, 
dass  er  die  Begierdetaufe  nicht  kennt  (0pp. 
Par.  1616,  App.  220).  punk. 

FIBULAE^  Brochen  und  Spangen  zum  Zu- 
sammenhalten  der  Kleider  und  Haare,  waren 
bekanntlich  bei  den  Alton  yielfach  im  Ge- 
brauch  sowol  zum  Halten  des  sagum  (L4v, 
XXX,  17,  13;  Varro  bei  Non.  538,  28  und 
u.  A.  bei  Marquardt  Priyatalterth.  11  172), 
als  der  paUa  (eb.  182).  Selbstyerstandlich 
bedienten  sich  derer  auch  die  Christen;  so 
die  hi.  Perpetua,  als  sie  zum  Martyrium 
ging  (disperses  capillos  infibulayit ;  non  enim 
decebat  martyrem  dispersis  capillis  pati,  ne 
in  sua  gloria  plangere  yideretur,  Kuinart 
Act.  mart.  95),  und  ilberhaupt  die  Frauen, 
namentlich  der  besseren,  sorgfaltiger  ge- 
kleideten  Stande.  Es  kann  daher  nicht  auf- 
fallen,  dass  in  den  Katakomben  derartige 
Gegenstande  des  mundus  muliebris,  deren 
sich  iibrigens  auch  Manner  bedienen  muss- 
ten,  haufig  zum  Vorschein  kamen.  Boldetti 
II  518  f.,  tay.  IX,  bildete  eine  Reihe  sol- 
cher  Fibulae  ab,  die,  meist  in  Metall  ge- 
arbeitet,  mehr  oder  weniger  kunstlerische 
Formen  haben;  einige  sind  als  Thiere,  be- 
sonders  Scarabaen,  als  Reife  mit  Tiger- 
kopfen,  andere  aus  Elfenbein  oder  Horn 
gebildet.  Vgl.  auch  de  Rossi  R.  S.  Ill 
584  f.  Sehr  behebt  war  dann  der  Gebrauch 
der  F.  bei  Galliern  und  Germanen,  bei  de- 
nen  die  kostbareren  ohne  Zweifel  theilweise 
aus  dem  romischen  Reich  importirt  wurden. 
Daher  die  zahlreichen  gallischen  und  ger- 
manischen  Grabfunde  mit  zum  Theil  sehr 
kostbaren  und  kunstyollen  Spangen,  welche 
hier  und  da  wol  auch  das  Kreuz  (in  der 
Regel  wol  yielmehr  das  yierspeichige  Rad) 
aufweisen.  Man  ygl.  daruber  Cochet  La 
Normandie  souterraine,  Rouen  1854;  ders. 
Sepultures  gauloises  etc.,  ib.  1857 ;  Linden- 
schmit  Handb.  d.  deutschen  Alterthumsk.  I, 
Braunschw.  1880,  und  die  Publicationen  der 
rheinischen  Alterthumsyereine.       kraus. 

FICHTE,  8.  Pinie. 
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Fidel  iusBores  —  Fidelia. 


FIDEI  lYSSOBES^  Taufpathen,  s.  Taufe. 

FIDELIS,  der  Glaubige.  Die  Gemein- 
schaft  der  an  das  EYangelium  Jesu  Christi 
Glaubenden  erhalt  vom  Glauben  (fides),  als 
der  Grundlage  ihrer  Religion,  den  Namen 
,Glaubige,  Fidele8^  So  s^gt  Pontianus  (Vit. 
8.  Cypr.) :  Christiana  plebs  .  . .  cui  de  fide 
nomen  est.  Diese  Bezeichnung  stellten  die 
Christen  dem  in  ihren  Augen  hochst  schimpf- 
lichen  Namen  ,Heide,  paganus'  entgegen. 
Von  einem  Florentiner  Madchen  wird  aus- 
driicklich  beraerkt,  dass  sie  ,pagana  nata 
fidelis  est  facta\  welch'  letzterer  Ausdruck 
zweimal  wiederholt  wird  {de  Rossi  Bull.  1868, 
75;  Gmrucci  Civ.  eatt.  1868,  IV).  Daher 
heisst  es  auf  der  verstummelten  Lex  mo- 
numenti  der  Porta  Flaminia:  inter  fideles 
fidelis  fuity  inter  .  .  .  nos  pagana  fuit ,  in 
dem  von  de  Eossi  (Bull.  1877,  118  ff.)  er- 
klarten  Sinne. 

Dieser  Titel  wurde  schon  seit  dem  Be- 
ginne  des  3.  Jahrh.  den  Christen  gegeben ; 
denn  neben  dem  beriihmten  Spottcrucifix 
des  Palatins,  auf  welchem  der  Christ  Ale- 
xamenos  dargestellt  ist,  findet  sich  ein  an- 
deres  Graffito,  auf  welchem  Alexamenos 
als  fidelis  bezeichnet  wird  (vgl.  C.  L,  Vis- 
conti  Di  un  nuova  graffito  Palatine ;  Kraus 
Das  Spottcrucifix  vom  Palatin  und  ein  neu- 
entdecktes  Graffito  (s.  d.  A.  Spottcrucifix). 
Schon  Tertullian  gebraucht  dieses  Wort: 
neminem  dice  fidelium  coronam  capite  nosse 
aliam  extra  tempus  tentationis  eiusmodi. 
Omnes  ita  observant  a  catechumenis  usque 
ad  confessores  et  martyres  (De  coron.  II). 
Auch  in  den  apostolischen  Constitutionen 
werden,  wie  wir  unten  zeigen  werden,  die 
Glaubigen,  fideles,  erwahnt. 

Der  angefiihrte  Text  TertuUians  zeigt  uns 
namlich  deutlich  verschiedene  Abstufungen 
unter  den  Glaubigen,  zu  denen  die  Kate- 
chumenen  eigentlich  nicht  gehorten,  da  die- 
ser Titel  bloss  den  Getauften  zustand,  welche 
grosse  Auszeichnung  und  Vorrechte  vor  den 
Katechumenen  besassen.  Diese  letzteren 
durften  nicht  mit  den  Glaubigen  beten,  die 
Getauften  allein  konnten  dem  wahren  eucha- 
ristischen  Opfer  beiwohnen  und  kannten 
die  Geheimnisslehren  unserer  Religion;  sie 
allein  durften  das  Vaterunser  beten.  das 
daher  das  ,Gebet  der  Glaubigen  (e^x^  '^"*^ 
irujToiv)  hiess.  Die  Getauften  wurden  daher 
auch  Uluminati,  <pa)Ti<j^evTec,  <pa)TiC6fievoi. 
Die  apost.  Constitutionen  verbieten  ihnen, 
mit  den  Katechumenen  das  Gebet  zu  ver- 
richten:  irtdxic  M£Tot  xaTTjxoujjievou  jxtqts 
xttT  oixou  irpoaeux^dBo)  (1.  VIII  34).  Das- 
selbe  bestimmt  die  Synode  von  Laodicea 
(can.  19).  Nach  dem  Symbolum  der  hi. 
Messe  rief  der  Diakon :  quicunque  catechu- 
meni,  secedite;  quicunque  ^rfc/e*  iterum  et 
iterum  pro  pace  Dominum  oremus  (Marthie 


De  antiq.  eccl.  rit.  I  66,  378,  433  etc.). 
Ebenso  sagt  Augustinus  (Serm.  49):  eece 
post  sermonem  fit  missa  catechumenis  ma- 
nebunt  fideles,  Daher  kommt  auch  der 
Name  Missa  catechumenorum.  Der  hi.  Am- 
hrosius  erklart  den  Namen  F.  (De  sacr.  I) : 
in  christiano  viro  prima  est  fides;  ideo  recta 
fideles  dicuntur,  qui  baptizati  sunt. 

Diese  Unterscheidung  wird  von  den  Kir- 
chenvatem  ofters  erwahnt.  Tertullian  sagt 
von  den  Haretikern:  inprimis  qui  catechu- 
menus,  qui  fidelis  incertum  est;  pariter  ae- 
cedunt,  pariter  audiunt,  pariter  orant  (De 
praescr.  41).  Das  Concil  von  Elvira  stellt 
den  Clericus  dem  F.,  die  Glaubige  der  Ka- 
techumene  entgegen  (c.  12,  47,  48  u.  s.  w.). 
Am  bestimmtesten  spricht  sich  At^tistinus 
aus:  interrogas  hominem:  christianus  es? 
respondit,  non  sum  .  .  .  adhuc  quaeris  ab 
eo:  catechumenus  an  fidelis?  (Tr.  in  loan.) 
und:  frater  Paulus  narrat  gaudia  de  Ga- 
biano  quod  non  solum  Christianus,  sed  etiam 
fidelis  sit  valde  bonus  per  proximum  Pascha 
baptizatus  (Ep.  67).  Innocenz  I  schreibt 
(Ep.  22) :  quaere  si  una  eademque  sit  uxor 
eius  qui  antea  catechumenus  postea  fit  fide- 
lis (vgl.  Mamachi  Origg.  christ.  I  4;  Sel- 
vaggio  Instit.  antiq.  christ.).  Wir  finden 
daher  diese  Unterscheidung  und  Stufenfolge 
auch  in  der  christlichen  Epigraphie  be- 
stimmt ausgesprochen  und  die  Glaubigen 
fiihrten  diesen  Ehrentitel  oft  auf  den  Grab- 
schriften  an,  wie  zahlreiche  Beispiele  be- 
weisen  (Boldelti  Sacrilim.  392  u.  s.  w.).  So 
wird  auch  von  einer  alumna  catechumena 
gesagt,  dass  ihr  der  Grabstein  von  ihrem 
glaubigen  Patron  gesetzt  wird.  Von 
zwei  Brudem  wird  gesagt,  dass  der  eine 
als  Neophyt,  der  andere  als  Glaubiger  starb 
(SOZOMENETI  ALVMNAE  AAa)IENTI 
PATRONVS  FIDELIS,  GoH  Thes.  I  228. 
—  HIC  REQVIESCVNT  DVO  FRATRES 
INNOCENTES  ||  CONST ANTIVS  NEOFI- 
TVS  QVI  VIXIT  ANNIS  OCTO  •  M  •  n  •  D 

•  VII II IVSTVS  •  FIDELIS  •  QVI  •  VIXIT 

•  ANNIS  •  VII,  Oderico  Inscr.  267).  Wie 
aus  diesem  Beispiel  und  aus  der  oftem  An- 
fiihrung  des  Titels  Neophytus  auf  Epita- 
phien  hervorgeht,  fand  auch  bei  den  Ge- 
tauften eine  Unterscheidung  statt  zwischen 
Neophyti  und  Fideles  (vgl.  d.  A.  Neophytus). 
Der  Ausdruck  Neophytus  wurde  gebraucht, 
wenn  der  sittliche  Charakter  des  Verstorbe- 
nen  wegen  seiner  Jugend  nicht  ilber  jeden 
Zweifel  erhaben  war.  ».  scagliosi. 

Sehr  schone  Beispiele,  in  denen  die  Be- 
zeichnung F.  vorkommt,  finden  sich  bei 
Boldetti  (453),  Marangoni  (Act.  s.  Vict.  103: 
PHILIPPVS  II  INF  AS  FIDELIS;  109:  VR- 
CIA  II  FLORENTINA  ||  FIDELIS  IN  PA- 
CE II  VIX  •  ANV  •  MES  •  Vmi  •  II  DIES 
Villi;  96:  DVLCISSIME  FIDELI  HERA- 
CLIE  II  u.  s.  f.,  alt  5  J.,  5  M.,  26  T.),  Ca- 
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vedoni  (Cim.  di  chiusi  33:  AYRELIVS  ME- 
LITVS  II  INFANS  •  CRISTAEANVS  ||  FI- 
DELIS),  Gori  (Inscr.  Etrur.  IH  314,  Kind 
von  3  J.,  3  M.,  3  T.:  niCTH  ETEAEYTH- 
CEN)  u.  8.  w.  Zu  den  schonsten  gehort  das 
von  Marini  angeftLhrte  von  einem  Kinde, 
das  Ton  der  Grossmutter  innig  geliebt  wnrde. 
AIb  diese  es  sterben  sah,  bat  sie  die  Eirche, 
dass  68  als  Glaubiger  sterbe:  CVM  SOLDV 
(solide)  AMATVS  FVISSET  A  MAYORE 
SVA  ET  VIDIT  II  HVNC  MORTI  CON- 
8TITVTVM  ESSE  PETIVIT  AB  ECCLE- 
8IA  VT  FIDELIS  ||  DE  SECVLO  RECE- 
CISSET  (recederet)',  Arval  171.  Von  an- 
deren  Beispielen  seien  erwabnt  de  Rossi 
Inscr.  I  140,  n.  315  vom  J.  382:  INNO- 
CENS  RECESSIT  INNOCENTIVM  MISE- 
RIGORS  FVIT  II  QVIS  NGN  DGLVIT 
ETATI  TVAE  PIASQVE  LACRIMAS 
FVDIT  II  m  TE  SPES  FVTVRA  EXPEC- 
TABATVR  PER  TE  ||  PER  TE  GLGRIA 
PERENNIS  CELERINE  FILI  ||  FIDELIS 
QVIESCIS  IN  PACE  QVI  (r)IXIT  ANN  • 
I II M  •  nn  J){epositus)  VI  KAL  GCT  AN- 
TING ET  SVAGRIG.    Passionei  117  (ERE- 


C(w)M  PENITEN  ||  TIA  REC(e)SSIT  IN 
PACE  J)(ie)  Vn  ID(ws)  MARTIA(s)  SE- 
CVNDG  II  RECCISVINTI  REGNAN(^w) 
C(um)  PATRW  PR(m)CIPIS  ANNG,  Jahr 
650);  n.  182  (AVRELIVS  PVIR  (puer) 
REG  II  ANN  •  XII  FIDELIIS  u.  a.  f.);  Le 
Blant  Inscr.  chr6t.  de  la  Gaule  n.  244,  265, 
270,  275,  284,  289,  295,  300,  323,  357, 
391,  399. 

Mein  verehrter  Freund,  der  leider  so  fruh 
dahingegangene  P.  Victor  de  Buck  S.  J., 
hat  Act.  SS.  Get.  IX  169  f.  und  ExpKcation 
de  deux  ^pigraphes  chr6t.  trouv^es  Tune  & 
S6tif  et  1  autre  k  Tiharet  en  Alg^rie  ou 
determination  de  T^re  de  la  province  en 
Mauritanie,  in  der  Sammlung  Precis  histo- 
riques  1854,  478  f.,  den  Beweis  zu  liefem 
gesucht,  fidelis  idem  esse  ac  neophytus  qui 
sabanum  (s.  d.  A.)  seu  stolam  baptismatem 
nondum  deposuit.  Er  fiihrt  dafilr  die  von 
Bartoli  Antich.  d'Aquileja  396,  n.  579,  Mu- 
raiori  1888*  publicirte  Grabschrift  an,  auf 
welcher  neben  der  Inschrift  INNGCENTI 
u.  s.  f.  die  Taufe  eines  Enaben  vorgestellt 
ist  (s.  beifolg.  Fig.  162).    Indessen  scheint 


JCENTISPOQVEM 


tLEgiTDOMSPAVSATb 


^2^-n^ 


Fig.  162.    Grabttein  (naoh  Mnratori). 


DAM  II  QVE  VTXIT  IN  PACE  FEDELIS) 
=  Bottari  III  118,  n.  27;  Muratori 
1821*  (FIDELIS  IN  PACE  AEMILIANA 
CLARISSIMA  PVELLA);    Hubner  Inscr. 


Hisp.  n.  7  ( 


t^ 


ARMIGER  FID  ANN 


I  XVim  •  M  •  vn  u.  s.  f.),  n.  91  (A  +  Q  j] 
ZEREZINDG  •  DVX  •  FD  ||  VIXIT  ANNGS 
PLVS  MINVS  II  XLini  etc.  J.  p.  Chr.  578), 
n.  117  (MARIA.  FIDELIS  XPI  IN  VITA 
SVA  II  H(m)NC  DILIGENS  LGCVM  IBI- 
Q(w)E  SVMMVM  M(a»)ENS  (?)  ET  •  RLQS 
{rdinquens?  HUhner  Uest  rebus)  \\  QVA- 
TVOR  DENI VNG  SVPERVIXIT  ANNGS 


mir  die  Behauptung,  soviel  sie  fUr  sich  hat, 
damit  nicht  bewiesen ;  der  an  zweiter  Stelle 
angefuhrte  Aufsatz  war  mir  nicht  erreichbar. 

Auf  einem  Steine  zuTebessa  heisst  ein 
Presbyter  Quotvultdeus  FIDELIS  (Recueil 
de  Constantino  1870,  pi.  XII).  Hier  kann 
wol  nur  an  den  Gegensatz  zwischen  Katho- 
liken  und  Arianem  gedacht  werden. 

Endlich  kommt  F.  als  Eigenname  vor. 
Muratori  420  \   1870*-'^   (Rom  und  Trier). 

KRAUS. 

FIDICULAE^  ein  den  ungulae  verwandtes 
Instrument,  dessen  Ammianus  Marc,  spa- 
ter  Isidorus,  gedenken  und  das  unter  den 
Marterwerkzeugen  der  Heiden  von  Prud. 
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Hymn,  de  s.  Roman. ;  Peristepb.  X  550  er- 
wahnt  wird.  Vgl.  AHnghi  ed.  Par.  II  375  f. ; 
Gallon.  De  martyr,  crucif.  115,  121  f. 

FODELKODEB^  alumni.  Das  Aussetzen 
neugeborener  Kinder  war  eine  im  heidni- 
schen  Alterthum  allgemein  verbreitete  Ge- 
wohnheit;  bei  Griechen  und  Komern  be- 
stand  die  Aussetzung  zu  Recht  oder  war 
in  einzebien  Fallen  gesetzlich  vorgeschrie- 
ben.  In  Rom  speziell  dauerte  die  Aus- 
setzung voile  1000  Jahre;  beginnt  doch 
sogar  die  romische  Geschichte  mit  einer 
Aussetzung.  Nach  altromischem  Recht  war 
es  namlich  dem  Familienvater  gestattet, 
kraft  seiner  patria  potestas  ein  neugebomes 
Kind  auszusetzen,  und  es  hing  lediglich  Yom 
freien  Ermessen  des  Vaters  ab,  ob  er  ein 
solches  Kind  aufziehen  (tollere,  suscipere, 
dvaipeiv)  oder  zu  Grunde  gehen  lassen  wollte. 
Das  Aussetzen  kranker  und  gebrechlicher 
Kinder  war  seit  der  Konigszeit  legalisirt 
und  die  12  Tafeln  bestimmten :  pater  insig- 
nem  ob  deformitatem  puerum  cito  necato. 
Allmalig  suchte  freilich  die  Gesetzgebung 
und  mehr  noch  das  Sittenrichteramt  des 
Censor  jene  vaterliche  Willkfir  zu  beschran- 
ken.  Auch  sollte  es  in  einem  Familienrathe 
oder  vor  fiinf  Zeugen  constatirt  werden, 
wenn  ein  Kind  etwa  nicht  lebensfahig  schien ; 
jedoch  kein  einziges  Beispiel  verzeichnet  die 
Geschichte,  wo  eine  solche  Untersuchung 
stattgefunden  oder  eine  gerichtliche  Strafe 
gegen  Zuwiderhandlung  ware  erkannt  wor- 
den.  TertidL  Ad  nat.  I  15:  qui  infantes 
editos  enecantes  legibus  quidem  prohibemini, 
sed  nullae  magis  leges  tam  impune,  tam 
secure  .  .  .  eluduntur.  In  der  Kaiserzeit 
wuchs  bei  dem  tiefen  Verfalle  des  ehelichen 
und  des  Familienlebens  die  Zahl  der  un- 
gliicklichen  expositi  in  erschreckenderWeise. 
Ehegesetze,  wie  die  Lex  Papia  Poppaea, 
halfen  nichts  (Prope^-t.  Eleg.  11  7,  14). 
Die  Aussetzung  war  zur  Gewohnheit  ge- 
worden.  TertulL  Apol.  9  sagt:  in  aqua 
spiritum  extorquetis  aut  frigori  et  fami  et 
canibus  exponitis.  Ebenso  reden  Minticius 
Fd,  Octay.  c.  30  u.  31;  lustin,  M.  Apol. 
I  27;  aem,  Alex,  Paed.  m  3,  265  Pott 
von  dem  Aussetzen  als  etwas  Alltaglichem, 
und  Laciant  Inst.  V  9  und  VI  20  klagt: 
,natos  ex  se  pueros  aut  strangulant  aut  si 
nimium  pii  fuerint  exponunt  .  .  .  quos  falsa 
pietas  cogit  exponere.'  Und  Senec,  De  ira 
I  15  bekennt:  liberos  quoque  si  debiles 
monstrosique  sunt  mergimus;  vgl.  luvenal, 
VI  605.  Nach  Sueton,  Calig.  5  wurden  alle 
am  Todestage  des  Germanicus  gebornen 
Kinder  ausgesetzt,  weil  er  als  Ungliickstag 
gait.  Alle  Stande  lieferten  hierzu  ihren 
Beitrag  {Zumpt  Ueber  den  Stand  der  Be- 
volkerung  im  Alterth.  67 — 70 ;  Becker-Mar- 
quardtB.om. Privatalterth.  11  82  u.  Ill  2 ff.). 


Das  Loos  dieser  expositi  ,quodammodo  ad 
mortem'  {Cod,  Theod,  V,  7,  2),  selbst  wenn 
sie  von  Heiden  aufgelesen  und  erzogen  wur- 
den, war  ein  in  jeder  Hinsicht  trauriges. 
Denn  die  F.,  welche  die  romische  Sprache 
euphemistisch  alumni  zu  nennen  beliebte 
(auch  expositi,  proiecti  heissen  sie),  zahlten, 
mochten  sie  auch  von  freier  und  vomehmer 
Abkunft  sein,  in  jedem  Falle  unter  die 
Sklaven :  expositi  in  nuUo  numero  sunt 
(Senec.  Controv.  V  33).  Ueber  sie  hatte  der 
,Nahrvater\  collector,  nutritor,  das  voDe 
Recht  des  dominus:  er  konnte  mithin  den 
Findling  verkaufen  oder  als  Sklave  behal- 
ten.  Die  so  aufgezogenen  Kinder  waren 
vielfaltig  ein  Kapital  in  den  Handen  von 
Speculanten;  Sklavenhandler  und  Lenonen 
kauften  sie  weg  und  bestimmten  sie  der 
Knechtschaft  oder  dem  Laster  (vel  ad  ser- 
vitutem  vel  ad  lupanar;  Lact,  VI  20,  23). 
Welch'  schreckliches  Zusammentreffen  zwi- 
schen  Eltern  und  verkauften  Kindern  bis- 
weilen  dadurch  vorkam,  schildem  christ- 
liche  und  heidnische  Schriftsteller :  TertuU, 
Ad  nat.  1,  16;  Lact.  und  Clem.  Al^,  I.  c, 
Viele  F.  wurden  auch  fflr  die  Gladiatoren- 
kampfe  herangezogen ,  wie  zahlreiche  In- 
schriften  darthun  {Henzen  6042 ;  vgl.  Cypr. 
Ad  Donat.  I  und  besonders  Tatian.  Adv. 
Graec.  23;  vgl.  Garrucci  Les  myst^res 
du  syncr^tisme  phrygien  in  den  Melanges 
d*arch6ol.  IV  50).  Alios  dies  illustrirt  den 
Ausspruch  des  Apostels:  das  Heidenthum 
ist  die  Lieblosigkeit  (a<jTop7oi,  Rom.  1,  31). 
Diesem  heic&ischen  Jammer  gegeniiber 
bot  sich  der  Kirche  von  ihrem  ersten  Ent- 
stehen  an  ein  weites  Fold  zur  Ausubung 
der  Charitas  dar.  Zunachst  gait  es,  die 
Quelle  dieses  Unheils  zu  verstopfen,  d.  h, 
die  Ehe  und  die  Familie  wieder  ihrer  Idee 
zurilckzugeben ;  vgl.  Ep.  ad  Diognet.  5.  So- 
dann  musste  sich  £e  christliche  Liebe,  hier 
in  Wahrheit  eine  yCaritas  ambulans^,  direct 
der  Ausgesetzten  annehmen,  um  sie  dem 
leiblichen  und  mehr  noch  dem  moralischen 
Tode  eines  k^nftigen  Lasterlebens  zu  ent- 
reissen.  Christen  durchliefen  am  Morgen 
die  Strassen,  um  solche  ungluckliche  Opfer 
aufzulesen.  In  Rom  wurde  ihnen  ihr  edles 
Geschaft  dadurch  etwas  erleichtert,  dass 
man  gewohnlich  die  Kinder  an  bestimmten 
offentlichen  Platzen,  wie  im  Velabrum,  an 
der  Columna  lactaria  u.  a.  (Fest.),  aussetzte. 
TertulL  Apol.  9  schildert  den  Eifer,  mit 
welchem  die  Christen  die  preisgegebenen 
F.  ,praetereunte  misericordia'  sammelten, 
um  einen  Gladiator  oder  eine  infame  Per- 
son weniger  in  der  Gesellschaft  zu  haben 
und  der  Gemeinde  Christi  einen  neuen  Biir- 
ger  zu  erobern.  So  bestand  in  den  ersten 
christlichen  Jahrhunderten  eine  nicht  ge- 
ringe  Zahl  der  Getauften  aus  solchen  alumni, 
ein  Name,  der  oftmals  in  den  Inschriften 
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der  Katakomben  begegnet.  Das  Wort  alum- 
nus  hatte   seine  alte   Bedeutung  verloren 
und  war  vom  Christenthum  mit  einem  neuen 
ideellen   Gehalte  erfQllt  worden   {de  Rossi 
Bull,  di  arch,  crist.  1866,  24).     So  erklart 
sich   auch   der   oftere  Taufname  Proiectus, 
Proiecta,  Proieeticius,  der  an  das  ehemalige 
Loos  seines  Tragers  erinnert;  ib.  241.    Auf 
die  grosse  Anzahl  christlicher  alumni  schlies- 
sen   wir  auch  aus  TertuU,  Apol.  42:   plus 
nostra  misericordia   insumit  vicatim  quam 
vestra  religio  templatim,   Ein  anderes  Werk 
der  christlichen  Liebo  bestand  darin,   dass 
christliche   Eltem  F.  adoptirten,   was   die 
Kirche    anrieth :    imprimis    fihos   exponitis 
suscipiendos  ob  aliqua  praetereunte  miseri- 
cordia vel  adoptandos  melioribus  parentibus 
(TertulL  Apol.  9;    Const,   apost,  IV,   c.  1). 
Zu^leich   suchten   die   christlichen   Schrift- 
steller  von  Barnabas  bis  auf  Augustin  offent- 
liche  Meinung  gegen  die  Aussetzung  zu  ma- 
chen,  indem  sie  dieselbe  brandmarkten  und 
mit  dem  homicidium  auf  gleiche  Stufe  stell- 
ten  (Athenag,  Leg.  pro  Christ.  35 ;  TertuU, 
Apol.  9  ad  nat.  I  15  u.  16 ;  Lactant  VI  20). 
Endlich  nahm   sich  die  Gesetzgebung  der 
christlichen  Kaiser  und  der  Concilien  der 
F.  an.    Zunachst  bestimmte  Constantin,  um 
das  Aussetzen  zu  verhindem,  durch  Gesetz 
vom  J.  315,  dass  notorisch  arme  Eltern  den 
Unterhalt  iiir  ihre  Kinder  aus  dem  Fiscus 
beziehen  sollten   (Corf.  Theod.  XI,   27,  1). 
Dann  hob  er  331  das  Recht  auf,  dass  aus- 
setzende  Eltem  spater  solutis  alimentis  das 
Kind   vom   nutritor  reclamirten,   gab  viel- 
mehr  dem  Pflegevater  die  Befugniss,   den 
Stand  des  alumnus,   ob  Sklave,   ob  Freier, 
zu   bestimmen  (ib.  2   u.   V,  7,  1).    Valens 
und   Gratian  verhangen  sogar  Todesstrafe 
uber  die  Aussetzung  als  infanticidium ,   bis 
dann  die  Pandecten  die  Rechte  der  F.  ent- 
scheidend  ordneten.     Theodosius  stellte  die 
Bischofe    und   kaiserlichen   Statthalter    als 
die  Patrone   der  F.   auf  (Buss  System  der 
Armenpflege  II,  1,  102).     Unter  den  Con- 
cilien, welche  in  das  Findelwesen  eingriffen, 
stehen   die  gallischen  des  4.  und  5.  Jahrh. 
obenan.     Das    Cone.    Vason.   (442)    setzte, 
nachdem  schon  das  Arelat.  (314)  sich  damit 
befasst,  can.  9  u.  10  die  Formen  fest,   un- 
ter welchen   ein  Findling  als  alunmus  auf- 
zunehmen  sei.    Danach  musste  der  Collec- 
tor Anzeige  beim  Bischof  machen  und  durch 
Zeugen  constatiren  lassen,  dass  das  fragliche 
Kind    ein   gefundenes   sei.     Am   Sonntage 
ward  offentlich  vom  Altare  die  Auffindung 
eines  Kindes  verkiindet  und  eine  Frist  von 
zehn    Tagen   zur  Reclamation  anberaumt; 
wer  nach  deren  Ablauf  das  Kind  zuruck- 
fordert   oder  eine  Revindicationsklage   er- 
hebt,    soil  schwere  Kirchenbussen  erleiden. 
Ebenso  setzte   das  Arelat.  von  452,   c.  51, 
indem  es  einzelne  Bestimmungen  des  Cone. 


Vason.  erganzte,  die  Excommunication  fest 
fiir  den  Verleumder,  der  den  Collector  ver- 
dachtigte,  z.  B.  dass  er  aus  Gewinnsucht 
einen  expositus  aufgenommen  habe.  Er- 
neuert  durch  das  Cone.  Agath.  (506)  c.  24 
(Hardouin  II  777). 

Durch  diese  strengen  Strafen  suchte  man 
zu  verhuten,  dass  nicht  mitleidige  Christen 
aus  Furcht  vor  iibler  Nachrede  die  Auf- 
nahme  von  Findelkindem  unterliessen.  Die 
Concilien  verboten  auch  den  aussetzenden 
Frauen  den  Eintritt  in  die  Kirche  und  ent- 
zogen  ihnen  die  Sacramento  auf  immer.  In 
Folge  dieser  Massregeln  gewahrt  man  seit 
dem  5.  Jahrh.  ein  rasches  Abnehmen  der 
Zahl  der  alumni,  deren  Zustand  Kaiser 
lustinian  dahin  ordnete,  dass  er  529  alle 
F.  ohne  Riicksicht  auf  ihre  Herkunft  fGr 
frei  erklarte;  der  nutritor  wurde  fortan 
nicht  mehr  dominus  des  Alumnen,  d.  h.  er 
konnte  denselben  weder  zum  servus,  noch 
adscriptitius  oder  colonus  machen.  Denn 
,wer  Erbarmen  iibt  durch  Aufnahme  eines 
Kindes,  darf  spater  keinen  zeitlichen  Ge- 
winn  aus  ihm  suchen^  (Cod.  lustin.  VIII,  52, 
3  u.  4).  Trotz  aller  Gesetze  und  Synodal- 
beschliisse  waren  freilich,  namentUch  in  Ita- 
lien  bei  der  grenzenlosen  politischen  Ver- 
wirrung,  die  Falle  nicht  selten,  wo  arme 
Eltem  sich  zum  Aussetzen  oder  zum  Ver- 
kaufen  eines  Kindes  gezwungen  glaubten. 
Amhros.  De  Nebuthe  lezrael.  V  21—24  (vgl. 
De  Tobia  8)  giebt  einen  drastischen  Mono- 
log  eines  Vaters,  der,  genothigt,  eines  von 
zwei  Kindem  zu  verkaufen,  nicht  weiss, 
welches  er  wahlen  soil:  fames  urgebat  ad 
pretium,  natura  ad  officium.  Bei  einem  der- 
artigen  Verkauf,  ein  Ausweg,  der  wenig- 
stens  nicht  so  grausam  als  das  Aussetzen 
war,  verier  iibrigens  das  Kind  auf  keinen 
Fall  mehr  seine  Ingenuitat  (Walter  Gesch. 
d.  rom.  Rechts  II,  §  538). 

Es  bleibt  uns  jetzt  noch  die  Frage  nach 
den  Wohlthatigkeitsanstalten,  in 
denen  die  Kirche  allmalig  die  F.  unter- 
brachte,  zu  beantworten  Qbrig.  Dass  man 
von  Anfang  an  und  besonders  in  Zeiten  der 
Verfolgung  die  F.  bei  Privateu  unterbrachte, 
zeigen  die  christlichen  Schriftsteller.  Bei 
der  grossen  Zahl  der  proiecti  jedoch  und 
da  auch  der  christliche  Eifer  etwas  erkaltete, 
musste  der  Bischof  als  der  nattirliche  Pa- 
tronus  der  Wittwen  und  Waisen  fiir  ein 
Unterkommen  und  ffir  die  Erziehung  der 
F.  in  besonderen  kirchlichen  Anstalten  sor- 
en.  Hier  traten  Diakone  und  Diakonissen, 
e  eigentlichen  Armenpfleger,  dem  Bischof 
an  die  Seite.  So  lasen  Diakonissen  die  ex- 
positi  in  Hippo  auf  und  brachten  sie  dem 
hi.  Augustin  (Ep.  23  ad  Bonif.).  Diese  er- 
zogen  zugleich  die  Kinder  unter  Aufsicht 
des  Bischofs.  Belege  bei  Wallon  Histoire 
de  Tesclavage   dans  Tantiq.  Ill   386.    Es 


I 


Digitized  by 


Google 


510 


Findelkinder. 


diirfte  kaum  zu  bezweifeln  sein,  dass  man 
F.,  welche  man  nicht  bei  Privaten  unter- 
bringen  konnte,  in  den  Diaconiae  verpflegte 
und  erzog.  S.  Suicer  und  Ducange  s.  v. 
Seit  der  Zeit  Constantins  begann  eine  ge- 
regelte  Aufnahme  und  Pflege  der  alumni 
in  den  Orphanotrophia  und  vurotrophia.  So 
errichtete  Constantin  selbst  zu  Constanti- 
nopel  ein  Orphanotrophium,  wies  ihm  Eigen- 
tbum  an  und  verband  eine  Elementarscbule 
damit;  ein  Orphanotrophos ,  gleichgestellt 
dem  romiscben  praefectus  annonae,  leitete 
als  oberster  Beamter  die  Erziehung.  Das 
Nicaenum  verordnete,  dass  in  jeder  grossem 
Stadt  eine  Freradenherberge,  Xenodochium, 
errichtet  werde  (Hard,  I  475).  In  diese 
wurden  aber  auch  F.  aufgenommen.  Die 
zahlreichen  kirchKchen  Wohlthatigkeitsan- 
stalten  fiir  alle  Arten  von  Armen,  Frem- 
den  undEranken^  als:  Orphanotrophia,  Xe- 
nodochia,  Ptochodochia,  Nosocomia,  Geron- 
tocomia,  die  wir  seit  dem  4.  Jahrh.  ent- 
stehen  sehen,  batten  sicherlicb  eigene  Ab- 
theilungen  fiir  Aufnahme  von  Findlingen, 
wofem  nicht,  was  wir  eher  zu  glauben  ge- 
neigt  sind,  bereits  getrennte  Anstalten  fflr 
dieselben  bestanden.  Jedenfalls  ist  die  in 
der  Geschichte  des  Findelwesens  herkomm- 
liche  Behauptung,  dass  der  Archipresbyter 
Dathaeus  787  in  Mailand  das  erste 
Findelhaus  gegriindet  babe,  irrig;  diese  An- 
stalten sind  weit  alter,  wenn  auch  der  spe- 
zielle  Name  Ppe^poTpo^eiov  junger  ist.  Denn 
die  Benennungen  Xenodochia  und  Orpha- 
notrophia batten  einen  allgemeinern  Sinn 
angenommen;  hat  doch  gerade  Dathaeus 
seiu  grosses  Findelhaus  noch  Xenodmhmm 
genannt.  Wie  es  sich  mit  diesen  Benen- 
nungen verhalt,  erkennen  wir  besonders 
aus  zwei  Kanones  frankischer  Capitularien  : 
Capit,  1.  I,  c.  75  werden  summarisch  Hau- 
ser  fiir  hospites,  peregrini  et  pauperes  auf- 
gezahlt,  wo  unter  den  letzteren  die  alumni 
mitbegriffen  sind,  wie  aus  Capit,  1.  II,  c.  29 
erhellt ;  bier  werden,  weil  es  auf  den  W  o  r  t- 
1  a  u  t  der  Gesetzesverordnung  ankommt,  die 
Hauser  specialisirt :  xenodochia,  ptochodo- 
chia,  nosocomia,  orphano-,  geronto-  und 
brephotrophia,  Und  so  war  es  sicherlicb 
schon  seit  Jahrhunderten.  Es  gilt  bier, 
was  Augustin  Tract,  in  loan.  97  sagt:  xe- 
nodochia et  monasteria  postea  sunt  appel- 
lata  novis  nominibus,  res  tamen  ipsae  et 
ante  nomina  sua  erant  et  religionis  veritate 
firmantur.  Unzweifelhaft  hat  auch  das  gross- 
artige  Hospital  Basilius  d.  Gr.  (pQwiXidtc)  be- 
sondere  Raume  zur  Aufnahme  von  Findel- 
kindem  gehabt.  Seit  lustinian  (527 — 565) 
nahm  die  Errichtung  von  Wohlthatigkeits- 
anstalten  einen  machtigen  Aufschwung  und 
''einer  Zeit  haben  wir  auch  ein  directes 
iss  fiir  das  Vorhandensein  eines  eige- 
ndelhauses,   welches  der  thatige  Pa- 


triarch Menu  as  von  Constantinopel  543 
erbaute:  'Avacrrdcjioc  irpEa^uxepoc  xeu  dsuiE* 
pdtpioc  TOO  ^tou  <I>iXiTntou  h  T<p  ^pe^o- 
Tpo<peiti>  (Act.  I  cone).  Der  von  der  8y- 
nodus  endemusa  genannte  Aeutepapioc  war 
subpraefectus  oder  subprior  des  Haases. 
Im  Abendlande  zeigt  das  Testament  des  hi. 
Reraigius  (f  532)  bei  Flodoard.  H.  R. 
I,  c.  18  das  friihe  Vorhandensein  von  Fin- 
delhausern  (sicut  disposuero  in  ptochiis,  coe- 
nobiis,  martyriis,  diaconiis,  xenodochiis  omni- 
busque  matriculis  .  .  .  ita  ego  praedeo^so- 
rum  meorum  memor  .  .  .).  In  einer  Erzih- 
lung  aus  der  Zeit  Chilperichs,  also  aus  dem 
6.  Jahrh.,  ist  ein  anderes  AjbjI  fdr  proiecti 
nachweisbar;  vgl.  Dictionnaire  d'6oonomie 
charitable  (s.  u.),  und  im  folgenden  Jahr- 
hundert  hat  der  hi.  M  a  g  o  b  o  d  (Maimboeaf)i 
Bischof  von  Andegavum  (Angers)  ein  seiches 
gegrundet.  Mit  dem  Entstehen  der  Eloster 
ging  die  Sorge  fur  Emahrung  und  Erzie- 
hung von  Findelkindem  vielfach  an  diese 
liber;  sie  batten  ja  auch  eigene  Kranken- 
und  Blindenhauser  (ap.  Bolland,  11  Ian.  I 
691  u.  22  Febr.  Ill  292.  Seit  dem  5.  JahrL 
begegnen  wir  einer  eigenthiimlichen  Ein- 
richtung:  man  brachte  namlich  Muschel- 
oder  Marmorschalen  (coquina,  concha  mar- 
morea)  an  den  KirchthUren  an  zur  Auf- 
nahme von  expositi.  So  in  Aries,  Matis- 
con  (Macon),  Trier,  Rouen  und  anderen 
gallischen  Stadten.  Bei  der  schweren  mo- 
ralischen  Brandmarkung  und  den  harten 
Bussen,  denen  damals  eine  gefallene  Mutter 
unterstellt  war,  konnte  leicht  eine  Mutter 
verleitet  werden,  ihr  illegitimes  Kind  «u 
todten.  Um  jedem  Verbrechen,  das  aus 
einem  Fehltritte  entstehen  konnte,  vorzu- 
beugen,  ermahnte  die  Kirche,  ihr  solche 
Kinder  zu  Hbergeben,  um  ihnen  die  Taufe 
und  eine  christUche  Erziehung  zu  sichem. 
Fromme  Frauen  oder  der  Kiister  (matri- 
cularius)  hoben  die  proiecti  auf  und  iiber- 
brachten  sie  dem  Bischof  oder  Pfarrer. 
Ueber  die  Auffindung  wird  ein  ProtokoD 
vor  Zeugen  aufgenommen  {Cod,  Theod,  L  V, 
t.  7  de  expos,  und  die  Cone,  Va.^on,,  ArdaL 
und  MaUsc,  [581],  welche  die  Uebemahme 
der  F.  regelten).  Ein  seiches  Protokoll, 
aufgestellt  von  einem  frankischen  Monch 
Marculf  aus  dem  7.  Jahrh.  im  Cod.  leg. 
antiq.,  quibus  accedunt  formulae  solemnes 
priscae,  ed.  Francof.,  1281  und  Capitul. 
Baluz.  I  947,  ed.  Par.  Es  war  alhnalig 
iiblich  geworden,  dass  der  Sacristan  {ma- 
tricularius)  das  Protokoll  aufnahm  und  den 
F.  in  die  matricula  eintrug.  War  kein  Pri- 
vatmann  zur  Uebemahme  der  Pflege  be- 
reit  (nutricarms)  ^  was  jedoch  in  Gallien 
selten  vorkam  (Greith  Gesch.  d.  altirischen 
Kirche  346),  so  musste  ein  Waisen-  oder 
Findelhaus  die  Pflege  ubernehmen  und  die 
Kirche  deckte  die  Kosten.    Wenn  Binterim 
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ir,  2,  519  und  Hefele  Beitrage  I  189  dar- 
aiis,  dass  im  5.  Jahrh.  die  Kinder  noch  vor 
den  Kirchen  ausgesetzt  wurden,  auf  den 
Tdlligen  Mangel  an  Versorgungshausern  fiir 
F.  schliessen,  so  ist  dieser  Schluss  unstich- 
haltig.  Die  Kirche  mit  ihrem  Vorhofe  war 
Asyl,  wo  die  Rettung  des  expositus  am 
gesichertsten  schien  und  man  trug  desshalb 
Kinder  dorthin,  als  es  schon  Brephotrophien 
gab.  So  wurden  in  Mailand  an  den  Kirch- 
thdren  Kinder  ausgesetzt,  obgleich  das  Xe- 
nodochinm  des  Dathaeus  schon  bestand  und 
sogar  eine  Drehlade  hatte.  Letzteres  In- 
stitut  war  in  seiner  Art  das  grossartigste 
des  christlichen  Alterthums,  gegrtindet  787 
speziell  zur  Erziehung  und  Ausbildung  von 
alunini.  Die  Insohrift  (sancte,  memento, 
Deus,  quia  condidit  iste  Dathaeus  banc 
aulam  miseris  auxilio  pueris)  las  noch  Mu- 
ratori  auf  dem  Fussboden  des  Asyls  (Antiq. 
Ital.  med.  aev.  Ill  537  f.).  Diese  Anstalten 
blieben,  wie  sie  von  der  Kirche  ins  Leben 
gerufen  waren,  so  auch  im  vollsten  Sinne 
kirchliche  Anstalten;  sie  standen  unter  bi- 
schdflicher  Leitung  und  Verwaltung  und 
die  Auslagen  wurden  aus  dem  Kirchenfonde 
bestritten,  da  ohnehin  urspriinglich  diese 
Hauser  nur  Annexe  der  Kirchen,  Kloster 
oder  der  bischoflichen  Wohnung  waren.  Vgl. 
Cone.  Aurel.  I,  can.  16,  besonders  Chalced. 
(451)  can.  8,  was  lustinian  bestatigte  in 
Leg.  46  init.;  vgl.  Aurel,  11,  can.  15;  Ca- 
bill.  can.  7.  Die  Kirchenvorstande  hiessen 
icpoc^rrcoTsc,  Eevciivec,  praefecti,  rectores  u.  a., 
bisweilen  matricularius ,  da  matricula  auch 
Findelhaus  bedeutet.  Ducange  i.  v. ;  Wan- 
delbert  Vit.  s.  Goar.  c.  20.  Erwahnt  sei 
noch,  dass  schon  die  Kaiser  Nerva  und 
Traian  ^hnUche  Stiftungen  zur  Kinderali- 
mentation  (pueri  alimentarii)  gemacht  hat- 
ten  (Becker-Marquardt  Rom.  Privatalterth. 
in  2).  Aber  diese  Stiftungen  erstreckten 
sich  nur  auf  Italien,  strong  genommen  nur 
auf  die  Hauptstadt;  das  ganze  ubrige  Ita- 
Uen  wurde  nur  vorflbergehend  von  der 
kaiserlichen  Mildthatigkeit  bedacht  und 
diese  kam  bloss  den  freigebomen  armen 
Kindem  zu  gute  (Desjarains  Disput.  hist. 
de  tabul.  aliment.,  Par.  1854).  Oanz  an- 
ders  musste  die  Rettung  der  Kinder  sich 
gestalten,  als  der  Fundamentalsatz  aller 
Padagogik:  ,wer  ein  Kind  in  meinem  Na- 
men  aufnimmt,  nimmt  mich  auf,  zur  Gel- 
tung  gdangte. 

Litteratur:  Allard  Les  esclaves  Chre- 
tiens, Par.  187.6,  353  (les  alumni  Chretiens) ; 
Becker  Behandlung  verlassener  Kinder  im 
Alterthum,  Frankf.  1871;  Schuck  in  den 
Abhandl.  der  schles.  Gesellsch.  f.  vaterland. 
Cultur,  philos.-histor.  Abth.  1862,  II  4; 
Remade  Des  hospices  d'enfants  depuis  leur 
origine  jusqu'^  nos  jours,  Par.  1838,  und  be- 
sonders Martin-Dpisy  Dictionnaire  d'^cono- 


mie  charitable  t.  II  u.  IV  (in  Migiie  Ency- 
clop6die  th^ologique  YI).  krieo. 

FIRMAMENT^  s.  Himmel. 

FIRMUXG.  I.  1)  Sofort  nach  der  Spen- 
dung  der  Taufe  (wenigstens  regelmassig) 
wurde  an  den  Neophyten  eine  in  der  kirch- 
lichen  Praxis  noch  heute  erhaltene  religiose 
Handlung  vorgenommen,  welche  in  der  spa- 
teren  Kirch ensprache  confirmatio  genannt 
wird.  So  bereits  bei  Theodor  von  Canter- 
bury c.  4.  Den  Ausdruck  confirmare  finden 
wir  flbrigens  schon  bei  Ambrosius  (Myst.  7), 
Leo  (Ad  Nicet.  7),  auf  dem  dritten  Concil 
von  Aries  455  (c.  2)  und  dem  von  Barce- 
lona 599.  Ehemals  hiess  dieser  Act:  manus 
mpositio  (Ter,  Res.  cam.  8  de  rebapt.  3; 
Aug.  loan,  tract.  118,  5),  x^tpo^ia  (Const, 
apost.  n  32),  chrisma  oder  unciio  (Cypr. 
Ep.  70 ;  Opfat.  VII  4),  chrisma  salutis  (Leo 
De  nat.  Dei  s.  4),  chrismatis  unctio  (loh. 
Diac.  Ad  Senar.  6,  14;  C.  haer.  praedest. 
Ill  26),  XP^^I^  iicoupdfviov  (Cone.  iJaod.  48), 
sacramentum  chrismatis  (Aug.  C.  lit.  Petil. 
n,  c.  104,  239;  Fulgent.  Rusp.  [?]  s.  45, 
Par.  1684,  append.  64),  signaculum  domi- 
nicum  (Cypr.  Ep.  73),  signaculum  spiritale 
(Ambros.  Myst.  7,  42  [dass  der  Ausdruck 
signaculum  heriibergenommen  ist  von  dem 
signaculum  der  militia  saecularis,  der  Tes- 
sera oder  Marke,  mit  der  die  vereideten 
Truppen  bedacht  wurden,  vgl.  Martyr,  s. 
Maximiliani  295  bei  de  Rosst  Bull.  1869, 
24.  K.],  perfecHo  (Sacr.  HE  2),  jiupov 
(Cone.  Constantinop.  I,  7;  ChrysosL  I  Cor. 
12,  7)  und  im  Griechis(5hen  fast  stets  <J<ppaYic. 
Fur  die  Handlung  selber  kommen  sonst 
noch  vor  die  AusdrGcke:  perficere  (Cone. 
Elib.  38,  77),  consignare  (Innoc.  I  Ep.  ad 
Decent.  1,  3;  Oderid  Vet.  inscript.  268), 
consequi  (s.  unten  Monum.),  a^pporiftCetv  (He- 
racleon.  Eclogae  bei  Clem.  Alex.  ed.  Potter 
995;  Conibefis  Auct.  noviss.  202;  Cornel. 
Rom.  bei  Euseb.  H.  e.  VI  43),  jxupftietv 
(Iren.  I  21,  3),  XP^^^  (^Const.  apost.  Ill  16; 
Cone.  Laodic.  48),  ^t<p6iv  (Chrys.  Act.  ap. 
I  5).    Vgl.  d.  Art.  2<pporr(c  n.  3. 

2)  Den  Spender  dieser  Handlung  be- 
treffend,  mussen  wir  einen  Unterschied  zwi- 
schen  Taufe  und  F.  anerkennen.  Jene  ge- 
horte  ja  zu  den  religiosen  Acten,  die  aller- 
dings  zunachst  dem  Bischofe  zu  vollziehen 
oblag,  die  er  aber  regelmassig  durch 
seine  Stellvertreter  vollziehen  liess  (s.  d.  A. 
Taufe  n.  3).  Diese  dagegen  musste  er  im- 
mer  selber  und  in  eigener  Person  spen- 
den.  Desshalb  hielt  er  sich  oft  wahrend 
der  Taufspendung  nicht  im  Baptisterium, 
sondem  in  einem  mit  diesem  oder  der 
Kirche  zusammenhangenden  besondem  Lo- 
cale auf,  Consignatorium  (s.  Ducange)^  auch 
Chrismarium  (Selvaggio  1.  3,  c.  8,  §  3)  ge- 
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»  nannt,  wohin  ihm  die  Getauften  zugefiihrt 
wurden.  Daran,  dass  nur  der  Bischof 
zur  Vornahme  der  F.  betugt  sei,  hielt  das 
Alterthum  strenge  feat.  Man  fand  die  Be- 
griindung  dafiir  in  der  Schrift  selber,  welche 
(Apg.  8,  14;  19,  2)  die  Taufe  zwar  auch 
von  Anderen,  ausser  den  Aposteln,  die  F. 
aber  nur  von  diesen  selber  ertheilen  lasst. 
Hierauf  beruft  sich  u.  A.  auch  Chrysosto- 
mus,  dessen  Zeugniss  bier  gegenuber  der 
spatem  Praxis  in  der  griechischen  Kirche 
von  besonderer  Bedeutung  ist.  Er  sagt, 
dass  die  Vornahme  der  Geistesmittheilung 
ein  ganz  besonderes  Vorrecht  (Soipov  i^aCps- 
Tov)  der  Apostel  war,  und  dass  desshalb  nur 
die  Vorsteher  (xo^c  xopu^atouc)  der  Kirche 
und  keine  anderen  (oiix  SXXouc  rtvotc)  die 
gleiche  Gewalt  haben  (Act.  hom.  XVIII  3). 
Desgleichen  legen  unter  den  alteren  orien- 
talischen  Schriftstellem  FirmUian  von  Cae- 
sarea  (Ep.  75  ad  Cypr.),  Dumysius  (Hier. 
II  2,  §  7)  und  die  Apostol.  ConstUutianen 
(II  32)  den  Bischofen  diese  Gewalt  bei.  Es 
kann  also  iiber  die  altere  Lehre  und  Pra- 
xis in  der  griechischen  Kirche  kein  Zweifel 
bestehen.  Darin  freilich  hat  Photius  (s.  Her- 
genrother  Photius  I  644)  vollkommen  Recht, 
dass  nie  eine  (griechische)  Synode  den  Bi- 
schofen diese  Gewalt  ausschliesslich  zuge- 
sprochen  hat.  Wenn  er  aber  sagt,  daas 
auch  die  Apostel  solches  nicht  gethan,  so 
beweist  die  Schrift  und  der  schriftlich  be- 
zeugte  traditionelle  Glaube  der  griechischen 
Kirche  vor  ihm,  wie  sehr  ihn  die  Leiden- 
schaft  hinderte,  die  Wahrheit  zu  sehen. 
Seit  wann  aber  im  Orient  die  alte  Praxis 
verlassen  und  auch  den  gewohnlichen  Prie- 
stem  die  Spendung  der  F.  uberlassen  wurde, 
lasst  sich  nicht  genau  angeben.  Wahr- 
scheinlich  seit  der  Zeit,  da  zuerst  die  asia- 
tischen,  dann  auch  die  griechischen  Kir- 
chen  in  Folge  der  Eroberungen  oder  Ein- 
falle  der  Barbaren  mehr  und  mehr  ver- 
odeten  und  verfielen,  so  dass  die  wenigen 
Bischof e  den  Bediirfnissen  der  Diocesen  nicht 
mehr  wie  fruher  gerecht  werden  konnten. 
Indess  weiss  freilich  schon  der  Diakon  Hi- 
larius  {Ambrosiaster  in  Eph.  4)  von  der 
agyptischen  Kirche  diese  Sitte  zu  berichten. 
Von  Seite  des  Abendlandes  wurde  diese 
Aenderung  nie  geme  gesehen,  aber  doch 
geduldet.  Nur  wo  griechische  Priester  durch 
die  Vornahme  der  F.  entweder  schismati- 
schen  Planen  dienten  oder  die  Rechte  und 
Gesetze  der  abendlandischen  Kirche  ver- 
letzten,  wie  die  Bulgaren  unter  Nikolaus  I, 
da  begniigte  sich  die  romische  Kirche  nicht 
mit  blosser  Missbilligung  dieser  Praxis  {Her- 
genrother  Photius  I  640,  678  f.,  H  356  f.). 
Denn  im  Abendlande  wurde,  Falle  der  Noth 
ausgenonmien,  stets  strenge  auf  das  Recht 
der  Bischofe  in  diesem  Stiicke  gehalten. 
Dafiir  zeugen  Papst  Cornelius  (bei  Euseh,  i 


H.  e.  VI  43),  Cyprian  (Ep.  73),  der  gleich- 
zeitige  Liber  de  rebaptism.  n.  3,  das  Goncil 
von  Elvira  (c.  38  u.  77),  Tnnocem  I  (Ep.  1 
ad  Decent,   c.  3,  worthch  bei  Taidor.  Off. 
II  26),  Pacian  (Ep.  1),  Hieronymus  (Adv. 
Lucif.  n.  8),  Augusiin  (Trin.  XV,  26,  46) 
u.  a.  m.    Man  glaubte  aUerdings  nicht,  dajBs 
die  Bischofe  speziell  um  ibrer  bischoflichen 
Weihegewalt  willen  diese  Vollmacht  hatten, 
denn  sonst  hatte   die  P.   durch  Presbyier 
unter  alien  Umstanden  fur  ungultig  erklart 
werden  mussen.    Vielmehr  hatte  auch   die 
alte  Kirche,  wie  das  noch  heute  Anschauiing 
der  katholischen  Kirche  ist,    die  Ueberzeu- 
gung,   dass  sie  den  Bischdfen  auf  Grund 
Uirer  hohem  Jurisdictionsgewalt  vorbehalten 
sei,  was  Hieronymus  an  zwei  sehr  klaren, 
aber    aus  confessionellem   Interesse  unbe- 
greiflicher  Weise  viel  controversirten  Stel- 
len  (Adv.  Lucif.  n.  8,  9;   Ep.  ad  Evangel 
146,  1)  aufs  bestimmteste  ausspricht.  Nichts- 
destoweniger  wurde  bloss  um  dauernder 
misslicher  Verhaltnisse  willen   den  Presby- 
tem  diese  Vollmacht  zugestanden,  wie  z.  B. 
in  den  Zeiten  der  schweren  Verfolgungen 
durch  die  arianischen  Barbaren  in  Africa 
{loh,  Diac.  Ep.  ad  Senar.).     Sonst  liess  maa, 
wie  gerade  Hieronymus  berichtet,  an  ent- 
fernteren  Orten,  wohin  der  Bischof  nicht 
so   leicht  kommen  konnte,   lieber  die  Ge- 
tauften ohne  F.  sterben,  als  dass  ein  Pres- 
byter sie  firmen  durfte.    Man  hat  sich  ofter 
auf  Concilien  des  5.  und  6.  Jahrh.  berufen 
als  zum  Zeugniss  dafiir,  dass  auch  im  Abend- 
lande die  F.  durch  Priester  nicht  so  selten 
gewesen  sei.    Indess  sagen  diese  alle  nichts 
von  der  F.,  sondern  nur,  entweder  dass  den 
Presbytem   das  Chrism^   gegeben   werden 
solle,   damit  es  zur  P.  der  Neophyten  von 
ihnen  aufbewahrt  werde  (so  wol  Cone,  Bar- 
ein,  II,  2),  oder  damit  sie,  falls  der  Bischof 
nach  der  Taufe   nicht  sofort  selber  firme, 
statt  der  F.   die  Scheitelsalbung  (nie 
aber  die  Salbung  der  Stime)  mit  demselben 
vomehmen  konnten.   Diese  Ceremonie  nam- 
lich,  die  noch  heute  von  dem  Priester  so- 
fort nach  der  Taufe  vollzogen  wird,  scheint 
bereits  frfihe   eingefCihrt  worden   zu  sein, 
nicht  zwar  als  Ersatz   ffir  die  bischofliche 
F.,  sondern  bloss  um  die  LtLcke,  welche  bei 
Abwesenheit  des  Bischofs  durch  den  Aii»- 
fall  der  F.  eintrat,  durch  eine  andere  rein 
symbolische  Handlung  in  etwa  auszufOUen. 
So  das  Cone,  Vasens,  I,  3;   Bracar,  II,  4; 
Capit,  Martini  Bracar.  52 ;  Innoc,  /  Ep.  1 
ad  Decent.  3;  Isidor.  Eccl.  of.  11  26;  Greg. 
M,  IV,  Ep.  9;   Cone,  Araus,  I,  2  und  die 
Wiederholung  im  Cone,  Arelat,  U,  27,  fiber 
welch'  letztere  Stelle  freilich  grosse  Con- 
troversen  —  s.  Sirmondi  0pp.  t.  IV  —  be- 
stehen).    [Sehr  wichtig  ist  in  dieser  flSn- 
sicht  die  Entscheidung  Gregors  d.  Gr,  Ep. 
ed.  Maur.  IV  9 :  episcopi  bapdzatos  mfanfcee 
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signare  bis  in  frontibus  non  praesumant : 
sed  presbyteri  baptizandos  tmgant  in  pec- 
tore,  at  episcopi  postmodum  urgere  debeant 
in  fronte ;  und  eb.  26 :  pervenit  quoque  ad 
nofi  quosdam  scandalizatos  fiiisse,  quod  pres- 
byteros  chrismate  tangere  eos  qui  bapti- 
zandi  sunt  prohibuimus ;  et  nos  quidem  se- 
cundum usum  yeterem  ecclesiae  fecimus; 
sed  si  omnino  hac  de  re  aliqui  contnstan- 
tur,  ubi  episcopi  desunt,  ut  presbyteri  etiam 
in  frontibus  baptizandos  chrismate  tangere 
debent  concedimus.  Ygl.  dazu  de  Sossi 
BuU.  1869,  25.    KJ 

3)  Da  die  F.  also  beharrlich  und  mit  so 
grossem  Nachdrucke  den  Bischofen  vor- 
bebalten  blieb ;  da  sie  oftmals  viel  s  p  a  t  e  r 
als  die  Taufe  und  durchaus  von  ihr  ge- 
trennt  gespendet  wurde,  zu  welchem  Be- 
hufe  die  Getauften  gelegentlich  einmal  dem 
Bischofe  zugefuhrt  {Cone.  EUh,  38)  oder 
Tom  Bischofe  ,excurrendo'  besucht  wurden 
(Hieran,  Adv.  Lucif.  9);  da  man  trotz  der 
hohen  Bedeutung,  welche  der  F.  zuge- 
schrieben  wurde,  dieselbe  dennoch  nicht 
fur  absolut  nothwendig  zur  Seligkeit 
hielt,  wie  die  Taufe,  so  dass  man  Yiele 
ohne  sie  hinsterben  liess  (De  rebapt.  n.  4; 
Hieron.  1.  c),  und  sie  nichtsdestoweniger 
fur  ,perfecti^  ansah  (L.  de  rebapt.  4):  so 
kann  es  keinem  Zweifel  unterliegen,  dass 
man  sie  nicht  als  eine  blosse  zur  Taufe 
geh5rige  Ceremonie  betrachtete  —  (dagegen 
spricht  uberdies  der  Umstand  noch  beson- 
ders,  dass  man  ihr  einen  hohen  und  der 
Wirkung  der  Taufe  stets  selbstandig  gegen- 
Qbergestellten  Erfolg  beilegte,  woriiber  un- 
ten  n.  9),  sondem  als  eine  selbstandige, 
allerdings  moistens  gleich  dem  Abendmahl 
zugleich  mit  der  Taufe  Tollzogene,  aber 
ebenso  gut  von  dieser  trennbare,  und  jeden- 
falls  ihrer  Bedeutung  nach  von  derselben 
durchaus  verschiedene  religiose  Weihe  (vgl. 
n.  10). 

4)  Was  den  ausserhchen  Vollzug  der  F. 
betrifft,  so  haben  die  verschiedenartigen 
Mittheilungen  der  alten  Quellen  schon  langst 
unter  den  Gelehrten  zu  einer  grossen  An-^ 
zahl  von  Theorieen  gefuhrt,  deren  bereits 
Toumely  sieben  kennt.  Indess  muss  bier 
beachtet  werden,  dass  es  sich  um  einen 
GFegenstand  der  Arcandisciplin  handelt,  so- 
mit  zum  Yoraus  eine  genaue  und  vollstan- 
dige  Mittheilung  gar  nirgends  zu  erwarten 
ist.  Und  iiberdies  kann  aus  gelegentlichen 
Aeusserungen  fiber  eine  Ceremonie,  die  aus 
mehreren  Handlungen  zusammengesetzt  ist, 
von  der  Erwahnung  des  einen  Theils  nicht 
Bofort  die  Ausschliessung  des  andem  ab- 
geleitet  werden.  In  der  Schrift  selber  ist, 
wenn  die  F.  zur  Sprache  kommt,  bloss  von 
Handauflegung  die  Rede.  Diese  wird 
auch  in  der  abendlandischen  Kirche  be- 
harrlich als  das  eigentlich  zum  Wesen  des 
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ausserlichen  YoUzuges  Gehorige  betrachtet 
(TertuU,  De  bapt.  8;  De  rebapt.  4;  Aug. 
Serm.  324;  De  trin.  XY  26,  46;  Hilar.  In 
Matth.  19,  c.  3;  Hieron.  Lucif.  8;  Gennad. 
Eccl.  dogm.  41;  l8idor.  Off.  11  26).  Da- 
gegen erheben  sich  beztiglich  der  orienta- 
lischen  Kirche  Bedenken.  Dort  wird  nam- 
lich  die  Salbung  bestandig  so  sehr  und  so 
ausschliesslich  betont,  dass  es  wol  begreif- 
lich  erscheint,  wie  man  auf  den  Gedcmken 
verfallen  konnte,  es  sei  die  Handauflegung 
ganz  unterblieben.  Indess  darf  nach  Aiha- 
nas.  (Ep.  ad  orthod.  I  111),  Const,  apoat. 
(11  32),  Cone.  Constant.  I  (c.  7),  FirmUian 
von  Caesarea  (Ad  Cypr.  Ep.  75),  Ci/riU  von 
Jerusalem  (XYI  26),  Chrysost.  (Act.  hom. 
XYm  3),  Theodoret,  (Ep.  ad  Hebr.  3), 
Innoc.  I  (Ep.  18,  3  ad  Alexandr.  [von  An- 
tiochia?])  u.  A.  (s.  TouUSe  zu  CyrUL  XYI 
26;  Arcadius  Concordia  n  4;  Allat.  Con- 
cordia in  16,  4)  kein  Zweifel  fiber  die 
Yomahme  der  P.  durch  Handauflegung 
auch  bei  Orientalen  bestehen.  Ygl.  auch 
die  Ordines  der  Kopten  und  der  Nestoria- 
ner  (Assemani  III  84,  138). 

5)  Um  so  haufiger  heben  die  orientali- 
schen  Quellen  als  zweiten  Theil  der  Fir- 
mungsceremonien  die  Salbung  hervor. 
Schon  Origenes  redet  hiervon  (Rom.  Y  8), 
wie  die  Apost.  Constitutionen  (11  32).  Spater 
ist,  wie  bereits  erwahnt,  moistens  bloss  nur 
von  der  Salbung  mit  Chrisma  die  Rede. 
Auch  das  Abendland  erwahnt  zu  alien  Zei- 
ten  der  Salbung  mit  besonderer  Betonung. 
So  TertuUian  (Resurr.  8),  Hippolyt  (De 
Susanna,  GaUand.  II  444),  Pacian  (Ep.  1 
und  Serm.  de  bapt.),  Ambrosius  (Myst.  6), 
Augustin.  (Serm.  324;  In  ep.  loan.  tr.  3, 
12),  Optatus  (YII  4),  Maximus  von  Turin 
(Tract,  de  bapt.  3),  Caesarius  von  Aries 
(Serm.  22,  2),  Prudentius  (Cathem.  YI  125 
bis  129,  Y  153—156;  Psychomach.  360  sq.), 
Fulgentius  von  Ruspe  (?  Serm.  45,  append. 
64,  Par.  1684),  Gregor  von  Tours  (Hist. 
Franc.  II  31),  Isidor  (Off.  II  25). 

6)  Diese  Salbung  wurde  im  Orient  aber- 
mals  je  nach  den  verschiedenen  Eirchen 
an  verschiedenen  Stellen  des  Korpers,  im- 
mer  aber  an  der  Stime  vorgenommen.  Im 
Abendlande  wurde  bloss  die  Stime  gesalbt, 
und  war  dies,  wie  schon  gesagt,  den  Pres- 
bytem,  falls  diese  eine  Salbung  nach  der 
Taufe  vomahmen,  untersagt;  sie  durften 
nur  den  Scheitel  salben.  Ueber  die  Stirn- 
binde,  welche  danach  getragen  wurde,  s. 
d.  A.  Taufe  n.  16. 

7)  Zur  Salbung  wurde  im  Abendlande, 
wie  noch  heute,  Olivenol,  mit  Balsam  ver- 
mischt,  verwendet.  Dies  ergiebt  sich  be- 
reits aus  der  oben  angezogenen  Stelle  des 
Optatus  von  Mileve  und  den  alten  Sacra- 
mentarien  und  Ordines.  Bei  den  Griechen 
wird  dermalen  eine  grosse  Menge  von  Pflan- 
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zensaften  der  kostbarsten  Art  dem  Oele  bei- 
gemischt.  Ob  das  aber  bereits  yon  jeher 
geschah,  wird  vielfach  bezweifelt.  Doch 
laasen  allerdings  manche  Stellen,  nament- 
lich  beim  Areopagita,  es  als  wahrscheinlich 
behaupten.  Dieses  Chrism  a  wurde  Tom 
Bischof  in  feierlichster  Weise  geweiht 
{Const,  apost.  VII  42;  Dionys.  Hier.  IV, 
6,  2).  Gerade  im  Orient  wird  diese  Weihe 
durch  den  Patriarchen  oder  den  Metropo- 
liten  mit  der  grossten  Umstandlichkeit  vor- 
genommen,  ja  sogar  dem  Metropoliten  mit- 
unter  entzogen  und  ausschliesslich  dem  Pa- 
triarchen vorbehalten.  Dies  und  der  Um- 
stand,  dass  manche  Orientalen  geneigt  er- 
scheinen,  dieser  Weihe  die  eigentliche  Kraft 
und  Wirksamkeit  der  F.  beizulegen,  muss 
wol  als  ein  Beweis  dafiir  angesehen  werden, 
dass  ehemals  auch  im  Orient  den  Bischofen 
allein  die  Macht  zu  firmen  beigelegt  wurde. 
Uebrigens  legte  auch  das  Abendland  grosses 
Gewicht  auf  diese  Weihe  (Cypr.  Ep.  70). 
Sicher  hat  BasUius  (De  Spir.  lo.  27,  66) 
Recht,  wenn  er  dieselbe  auf  apostolische 
Anordnung  zurtickfiihrt  (Chardon  Hist,  des 
sacr.  1.  1,  s.  2,  ch.  2 ;  Renaudot  Perp6tuit6 
V  171,  599). 

8)  Die  Gebets-  oder  Weiheformebi  (forma 
sacramenti),  unter  deren  Aussprechung  die 
F.  Yollzogen  wurde,  sind  je  nach  den  yer- 
schiedenen  Kirchen  so  mannigfaltig ,  zum 
Theil  auch  so  umfanglich,  dass  eine  Wie- 
dergabe  derselben  hier  nicht  moglich  ist. 
Eine  Zusammenstellung  derselben  nach  Mo- 
rin  und  Marthne  findet  sich  bei  Chardon 
(a.  a.  0.  ch.  1).  Die  kiirzeste  unter  alien 
ist  die  griechische,  bereits  auf  dem  ersten 
Concil  von  Constantmopel  (c.  7)  erwahnte 
Formel:  <J^^or^^  dcopsac  icvsoftatoc  ^ou. 
Uebrigens  ist  es  unzweifelhaft  irrig,  wenn 
manche  Archaologen  aus  dem  Schweigen 
der  alteren  (fur  die  OeffentHchkeit  bestimm- 
ten)  Quellen  den  Schluss  ziehen,  es  sei  in 
den  ersten  sieben  Jahrhunderten  die  F. 
ohne  alle  Worte  gespendet  worden.  Die 
Disciplina  arcani  yerbot  strengstens,  die 
wichtigsten  sacramentalen  Worte  kundzu- 
geben.  Aehnliches  findet  sich  auch  bezdg- 
lich  der  Taufe  (ygl.  d.  A.  Taufe  n.  12;  s. 
Innocent*  Ep.  ad  Decent,  c.  3:  verba  yero 
dicere  non  possum  etc.). 

9)  Die  Wirkungen  der  F.  traten  in 
den  ftltesten  Zeiten,  insbesondere  in  der 
apostolischen  Eirche  (Apg.  2,  4;  19,  6), 
oftmals  in  der  auffalligsten  Weise,  durch 
pldtzliche  Verleihung  wunderbarer  Sprachen- 
gabe  und  ahnliche  Gnadenwirkungen  zu 
Tage.  Indess  wurden  solche  niemals  als 
die  eigentlichen  Wirkungen  derselben,  son- 
dem  bloss  als  zufallige  und  gelegentUche 
Zugaben  zu  den  inneren  Gnaden  betrachtet, 
welche  sie  yerlieh- (-4w^.  in  I  loan.  tr.  6, 
10;  De  bapt.  HI  16,  21).    Der  Erfolg  der 


F.  wird  stets  als  Mittheilung  des  hL  G^isteB 
bezelchnet.  Zwar  empfing  auch  der  G^ 
taufte  den  hi.  Geist  zur  Vergebung  der 
Siinden  und  zu  wahrer  innerer  Hei%ung. 
Aber  in  der  F.  wurde  auch  dem  Getauften 
die  Gnade  des  hi.  Geistes  in  hoherm  Masse 
und  zu  einem  andem  Zwecke  yerliehen 
(De  rebapt.  3;  Comd.  Rom,  bei  Euaeb.  H. 
e.  VI  43;  Hippolyt,  De  Susanna;  Hilar,  in 
Matth.  19,  3;  10,  2;  Gennad,  EccL  dognu 
41;  CyriU,  Hieros.  XVI  26;  Theodoret.  in 
Hebr.  6).  Erst  empfingen  die  Christen  den 
hi.  Geist  in  der  Taufe  und  nun  abermals 
den  namlichen  Geist  in  grosserer  FuUe,  um 
stark  zu  werden  gegen  alle  Anfalle  des 
Satans  (Praedest.  Ul  20,  26),  stark  und 
unerschiitterUch  in  der  Beharrlichkeit,  im 
unermiidlichen  Wachsthum  im  Guten  und 
muth^  im  Bekenntnisse  des  Glaubens  (Cy- 
rill.  Hieros.  XXI  4;  Aug.  Tract,  in  loan. 
33,  3;  Prosper  Sentent.  344,  aL  342;  JKw- 
cherius  De  pentec),  ja  noch  mehr,  in  sol- 
chem  Masse,  dass  sie  yon  nun  an  dem  Satan 
tiberlegen  und  unnahbar  sein  sollten  gleioh 
Konigen;  ja  sogar  im  Stande,  auch  Ande- 
ren,  gleich  Priestern,  selber  hinwiedenun 
Kraft  und  Gnade  zum  Guten  beizubringen 
(Const,  apost.  VII  44,  45;  Leo  Serm.  3  in 
anniyers.;  Joh.  Diac.  Ad  Senar.  7).  Dieee 
Mittheilung  des  hi.  Geistes  wurde  als  eine 
so  tiefgehende,  gleich  einem  Siegel  in  die 
Seele  unausloschlich  eingepragte  gedacht, 
dass  wer  sie  einmal  empfan^en  hatte,  eben- 
so  wie  durch  die  Taufe  nut  einem  unyer- 
tUgbaren  Merkmale  ausgerOstet  gait,  wesft- 
halb  die  F.  nie  wiederholt  werden  durfte 
(Oreo.  M.  XIV,  Ep.  17 ;  Cone.  Tolet.  Vm,  7). 
10)  Was  also  oben  bereits  (n.  3)  rich 
ergab,  das  stellt  sich  hier  noch  deutlicher 
heraus:  dass  die  alte  Eirche  die  F.  der 
Taufe  (wie  dem  Abendmahle)  als  eine  die- 
ser gleichgeltende,  wenn  auch  zur  Seligkeit 
nicht  ebenso  nothwendige  religiose  Weihe 
gegeniiberstellte,  d.  h.  in  ihr  ebenso  gut 
wie  in  der  Taufe  (und  Eucharistie)  ein  Sa- 
crament erkannte.  Unyerkennbar  hat  schon 
Origenes  diese  Auffassung  (Weiss  AltchristL 
Padagogik  135,  137),  wenn  er  auch  das 
Verh^tniss  zwischen  Taufe  und  F.  nicht 
richtig  fasst.  Auch  in  den  apostolischen 
Constitutionen  (^.  137—140)  ist  dieses  Ver- 
haltniss  beider  Sacramento  zu  einander  yer- 
schiedentlich  genauer  zu  bestimmen  yer- 
sucht.  Abermals  geht  TertuUian  (De  bapt.  7) 
hierauf  ein  (seine  Ansichten,  obwol  unrich- 
tig  erklart,  fleissig  zusammengestellt  yon 
Zentgrav  De  ritib.  bapt.  bei  Voweding  The- 
saur.  Comm.  II,  I  85—96),  und  Uyprian 
(Ep.  74)  yersucht  ebenso  eine  Bedtimmung 
des  Unterschiedes  zwischen  der  Taufe  als 
Geburt  und  der  F.  als  Eraftignng,  Wachs- 
thum und  Vollendung  (ygl.  Ep.  73 :  eonsum- 
mentur).    Lnmer  fassen  die  alten  Quellen 
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die  F.,  obwol  sie  die  Getauften  ab  perfecti 
betrachten,  denen  zur  Seligkeit  nichts 
abgehe  (s.  Joh.  Diac,  Ad  Senar.  10,  wo 
diese  Frage  ausfiihrlich  erdrtert  ist,  ferner 
Hieran.  Lucif.  8,  9;  De  rebapt.  4),  dennoch 
aJs  conmmmatio  oder  perfectio  des  in  der 
Taufe  Gnmdgelegten  {Cone.  BUb.  38,  77), 
aJs  ein  ,co]ifinnar^^  (s.  oben  n.  1)  des  dort 
bereits  Begonnenen.  Wie  sich  das  Sein 
und  Leben  des  eben  erst  Gebornen  yen  der 
Kraft  and  Thatigkeit  des  zum  Manne  Her- 
angewachsenen  unterscheiden  {Joh,  Diem,  Ad 
Senar.  10),  wie  sich  die  Kraft  des  Sauglings 
und  des  zmn  Erie^e  ausgebildeten  Soldaten 
unterscheiden,  so  die  Wirkungen  beider  Sar 
cramente.  Am  eingehendsten  erortert  diese 
Frage  Eucherius  von  Lyon  (Eusebius  Gal- 
licanus)  in  der  Homilie  Pentecostes  (Bibl. 
Lugd.  YI  649),  welche  nichts  als  ein  Un- 
terricht  der  Neophyten  ^ber  die  eben  em- 
pfangene  F.  ist.  Damit  stimmen  therein 
August.  Serm.  264,  4;  269,  2;  Chrysost.  In 
Hebr.  6  (ygl.  dazu  Catalani  Pontif.  Rom. 
I,  tit.  1,  §  2,  n.  2),  Fulgentius  (Append. 
8.  26,  s.  45),  Maximus  Taurin.  Serm.  102. 
Andere  stellen  zwar  Taufe  und  F.  einander 
gegenHber,  yersuchen  aber  keine  nahere 
Erklarung  des  gegenseitigen  Unterschiedes, 
wie  Hilarius  (De  paralyt.  bei  Mai  Bibl. 
noya  PP.  I  490),  der  Monch  Joh  (s.  Her- 
genrother  Photius  III  602). 

11)  Was  die  Pathen  betrifft,  so  gilt 
hier  fiir  die  alteren  Zeiten,  wo  ohnehin  die 
F.  mit  der  Taufe  gleichzeitig  gespendet 
wurde,  das  yon  der  Taufe  (n.  4)  Gesagte. 

AD.   WEISS. 

n.  Denkmaler.  Die  epigraphischen 
Denkmaler,  welche  die  F.  betreffen,  sind 
zuerst  yon  Corsini  Not.  Graec.  dissert. 
XXXVI  ff.  (wiederholt  bei  Oderici  Syll. 
inscr.  267  f.;  Zaccaria  De  usu  yett.  inscr. 
in  reb.  theol.  c.  12;  Thes.  theol.  I  380  f.), 
dann  yon  Marini  (Ms.  3384  bibl.  Vatic.) 
studirt  worden.  De  Rossi  Bull.  1869,  22 
hat  Marini's  Arbeit  im  Wesentlichen  abge- 
druckt  und  mit  eigenen  Bemerkungen  er- 
weitert,  welche  auch  die  2.  Aufl.  Martigny^s 
und  Smith's  Dictionary  unberiicksichtigt 
liessen. 

Die  hier  in  Betracht  kommenden  Monu- 
mente  sind  nachstehende :  1)  Epitaph 
des  Ehepaars  Cateryius  und  Seye- 
rina,  bei  Baron.  Ann.  an.  370;  Fabretti 
740,  741;  Mahillon  It.  Ital.  221;  Marini 
bei  de  Rossi  a.  a.  0.  22.  Auf  dem  obem 
Theil  des  Sarkophagdeckels  steht:  QVOS 
DEI  SACERDOS  PROBIANVS  LAVIT 
ET  VNXIT.  Man  erinnert  sich  freiUch 
hier  an  den  Vers  des  Ennius :  Tarquini  cor- 
pus bona  femina  layit  et  unxit.  Aber  es 
ist  nicht  anzunehmen,  dass  es  sich  in  dieser 
Grabschrift  um  eine  profane  Ceremonie  han- 
delt,  yielmehr  liegt  derselbe  Ausdruck  far 


MAVRVS    ANNO   I 
MENSORVM  TRES 
BIMVS   TRIMVS 


den  kirohlichen  Ritus  yor,  dessen  sich  PrU' 
dentius  Apoth.  c.  lud.  bedient:  lotus  procxd 
absit  et  unctus;  &hnlich  Cypr.  Ep.  syn.  ad 
lanuar.:  ungi  quoque  necesse  est  eum  qui 
baptizatus  sit,  ut  accepto  chrismate,  id  est, 
unctione  esse  uncius  Dei  et  habere  in  se 
gratiam  Christi  possit.  —  2)  Epitaph  der 
Picentia  Legitima  inSpoleto:  schlecht 
bei  Apian.  141;  Gruter  1057  ^  De  Rossi 
a.  a.  0.  23:  D  •  P  •  ||  VALE  •  QVI  LE- 
GERIS  II  LIBENS  ||  PICENTIAE  ||  LEGI- 
TIMAE  II  NEOPHYTAE  |l  DIE  •  V  •  KAL  • 
SEP  II  CONSIGNATAE  |1  A  LIBERIO  PA- 
PA II  MARITVS  II  VXORI  ||  BENEME- 
RENTI II  DVPLICEM  SARCOPHAGVM  II 

CVM  •  TITVLIS  II  HOC  LOCO  || II 

P05VIT  II —   3)  Grabschrift 

bei  Passionei  Iscr.  180  * ;  Marini  bei  de  Rossi 
BuU.   a.   a.  0.  26:    DEPOSirVS    PVER 

I  RVM    QVINQVAE 

II  NONS  AVGVSTAS 
CONSECVTVS    EST, 

wo  bimus  trimus  die  Aufeinanderfolge  zweier 
sacramentaler  Handlungen  im  zweiten  und 
dritten  Jahre  des  Ejiaben  bezeichnet.  — 
4)  Grabschrift  des  Mare  a  (555),  GVm- 
^r  1176*';  daraus  Fleetwood  447.  De  Rossi 
Bull.  1869,  17  ff.,  wo  dieselbe  ausfiihrlich 
erortert  ist;  es  heisst  da  y.  5—6:  TVQVE 
SACERDOTES  DOCVISTI  CRISMATE 
SANCTO  II  TANGERE  BIS  NVLLVM  IV- 
DICE  POSSE  DEO,  wo  allerdings  nicht 
ausgeschlossen  erscheint,  dass  an  die  Wie- 
derholung  der  Priesterweihe,  nicht  an  das 
Chrisma  zu  denken  ist.  —  5)  Inschrift 
in  der  ehemaligen  yaticanischen 
Basilika,  in  dem  Consignatorium 
(ubi  pontifex  consignabat  infantes),  aus  der 
Zeit  oder  yon  der  Hand  des  Damasus;  de 
Rossi  Tit.  Christ.  Carth.  bei  Pitra  Spicil. 
IV  520;  Bull.  a.  a.  0.  30: 
ISTIC  mSONTES  CAELESTI  FLVMINE 

LOTAS 
PASTORIS  SVMMI  DEXTERA  SIGNAT 

OVES 
HVC   VNDIS    GENERATE   VENI    QVO 

SANCTVS  AD  VNVM 
SPIRITVS  VT  CAPIAS  TE  SVA  DONA 

VOCAT 
TV  CRVCE  SVSCEPTA  MVNDI  VITARE 

PROCELLAS 
DISCE  MAGIS  MONITVS  HAC  RATIONE 

LOCI, 
wo  die  crux  suscepta  eben  das  signum  ist. 

—  6)  Epigramm  auf  das  Grab  desi  E. 
Chlodwig:  Le  Plant  Inscr.  J  287: 
MOX  PVRGATVS  AQVIS  ET  CHRISTI 

FONTE  RENATVS 
FRAGRANTEM  GESSIT  INFVSO  CHRIS- 
MATE  CRINEM. 

—  7)  Griechisches  Epitaph,  yor  et- 
lichen  Jahren  an  der  Via  Latina  gefunden. 
de  Rossi  Bull.   a.  a.   0.   30:    AOTTPOIC 

88* 
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XPeiCAMeNH  5c7  MTPON  AOeiTON  AT- 
NON  —  gesalbt  in  dem  Bade  Christi  mit 
unyerganglicher  und  reiner  Salbe. 

Die  t.  t.  consequi  und  perficere  werden 
Yon  Marini  und  de  Rossi  auf  beide  Sacra- 
mente,  Taufe  und  F. ,  bezogen,  doch  will 
Marini  die  consecutio  speziell  von  der  letz- 
tern  gesagt  sein  lassen.  De  Rossi  macht 
mit  Recht  darauf  aufmerksam ,  dass,  wie 
die  enge  Yerbindung  der  beiden  Sacramente 
in  der  altesten  Zeit  es  mit  sich  brachte, 
beide  Termini  sowol  bei  Cyprian  als  in  den 
epigrapluschen  Denkmalern  vielmehr  fiir 
Taufe  und  F.  zugleich  yorkommen.  So 
in  der  Insehrift  bei  BuanarruoH  Vetri  17: 
POSTVMIVS  EVTHENION  FJDELIS  QVI 
GRATIAM  SANCTAM  CONSECVTVS  EST 
PRIDIE  NATALI  SVO.  Vgl.  dazu  die 
Art.  Taufe,  Denkmaler. 

Zur  Litteratur  vgl.  ausser  den  ange- 
fQhrten  Schriften:  Amckiel  /.  Die  Confir- 
mation der  Eatechumenen  aus  den  Ajiti- 
quitaten  d.  oriental,  und  occidental.  Kirche, 
Schlesw.  1693.  Bemd  De  Sacramento  con- 
firmationis  Romanensium,  in  dess.  Syntagm. 
dissert.  II  306.  Beyer  De  Sacr.  confirma- 
tionis,  Antv.  1658.  Duguet  De  la  dur6e  du 
cat6chum6nat  etc.,  in  dess.  Confess,  eccl., 
Cologne  1785,  367  sqq.  Eckardt  E.  De 
conf.  catech.  evangelica  amplices  in  eccl. 
protest,  introducenda ,  Jen.  1758.  Meier 
De  tribus  novellorum  nascentis  ecclesiae 
initiamentis,  catechesi,  baptismo  et  manum 
impositione,  Helmst.  1690.  Ohm  De  con- 
firm, catechumenorum,  Regiom.  1696.  Pfaf 
De  initiatione,  expiatione,  benedictione  et 
confirmatione  catechumenorum.  Tub.  1722. 
Dess,  De  confirm,  catechumenorum  in  eccle- 
siis  Aug.  conf.  unitate,  ibid.  1723.  Schmidt 
J,  Bericht  von  dem  erbaulichen  Ritus  der 
F.,  Hann.  1661.  Seidel  Pontificis  in  ritu 
confirmationis  a  praxi  eccl.  apost.  plane  ab- 
errare  ostenditur,  Helmst.  1733.  Wegner 
De  confirm,  catechum.  in  veteri  eccl.,  Re- 
eiom.  1692.  Orsi  J*  A.  De  chrismate  con- 
firmatorio,  Mediol.  1733.  Bashuysen  H,  J. 
de,  Impos.  manuum,  Hannov.  1704.  Braun 
J,  De  imp.  man.  in  dess,  Selecta  sacra  746. 
Celsius  De  imp.  man.,  Ups.  1718.  Gau  De 
valore  manuum  impositionis  et  unctionis  in 
sacr.  conf..  Col.  1831.  Spanheim  F.  De 
ritu  impos.  manuum  in  vet.  eccl.,  in  dess. 
Dip.  theol.  hist.,  Heidelb.  1664,  213  ff.  u. 
0pp.  n  811. 
Femer  die  Litteratur  zu  Eatechumenat, 

8.   d.   A..  KRAU8. 

FISCH)  der  symbolische.  Als  Symbol 
findet  sich  der  F.  in  den  verschiedenartig- 
sten  Denkmalern  der  ersten  christlichen 
Jahrhunderte  auf  Grabsteinen,  geschnitte- 
nen  Steinen,  Siegeln,  Lampen,  Glasem,  als 
Amulet,  auf  Wandgemalden.  I 


1)  Die  GrabdenkmSler  mit  dem  Fisdi- 
symbol,  deren  man  bis  jetzt  gegen  hundeit 
kennt,   datiren  fast  ausschliesslich  aus  den 
ersten  christUchen  Jahrhunderten;  dasFisch- 
symbol  tritt  seit  der  ersten  HaJf te  des  4.  Jahrii. 
aus  dem  Gebrauch  und  findet  sich  nach  die- 
ser  Zeit  nur  noch  vereinzelt,  ein  Nachklin- 
gen  der  Erinnerung  an  die  altere  Zeit;  so 
zu  Rom  auf  einem  Grabstein  des   Jahres 
400  (de  Rossi  Inscr.  I  210,  n.  489),  der  anch 
durch  die  ganze  Anordnung  eigenart^  vst; 
in  Gallien  auf  einem  Grabstein  des  Jahres 
474  (Le  Blant  Inscr.  chr6t.  n.  631  u.  261) 
und  wahrscheinlich  noch  spater  (a.  a.  0. 
n.  551 B,  448  A).  Das  Symbol  erscheint  hier 
entweder  durch  das  Bild  eines  Fisches,  oder 
durch  das  Wort  IX6TC  ausgedrfickt.    Im 
ersten  Falle  ist  das  Bild  des  Fisches  mei- 
stens  mit  anderen  altchristlichen  Symbolen, 
namentlich  dem  Anker  (zwanzigmal),  dem 
Vogel  (fast  ebenso  oft),  dem  Gefiisse,  dem 
Brode,  dem  £[reuze,  dem  Schiffe,  dem  Mo- 
nogramm   Christi,    dem   Bilde    des  guten 
Hirten,    verbunden;    auf   dem    erwahnten 
Grabstein  des  Jahres  400  steht  neben  dem 
F.  ein  Haus.    Auf  einem  Grabstein  tragt 
er  das  Schiff  {de  Rossi  Bull.  1870,  tav.  17, 
n.  12).    Auf  einer  Anzahl  von  Grabsteinen 
finden  sich  zwei  Fische  dargestellt,  sei  es 
ohne,  sei  es  mit  anderen  Symbolen.    Als 
solche  erscheinen  Vogel,  Pfauen,  die  Siim- 
bilder  der   Unsterblichkeit ,    auf  dem  mit 
dem   himmlischen  Brode    des  Lebens  ge- 
fiillten  Gefasse,  der  Anker,  letzterer  z.  B. 
auf  dem    1841   auf  dem  Mens  Yaticairas 
gefundenen,  jetzt  im  Mus.  Eircher  zu  Rom 
befindlichen  Grabsteine  der  Licinia  mit  der 
Ueberschrift  IXeTC  ZQNTQN.    Auf  einem 
Grabsteine  zu  Modena  (nicht  S.  PriscillaO 
finden  sich  zwischen  den  beiden  Fischen  sie- 
ben  Brode,  von  denen  sie  die  beiden  ausser- 
sten  im  Munde  tragen  (vgl.  Fig.  145  S.  438). 
Auf  einem  bleiemen  Sarge  aus  Saida  in 

Phonizien  findet  sich  zehnmal  daa  )K^nut 


t^ 


der  Insehrift  IX6TC  umgeben  (s.  Fig.  163). 
Auf  einem  Steinsarko- 
phage  zu  lulia  Concordia 
finden  sich  drei  Fische 
((;6i?05stBull.  1874,  135), 
auf  der  Denksaule  eines 
chnstlichen  Grabes  zu 
Ravenna  (BuU.  1878, 106, 
tav.  Vni*)  statt  der  bei 
den  Grabmalem  der  dor- 
tigen  Flotte  gebrauchli-  Fi».  les.  von  eiam 
Chen  Delphme  zwei  Fi-  ^^^"^  •"•  ^^ 
sche,   dazwischen   das  — . 

Monogramm  Christi.        C^4F!P'^SSl  ^j 
Mehrfach  findet  sich    ^SSS^S^ 
auf  christlichen  Sarko- 


phagen  die  Darstellung    ^ag  za  sw^bMiiB^ 
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eines  Gastmahls,  bei  welchem  ein  F.  und 
Brod  aufgetitigen  ist,  so  auf  einem  Sarko- 
phag  im  christlichen  Museum  des  Lateran, 
auf  einem  von  d^Agincourt  (Sculpt.  Vin  20) 
mitgetheilten  Fragmente  und  einem  Marmor 
zu  Mailand  (AUegranza  Mon.  ant.  di  Mil.). 
2)  Auf  geschnittenen  Steinen,  Rin- 
gen  und  Siegeln  findet  sich  bald  allein 


Fiff.  166.    Opal  ant  dem  Maseo  Yettori. 

die  Inschrift  IX6TC  (de  Rossi  Index  In- 
script.  quae  lybio^  signo  notatae  sunt,  im 
Spicil.  Solesm.  HI  573  sqq.,  n.  76;  Becker 
Die  Darstellung  Jesu  Christi  unter  dem 
Bilde  des  Fisches,  Breslau  1866,  79,  n.  1), 

auch  l\F^eTC  (de  Bossi  a.  a.  0.  n.  77; 


Becker  a.  a.  0.  n.  2),  bald  yerbunden  mit 
anderen  christlichen  Symbolen :  dem  Anker 
(de  Rossi  n.  91 ;  Becker  79,  n.  4,  n.  3),  dem 
gaten  Hirten  (de  Rossi  n,  92,  95,  102; 
i^cker  81,  n.  7,  8),  dem  Baum  (de  Rossi 
n.  80,  92,  102;  Becker  50,  n.  60;  81,  n.  8), 
dem  Thron  (de  Rossi  n.  80 ;  Becker  80,  n.  5) ; 
bald  hinwiederum  das  Bild  des  Fisches  selbst, 
entweder  allein  (Becker  82  f.),  wo,  nament- 
Uch  wenn  der  F.  in  Gestalt  eines  Dolphins 
erscheint,  der  christliche  Charakter  zweifel- 
haft  sein  kann,  oder  mit  christlichen  Sym- 
bolen Oder  der  Inschrift  IXeTC,  IHCOTC, 
IX6T  CQTHP,  oder  mit  beiden  verbunden; 
80  erscheint  hier  mehrfach  der  F.  um  oder 
an  dem  kreuzformigen  Anker  mit  der  In- 
schrift IXerC  (de  Rossi  n.  78;  Becker  81, 
n.  13;  82,  n.  14),  oder  ohne  die  Inschrift, 
aber  mit  dem  Anker  (de  Rossi  n.  103; 
Becker  82,  n.  15,  16.  17,  18;  83,  n.  23 
mit  der  Inschrift  IHCOYC;  24),  mit  den 
Symbolen  der  Palme,  eines  Stabes,  eines 
Oelbaumes,  einer  Taube  (Becker  83  f.),  der 
F.,  das  Schiff  der  Eirche  tragend  (de  Rossi 
n.  104;  Becker  84,  n.  27  mit  den  Inschrif- 
ten  IHCooc  und  IlETpoc,  s.  Fig.  166;  de 

Rossi  n.  105 ; 
Becker  84,  n. 
28);  der  Fischer 
mit  dem  F.  an 
der  Angel  und 
der  Inschrift 
were  (de  Rossi 
n.  86 ;  Becker 
85,  n.  32).    Auf 

Fi^.  166.   Onyx  (naoh  Perret)       mehroron  dioSOr 


Denkmaler  erscheinen  zwei  Fische,  entweder 
allein  (Becker  88,  n.  34),  haufiger  mit  dem 
Anker  (Becker  88,  n.  38;  89,  n.  39—46;  de 
Rossi  n.  98,  100,  101),  oder  mit  diesem  und 
der  Inschrift  IXerC,  IHCOTC,  IHCOTC  XPEI- 


TOC 


■^t 


IXeTCQTHP  (Becker  90,  n. 


47  ff.),  mit  der  Palme,  dem  das  ewige  Le- 
ben  symbolisirenden  Gefasse,  der  Taube, 
dem  Lamm,  dem  guten  Hirten  (Becker 
90,  n.  53—55).  Die  reichste  FGlle  von 
christlichen  Symbolen  zeigt  in  herrlichster 
Ausfilhrung  auf  kleinstem  Raume  ein  Car- 
neol  des  2.  Jahrh.  im  Eircher^schen  Museum 
zu  Rom  (Becker  91,  n.  57;  s.  u.  Fig.  174); 
links  sehen  wir  zunllchst  den  Anker  (in  einer 
so  sehr  an  das  T-f5rmige  Kreuz  erinnemden 
Gestalt,  wie  sonst  fast  niemals)  mit  den 
zwei  Fischen.  Weiter  rechts  ttber  einem 
Schafe  steht  eine  Figur  in  Gestalt  des  T,  die 
wol  fOr  eine  Darstellung  des  Ereuzes  zu 
erklaren  sein  wird.  Auf  derselben  sitzt  die 
Taube  mit  dem  Oelzweig.  Die  folgende 
Darstellung  ist  nach  Garrucci  (Civilt^  catt. 
1857)  ein  Schiff,  dahinter  wieder  das  T- 
formige  Ereuz,  mehr  nach  unten  ein  ein- 
zelner  F.;  endlich  am  rechten  Rande  der 
gute  Hirt,  im  Umkreise  des  ganzen  Bildes 
leXTC  (s.  unten  S.  521). 

3)  Auf  Goldglasern  findet  sich  der  F. 
nur  selten ;  einmal  unter  der  so  haufig  dar- 
gestellten  EtLrbisstaude  des  Jonas  (Garrucci 
Vetri,  tav.  I  *),  sodann  vier  Fische  auf  einem 
Fragmente  (Garrucci  Tav.  X*®)  und  ein 
einzelner  F.  (de  Rossi  Rom.  Sott.  UI,  tav. 
XVII*).  Christus,  einen  grossen  F.  hal- 
tend  (Garrucci  Tav.  VI  **^),  wie  sonst  To- 
bias, gehort  nicht  unmittelbar  in  die  gegen- 
wartige  Besprechung,  sondem,  wie  die  Dar- 
stellungen  des  jungen  Tobias  mit  dem  F., 
wenn  dieselben  auch  symbolische  Beziehung 
batten,  in  die  historischen  Darstellungen, 
auf  denen  Fische  vorkommen  (s.  die  Artt. 
Jonas,  Petrus,  Tobias  u.  s.  w.).  Von  an- 
deren Glassgefassen  sind  zu  erwahnen 
eine  kugelformige  Phiole  der  Sammlung 
Disch  zu  Eoln,  jetzt  im  British  Museum, 
welche  zwischen  den  Ornamentbandem  die 
erhabene,  durch  zwei  Fische  unterbrochene 
Inschrift  hat:  HIE  ZHCAIC  AEI  EN  APA- 
60IC;  femer  zwei  einander  sehr  ahnliche 
Glasbecher,  wahrscheinlich  beide  rheinische 
Arbeit,  welche  in  drei  Reihen  Reliefdarstel- 
lungen  von  Seethieren  zeigen;  am  Boden 
Muscheln,  in  der  Mitte  Schollen,  zu  oberst 
andere  Fische,  die  naher  an  der  Oberflache 
des  Meeres  leben  (de  Rossi  Bull.  1873,  142, 
tav.  rX;  R.  S.  m  326,  tav.  XVI;  WU^ 
mowsky  Archaol.  Funde,  Trier  1873;  s.  un- 
sere  Figur  167);  das  eine  dieser  Gefasse 
wurde  zu  Trier,  das  andere  zu  Rom  im 
Coemeterium  S.  Callisto  gefunden;  zu  Rom 
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wurde  von  G. 
B.  Milan!  auch 
ein  F.  von  weis- 
sem  Glae  erwor- 
ben ,  welcher  i 
von  einem  ahn- 
lichen  Gefass 
BiXLmmt(de  Rossi 
Bull.  1.  c.  143). 
4)  Thonlam- 
p  e  n  finden  sich 
in  Gestalt  eines 
Fisches  (Becker 
95)  Oder  ver- 
ziert  mit  einem 
Oder  zwei  Fi- 
schen  (AringhiB,.  S.  II  232;  Becker  a.  a.  O.; 
de  Rossi  BvAl.  1867,  12),  einmal  mit  einem 
F.,  welcher  eine  Ente  verschlingt  (de  Rossi 
Bull.  1870,  tav.  IV9;  1867,  88).  Seltener 
findet  sich  der  F.  auf  Bronzelampen ,  so 
auf  der  zu  Porto  gefundenen  (de  Rossi 
Bull.  1868,  77  sq.,  tav.  n.  1),  wo  der  Dol- 
phin mit  dem  Brode  (des  Lebens)  als  Ge- 
gensatz  zu  dem  Drachen  mit  dem  Apfel 
erscheint. 

5)  Fische  aus  Glas,  Bronze,  Elfen- 
bein,  Krystall,  Schmelz,  Perlmut- 
ter  und  anderm  mehr  oder  minder  kost- 
barem  Material  wurden  vielfach  in  den  Ka- 
takomben  gefunden  (Aringli  U  623;  Bol- 
detti  516;  Costadoni  279  ff.;  Lupi  0.  T. 
I  83;  Ferret  IV  12,  n.  2,  3,  9;  Becker 
96  f.;  (/e  Rossi  Bull.  1863,  38). 

Die  Durchbohrung  der  Augen  oder  eine 
Oeffnung  in  diesen  oder  dem  RtLcken,  ein 
Ring  im  Munde  (Schtdtze  Arch.  Stud.  282), 
woran  man  ein  Hakchen  befestigen  konnte, 
zeigen,  dass  man  sich  dieser  Fische  als  £n- 
kolpien  zum  Umhangen  bediente.  Ein  Ex- 
emplar aus  Bronze  (Costadoni  lY  246)  tragt 
die  Inschrift:  CfiCAiC  (mogest  du  uns  rot- 
ten!); 8.  Abb.  Fig.  168;   drei  von  Boldetti 


} 


Fig.  167.    OlMgefiiie  ftoi  Rom  and  Trier. 


¥lg.  168.    BroBzeflMh  (iiAoh  Ooitftdoni). 

516  veroffentlichten  die  Zahlen  X,  XX, 
XXV.  Auch  am  Rheine  fanden  sich  solche 
Enkolpien;  die  Sammlung  Disch  zu  Eoln 
besass  einen  Dolphin  una  einen  F.  dieser 
Art  von  Glas  (jetzt  in  Paris,  wahrschein- 
lich  in  der  Sammlung  Basilewsky),  und 
,ein  F.,  hechtartig,  9'  lang,  in  der  Mitte 
2"  hoch  .  .  .  von  ganz  diinnem  Glas  fand 
sich  in  einem  romischen  Grabe  im  Mflhl- 
thal  bei  Wiesbaden'  (Prof.  Dr.  Becker  Die 
altesten  Spuren  des  Christenth.  am  Mittel- 
rhein,  in  den  Annalen  des  Ver.  fClr  Nass. 
Alterthumsk.  Bd.  VII,  H.  2,  Wiesb.  1864, 
43  f.,  Taf.  11;  daselbst  wird  dieser  Fund 


als  der  dritte 
diesseits  der  Al- 
pen  bezeichnet, 
k  und  als  die  bei- 
i  den  ersten  ein 
^  zu  Croix  de  S. 
I  Germain  bei 
'  Autun  und  ein 
zu  Aries  gefun- 
dener  glasemer 
F.  angefuhrt). 
Manchmal  sind 
sie  hohl  und 
dienten  dann  zur 
Aufnahme  von 
Reliquien  oder 
von  SprClchen  aus  der  hi.  Schrift  (de  Rossi 
BuU.  1875,  138,  141,  tav.  X  3,  4). 

6)  Ein  F.  findet  sich  auch  auf  dem  Rande 
einer  Thonschiissel  der  drei  ersten  Jahr- 
hunderte,  von  der  es  allerdings  zweifelhaft 
ist,  ob  sie  den  christlichen  Denkmalem  zu- 
gezahlt  werden  kann,  da  diese  Reliefdar- 
stellung  vielleicht  nur  den  Zweck  des  Ge- 
nUses  fdr  den  hauslichen  Gebrauch  bezeich- 
nen  sollte  (ds  Rossi  BuU.  1867,  15). 

7)  Auf  einem  Bronzegefass  im  Kircher'- 
schen  Museum,  welches  P.  Marchi  fOr  ein 
Taufgefass  erklarte,  findet  sich  ein  See  mit 
vielen  Fischen  und  Wasservogeln  darge- 
stellt.  Eine  ahnliche  Darstellung  zeigt  ein 
Mosaik  eines  Baptisteriums  bei  der  Eathe- 
drale  zu  Di6  (de  Rossi  Bull.  1867,  87).  Auf 
einem  Manner  zu  Parenzo  in  Istrien  aus 
dem  6.  Jahrh.,  der  zu  dem  dortigen  Bapti- 
sterium  gehort  haben  soil,  findet  sich  zwi- 
schen  zwei  Fischen  und  zwei  Tauben  ein 
Ereuz  eingehauen.  Einem  Baptisterium  glaubt 
man  auch  ein  mit  Fischen  geschmClcktes  Ca- 
pitell  aus  Te- 
bessa  (s.  Fig. 
169)inAlgerien 
zuschreiben  zu 
k5nnen. 

8)  Der  F.  in 
denGemalden 
derEatakom- 
ben.  Die  alte- 
ste  Darstellung, 
aus  dem  Ende 
des  1.  oder  dem 
Anfang  des  2. 
Jahrh.  findet 
sich  in  dem  Coe- 

meterium  der  hi.  DomitiUa  (s.  unsere  Abb. 
Fig.  170).  Auf  einem  Ruhebette  sitzen 
zwei  M&nner,  vor  ihnen  steht  ein  drei- 
fiissiger  Tisch  mit  einem  F.  und  drei  Bro- 
den.  Ein  Diener  scheint  noch  etwas  zum 
Mahle  Gehoriges  herbeizuschaffen ,  ver- 
muthlich  den  Wein.  Dem  Alter  nach  folgt 
zunachst  das  Doppelbild  des  Fisches  in  S. 
Lucina,  ebenfalls  aus  dem  2.  Jahrh.  (s.  un- 
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Fig,  170.    Wandfemllde  aai  8.  Domltilla. 


sere  Fig.  142  S.  437).  Der  F.,  der,  was 
in  der  Abbildung  nichfc  wiedergegeben  ist, 
lebendig  daherschwimmend  erscheint,  trUgt 
auf  seinem  Rficken  einen  von  Weiden  ge- 
flochtenen  Kerb ;  auf  demselben  liegen  Brode 
von  der  Form,  wie  sie  bei  den  Orientalen, 
besonders  bei  den  Juden,  als  Erstlingsgabe 
zum  Opfer  dargebracht  warden;  in  dem 
Korbe  erblickt  man  durch  die  Zwischen- 
raume  ein  Glasgefass  mit  rothem  Wein. 

Aus  der  ersten  Halfte  des  3.  Jahrh.  stam- 
men  die  Bilder  der  sog.  Sacramentskapellen 
in  S.  Callisto  (s.  S.  441).  In  der  ersten  er- 
blickt man  einen  dreifQssigen  Tisch  mit  einem 
F.  und  Broden,  welche  durch  zwei  sich  durch- 
kreuzende  Ringe  in  vier  Theile  eingetheilt 
sind ;  an  der  einen  Seite  des  Tisches  stehen 
drei,  an  der  andem  vier  mit  Brod  gefQllte 
Eorbe.  Von  den  Gemalden  der  zweiten  Cella 
gehort  hierher  der  Fischer  (s.  d.  A.  Fisch- 
fang),  der  mit  der  Angel  den  F.  aus  dem 
Wasser  zieht,  und  der  Dreifusstisch  mit 
dem  F.  und  dem  kreuzformig  getheilten 
Brode,  zur  Seite  links  ein  Mann  in  Asceten- 
tracht  mit  dem  Pallium,  der  seine  H&nde 
segnend  dem  Tische  zuwendet,  rechts  eine 
Orante,  in  antiker  Weise  die  Arme  zum 
Oebete  erhebend.  Ein  femeres  Bild  zeigt 
sieben  Manner,  die  an  einem  mit  zwei  Fi- 
schen  besetzten  Tische  sitzen,  vor  dem  sie- 
ben Eorbe  mit  Brod  stehen;  ein  drittes  eine 
ganz  ahnliche  Darstellung,  nur  stehen  auf 
dem  Tische  drei  Fische  und  drei  Brode, 
und  vor  demselben  acht  Korbe  mit  Brod. 
Eine  ahnliche  Darstellung  findet  sich  in 
diesen  RSumen  ein  drittesmal,  in  welcher 
de  Rossi  die  Spuren  von  zwolf  Eorben  er- 
kenhen  zu  konnen  glaubte.  Ausserdem  sind 
die  Qemalde  von  Gastm^em  ohne  bib- 
lische  Beziehung,  mit  wechselnder  Personen- 


zahl  (s.  d.  A.  Gastmahl)  hier  zu  erwahnen, 
insoweit  bei  denselben  ein  F.  oder  ein  F. 
mit  Brod  aufgetraffen  erscheint,  z.  B.  zwei 
Wandgemalde  in  dem  Coemeterium  S.  Pie- 
tro  e  Marcellino. 

Was  die  Form  des  symbolischen  Ichthys 
angeht,  so  erscheint  er  manchmal  in  Gestalt 
eines  Dolphins  (s.  unsere  Fig.  37  S.  55), 
moistens  in  der  gewohnlichen  Fischgestalt. 
Welches  ist  die  &ltere  Form  ?  Die  Losung 
dieser  Frage  ist  von  Wichtiffkeit,  um  fest- 
zustellen,  ob  auf  die  AuswaM  dieses  Sym- 
bols die  MenschenfreundUchkeit,  welche  das 
Alterthum  dem  Dolphin  ((piXavdpcoir^raToc 
nennt  ihn  Athenaeus  XIU  30)  beilegt,  von 
Einfluss  war.  Den  Alton  war  der  Dolphin 
ein  Sinnbild  der  Hulfe  und  Rettung  der 
Schiffbriichigen  aus  stiirmischen  Meeren  und 
auf  den  Grabsteinen  Symbol  der  Wande- 
rung  der  Seelen  nach  den  Inseln  der  Seli- 
gen.  So  bezeichnet  Pitra  (Spicil.  Solesm. 
in  519)  ihn  mit  Recht  als  ein  natiirliches 
Symbol  des  ErlSsers  der  Welt.  Auch  fin- 
den  sich  fur  den  Dolphin,  der  sich  um  den 
Anker  oder  den  Dreizack  windet,  die  direo- 
ten  Yorbilder  auf  heidnischen  Monumenten, 
wie  anderseits  die  Inschriften,  wo  in  dem 
Worte  Ichthys  das  durch  den  letzten  Buch- 
staben  angedeutete  Wort  2QTHP  ausge- 
schrieben  erscheint,  den  Beweis  liefem,  dass 
man  bei  diesem  Anagramm  in  dem  mensch- 
gewordenen  Sohne  Gottes  besonders  seine 
Eigenschaft  als  Erloser  betonen  woUte;  so 
liest  man  in  einer  itingst  zu  Modena  ge- 
fundenen  Inschrift :  1X6 TCQTtip  (de  Rossi  R. 

IX 
S.  II  333)  und  auf  einer  Gemme:   CQTHP 

er 

(Cavedoni  Tav.  XI  35;  <ie  Rossi  BuU.  1870, 
tav.  rV  10);  hierhin  gehort  auch  der  oben 
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in  Fiff.  168  abgebfldete  F.  mit  der  Inschrift 
CQCAiC;  endlich  eine  Inschrift  in  der  Krypta 
des  hi.  Cornelius  in  S.  Callisto,  welche  de 
Rossi  (a.  a.  0.  53)  IXQTC  AAIO&opcov  acDx^p 
(der  F.,  der  SchiffbrUchigen  Better)  erganzt. 
Diese  Griinde  sprechen  f&r  die  Annahme, 
dass  in  dem  Ichthys  die  Eigenschaft  Christi 
als  Erloser  die  erste  Bedeutung  war  und 
dass  der  Gebrauch  dieses  Symbols  mit  dem 
symbolischen  Dolphin  begann  und  allmahlig 
auf  den  Fisch  yerallgemeinert  wurde,  seit 
man  in  den  Buchstaben  des  griechischen 
Namens  IX6YC  die  Anfangsbuchstaben  Yon 
'lT)aouc  XpioT^c  Oeou  ut6c  acorr^p  erkannt 
hatte. 

So  geistreich  diese  Hypothese  ist,  so  hat 
die  genauere  Erkenntniss  der  Chronologie 
der  alten  Denkmaler  deren  Unhaltbarkeit 
klar  bewiesen.  In  den  altesten  Gangen  des 
Coemeterium  s.  Priscillae,  welches  im  ersten 
Jahrh.  der  romischen  Kirche  entstand,  fin- 
det  sich  von  Symbolen  nur  der  Anker,  in 
der  ersten  Erweiterung,  wol  aus  dem  2.  Jahrh., 
daneben  der  F. ,  aber  nie  in  Form  eines 
Delphins.  Dieselbe  Thatsache  wiederholt 
sich  in  den  Krypton  der  Lucina,  wo  aus 
dem  2.  Jahrh.  der  F.,  welcher  die  Elemente 
der  hi.  Eucharistie,  Brod  und  Wein,  auf 
dem  Riicken  tragt,  gemalt  ist;  Yon  dem 
Delphin  erblickt  man  auch  hier  noch  koine 
Spur.  In  den  anstossenden  altesten  Gangen 
Yon  S.  Callisto  zeigen  die  bedeutungsYoUen 
Gemalde  der  Sacramentskapellen  aus  der  er- 
sten Halfte  des  3.  Jahrh.  den  Ichthys  stets 
in  Fischgestalt ;  der  Delphin  findet  sich  nur 
in  den  Ecken  als  Ornament.  In  den  dor- 
tigen  Grabsteinen  erscheint  der  Delphin 
auch  erst  in  der  zweiten  Halfte  des  3.  Jahrh. 
Gleiches  findet  sich  in  den  ttbrigen  rdmi- 
schen  Ooemeterien  und  in  Gallien  {Le  Blant 
Inscript.  I,  p.  XII,  XLIV;  U  269,  305, 
497,  498).  Jedenfalls  kommt  in  alteren  Mo- 
numenten  der  Delphin  so  selten  Yor,  dass 
man  sieht,  wie  nicht  Yon  ihm  das  Ichthys- 
symbol  entnommen  wurde,  dieses  Yielmehr 
christlichen  Ursprung  hatte,  und  man  den 
Delphin  als  Art  eines  Fisches  in  den  Dar- 
stellungen  wahlte.  Vielleicht  wurde  auf 
Siegelringen  der  um  den  Dreizack  gewun- 
dene  Delphin  zuerst  in  den  Kreis  der  christ- 
lichen Symbolik  eingefQhrt,  indem  man  nach 
dem  bekannten  Ausspruch  des  Clemens  von 
Alexandrien  (Paedag.  Ill  11)  hierzu  Dar- 
stellungen  wahlte,  welche  auch  die  Heiden 
hierfiir  gebrauchten. 

Fragen  wir  nach  der  Bedeutung  dieses 
Symbols,  so  geben  uns  sowol  die  Denkma- 
ler, als  die  hi.  Yater  und  andere  Schrift- 
steller  darauf  die  deutlichste  Antwort. 

I.  Wenn  Clemens  von  Alexandrien  den 
F.  bereits  als  christliches  Symbol  auf  den 
Siegelringen  empfiehlt  (oiljk  (jtppcqfT&c  V^^ 
SoTCDv  iceXetokc  r^  t^^Jjc  ^  vaoc  o6pto8p0|wu<jot, 


Paedag.  Ill  11),  so  giebt  uns  sein  Schuler 
Origenes  den  Grund  an:  Xptoxic  6  Tpoicix&c 
XfiYiSjtevoc  ExOuc  (in  Matth.  t.  m  584,  ed. 
BB.).  Ebenso  sagt  Melito  (Olavis  s.  y.  Pis- 
cis,  Spicil.  Sol.  n  173):  piscis,  Christus; 
und  TertuUian  (De  bapt.  1):  nos  piscicoli 
secundum  ^x^v  nostrum  lesum  Christum 
in  aqua  nascimur  nee  alitor  quam  in  aqua 
permanendo  salyi  sumus.  ijn  Ende  des 
2.  odor  im  Anfang  des  3.  Jahrh.  finden  wir 
auch  schon  die  Deutung  des  Wortes  IX9TC 
als  die  Anfangsbuchstaben  Yon  IHCOTC 
XPETOS  eEOr  TIO2  IQTHP  enthaltend, 
bezeugt;  in  den  sibyUinischen  Biichem  VIII 
217  ff.  findet  sich  ein  Akrostichon ,  dessen 
Anfangsbuchstaben  die  Worte  IH20  nS  XPEI- 
2X02  BEOr  YI02  2QTHP  2TAYP02  bUden. 
Wann  und  wo  diese  Deutung  des  Wortes 
ix^i  entstanden,  entzieht  sich  unserer  Kennt- 
niss.  Pitra  (De  pisce  symbohco,  im  Spicil. 
Solesm.  in  524)  Yormuthet  Alexandrien  als 
Entstehungsort,  wo  die  christliche  G^meinde 
sich  besonders  aus  Juden  bildete,  denen 
solche  Deutungen  aus  alter  Gewohnheit  ge- 
laufig  waren.  Jedenfalls  ist  die  Deutung  des 
Fisches  als  Symbol  Christi  alter  als  jener 
Theil  der  sibyUinischen  BQcher,  da  wir  die- 
ses Symbol  bereits  auf  Denkmalem  aus  dem 
1.  Oder  dem  Anfang  des  2.  Jahrh.  erblicken; 
so  auf  Grabsteinen  des  Coemeterium  s.  Pris- 
cillae  aus  jener  Zeit  (de  Rossi  Bull.  1870, 
56  f.)  und  in  dem  oben  erwahnten  Gemalde 
aus  dem  Coemeterium  s.  Domitillae.  Ein 
Zusammenhang  dieses  christlichen  Symbols 
mit  den  F.-AUegorien  der  heidnischen  Welt 
und  bei  den  Juden  ist,  wie  Pitra  in  seiner 
Abhandlung  De  pisce  allegorico  (Spic.  SoL 
in  500  sqq.)  mit  grosser  Gelehrsamkeit 
nachgewiesen  hat,  nicht  Yorhanden.  Wir 
haben  es  hier  mit  einem  tiefsinnigen  Sym- 
bol christUchen  Ursprungs  zu  thun,  welches 
seinen  tiefsten  Grund  wol  nicht  in  der  Deu- 
tung der  Buchstaben  des  Wortes  ^x^c,  son- 
dem  in  der  bedeutungSYollen  Beziehung 
hat,  in  welcher  nach  der  ^bereinstimmen- 
den  Erklarung  der  hi.  Vater  der  F.  in  den 
OYangelischen  Erzahlungen  (Luc.  24,  42; 
Joh.  6,  11;  21,  8—13  und  Matth.  14,  19) 
zu  dem  leidenden  und  dem  eucharistischen 
Erloser  steht.  Wie  jenes  Akrostichon  der 
sibyUinischen  Bflcher  zeigt,  lebte  aber  auch 
friih  schon  in  dem  Bewusstsein  der  Gl&n- 
bigen,  was  Yon  den  Yatem  zuerst  Opiatus 
von  MUeve  am  Ende  des  4.  Jahrh.  aus- 
sprach:  piscis  nomen  secundum  appellatio- 
nem  graecam  in  uno  nomine  per  singulas 
litteras  turbam  sanctorum  nominum  continet, 
IX6T2,  quod  est  latinum  lesus  Christus, 
Dei  Filius  Salyator  (De  schism.  Donat.  HI  2). 
Aehnlich  der  hi.  Augustintis  (De  ciY.  Dei 
XVIII  23):  horum  autem  graecorum  quin- 
que  Yorborum.  quae  sunt  'Itjuouc  Xpurric 
©eou  T!6c  2(DTr)p  (quod  est  latino  lesus  Chri- 
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Flf.  171.    Rinr  (nMh  de 
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[  Ball.  1878,  pL 
IV_V). 


stos  Dei  Filius  Salyator),  si  primas  litteras 
iongas,  erit  ^x^c,  id  est  piscis,  in  quo  no- 
mine mystice  intelligitur  Christus.  So  war 
der  Name  oder  das  Bild  des  Fisches  ein 
Bekenntniss  des  Glaubens  an  den  gottlichen 
Erloser  und  ein  Ausdruck  der  Hoffnung  auf 
die  Errettimg  durch  ihn:  so  auf  Ringen 
(s.  unsere  Fig.  171), 
in  den  Enkolpien,  auf 
den  Grabsteinen. 

Wenn  der  F.  mit 
anderen  Symbolen  ver- 
bunden  erscheint,  was 
in  der  Regel  der  Fall 
ist,  so  ist  moistens 
diese  Yerbindung  bedeutungsToU. 

1)  Am  haufigsten  und  auf  den  Ringen  und 
geschnittenen  Steinen  fast  ausnahmslos  ist 
der  F.  mit  dem  Anker  verbunden;  so  auf 
einem  beiderseits  geschnittenen  Opal  (Vet- 
tori  Nummus  aer.  92;  s.  oben  Fig.  165  S. 
517)  und  auf  einem  rothen  Jaspis  in  der  Gem- 
mensammlungdes  k.  Antiquariums  zu  Berlin 
(Kl.  IX  129;  vgl.  Becker  82, 
n.  14;  8.  unsere  Fig.  172).  Da 
der  Anker  (s.  d.  A.)  nach  dem 
Yorgange  des  Apostels  Paulus 
(Hebr.  6,  19)  Yon  den  alten 
Yatem  vor  Allem  als  Sinnbild 
der  Hoffnung  gedeutet  wird, 
so  drUckt  diese  Yerbindung 
rt '  a^  J»»P*«  dasselbe  aus ,  wie  die  haufig 
Antiqaaria!^.  vorkommoude  Inschrift:  spes 
in  Ohristo,  spes  in  Deo,  spes 
in  Deo  Christo.  Wo 
der  Anker  an  3einem 
obem  Ende  kreuzfor- 
mig  gebildet  ist,  wird 
dadurch  in  noch  aus- 
drucksvollerer  Weise 
der  Ereuzestod  des  Er- 
losers  als  Grund  der 
christlichen  Hoffnung 
bezeichnet.  Als  Sinn- 
bild des  Ereuzestodes  unseres  gottlichen 
Ichthys  ist  auch  der  der  heidnischen  Eunst 
entlehnte,  um  den  Dreizack  geschlungene 
Dolphin  zu  betrachten,  wo  er  nicht  als 
blesses  Ornament,  sondem,  wie  auf  dem 
Grabstein  der  Lollia  in  S.  Lucina  (de  Rossi 
R.  S.  I  344;  II  317)  in  der  Weise  der 
christlichen  Symbole  angebracht  ist.  War 
ja  doch,  wie  die  Stelle  aus  den  sibyllini- 
schen  BUchem  zeigt,  den  alten  Christen  das 
Fischsymbol  ohnehin  eine  Erinnerung  an 
das  Ereuz,  wie  auch  die  Yater  den  gebra- 
tenen  F.,  welchen  die  Jiinger  dem  Herm 
nach  der  Auferstehung  reichten,  und  dessen 
Reste  er  ihnen  zur  Speise  gab  (Luc.  24, 
42  f.)  als  ein  Bild  des  leidenden  Erlosers 
auffassen :  piscis  assus  Christus  passus  (Aug, 
Tract.  123  in  loan.),  welcher  quasi  tribula- 
tione  assatur  tempore  passionis  suae  (Greg, 


Yon  einar  Orftb- 


tohri 
▲oU  ■.  Yiotorini  111). 


M.  Hom.  in  Ey.  Hb.  U  24).  Haufig  er- 
scheinen,  namentlich  auf  geschnittenen  Stei- 
nen, zwei  gleich  grosse  Fische  neben  dem 
Anker.  So  auf  dem  oben  erwahnten  Cameol 
des  2.  Jahrh.  im  Eircher^schen  Museum  zu 
Rom,  dessen  sechsmal  Yergrosserte  Abbildung 
wir  hier  (nach  Garrucci  CiY.  catt.  1857,  in 
besonderm  Abdruck)  in  Fig.  174  geben  (Ygl. 


lif .  174.    Oftrneol  de*  Maieo  KlroherUno. 

Becker  91,  n.  57).  Lupi  (Epit.  Soy.  M.  64) 
halt  solche  Steine  fiir  Hocnzeitsandenken 
und  deutet  die  Fische  auf  die  beiden  Ehe- 
leute,  das  Ankerkreuz  auf  ihr  sacramentum 
magnum  in  Christo  (Ephes.  5,  32);  Pitra 
(Spic.  Solesm.  I  559)  erblickt  darin  eine 
Hmweisung  auf  die  doppelte  Natur  Christi 
oder  seine  YerkiLndigung  im  A.  und  N. 
Test.:  wahrscheinlich  ist  aber  diese  Yer- 
doppelung  mit  de  Rossi  (Spic.  Solesm.  UI 
562)  nur  aus  dem  Streben  des  EUnstlers 
nach  symmetrischer  Anordnung  zu  erklaren, 
wenigstens  wo  eine  Deutung  der  Fische  auf 
die  Glaubigen  ausgeschlossen  und  nicht  Yiel- 
mehr  durch  andere  Anzeichen  gerechtfertigt 
ist.  Yielleicht  war  auch  diese  Verdoppelung, 
wie  sie  sich  aus  GriLnden  der  Symmetrie 
auch  sonst  in  der  altchristlichen  Eunst  fin- 
det,  hier  dadurch  besonders  nahegelegt,  weil 
die  beiden  Fische  bei  der  BrodYermehrung 
(Matth.  14,  19)  Yon  den  Yatem  ebenfalls 
als  Sinnbild  Christi  aufgefasst  werden  (Aug, 
De  diY.  quaest.  XXI  1,  2). 

2)  F.  und  Taube.  Die  Taube  ist  ein 
Sinnbild  der  dahingeschiedenen  Seele ;  tragt 
sie  den  Oelzweig,  so  ist  dies  Symbol  gleich- 
bedeutend  mit  der  Acclamation:  Spiritus 
tuus  in  pace ;  wo  der  F.  hinzutritt,  erganzt 
sich  dieselbe  durch  den  Zusatz :  et  in  Chri- 
sto. Fehlt  der  Oelzweig,  so  ist  die  Deu- 
tung :  spiritus  tuus  in  Christo  (s.  Pig.  175). 

3)  F.  (oder  Delphin),  ein  Schiff  tra- 
gend,  findet  sich  auf  einem  Grabstein  aus 
den  romischen  Eatakomben,  jetzt  zu  Anagni 
(de  Rossi  Index  n.  32),  iiuf  einem  Ame- 
thyste  des  Museums  Escalopier  (Ferret  lY, 
pi.  16,  89),  auf  einer  Yon  Ficoroni  (Gem- 
mae litt.  tab.  XI  8)  und  auf  der  Yon  Ak- 
ander  (Noy.  eccl.  ref.  symb.,  Romae  1626) 
Yeroffentlichten  und  commentirten  Gemme 
(s.  oben).    Der  Sinn  ist  klar:   es  ist  der 
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gottliche  Erloser,  welcher  die  Eirche  auf- 
rechterhalt  und  durch  die  Stiirme  dieser 
Welfc  hindurchtragt.  In  denselben  Ideen- 
kreis  gehort  ein  Elfenbeinrelief  im  yatica- 
nischen  Museum  und  ein  geschnittener  Jas- 
pis,  friiher  im  Museum  Borgia  (de  Boast 
Spieil.  Solesm.  in  563),  in  welchem  dem 
Bilde  des  Schiffes  das  Wort  IXGYC  beige- 
schrieben  ist. 

4)  F.  und  Brod  in  Verbindung  ge- 
bracht,  findet  sich  theils  mit  offenbarer  ffin- 
weisung  auf  bib- 
lische  Erzahlun- 
gen,  theils  ohne 
solche.  Erstere 
sind  die  zahlrei- 
cheren ;  sie  be- 
ziehen  sich  a)  auf 
die  wunderbaren 
Brodvermehrun- 
gen  (Job.  6,  1  bis 
15;  Matth.  U, 
19—21;  15, 32  bis 
38);  soder  Grab- 
stein  des  2ovTp6- 
<piov  (s.  Fig.  176), 
eine  Marmorplatte  bei  Ferret  (V,  pi.  XLVII 
18;  8.  Fig.  177)  und  in  mehreren  der  oben 


Fig.  177.    lUrmorplAtte  (noch  Per  ret). 

erwShnten  Gemalde  im  Coemeterium  s.  Cal- 
listi;  b)  auf  das  Mahl  der  sieben  Jtoger 
nach  der  Auferstehung  (Job.  21,  1—13)  im 


Tig.  178.    FMeoo  ftvt  8.  Oallltio. 


Coemeterium  s.  Callisti  unter  Beifngong  der 
E5rbe  der  Brodiyermehrung  (s.  Fig.  178). 
Schon  die  Weise  der  Darstellungen  zeigt, 
dass  die  Absioht  des  EUnstlers  nicht  auf 
eine  historische  Darstellung  der  biblischen 
Ereignisse  ging,  sondem  dass  er  die  Be- 
ziehung  auf  letztere  zum  symboliscben  Aus- 
druck  einer  christlichen  Glaubenslehre  wahlte. 
Welches  diese  Wahrheit  ist,  zeigen  uns  die 
hi.  Vater,  welche  in  jenem  biblischen  Er- 
eignisse ein  Bild  der  hi.  Eucharistie  finden. 
So  sagt  HUarius 
Pict.  Ton  den  Fi- 
schen    bd     der- 

Brodvermeh- 
rung:  duo  pisoes 
turbis  daiitur : 
nondum  enim  con- 
cessum  apostolis 
erat  ad  Titae  ae- 
temae  dbum  coe- 
lestem  panem  per- 
ficere  ac  mini- 
strare  (In  Matth. 
14;  ygl.  August 
Serm.  CLXm  in 
patr.  I  363;  Atnbros.  De 
Von  dem  F.  bei  dem 
Mahle  der  sieben  Jiinger  nach  der  Auf- 
erstehung sagt  Melito  (Spieil.  Solesm.  11 
173):  piscis  in  mensa  cum  favo  mollis 
positus,  Christus.  Prosper.  AquU,  (oder 
vielmehr  Anonym.  Afric.  in  Op.  De  pro- 
missis  et  praedic.  Dei  U  30)  nennt  Christus, 
mit  Bezugnahme  auf  den  F.  des  Tobias, 
den  F.,  qui  satiavit  ex  se  ipso  in  littore 
discipulos  et  toti  se  obtulit  mundo  ly^ 
.  .  .  cuius  ex  interioribus  remediis  quotidie 
illuminamur  et  pascimur.  August  (Tract 
123  in  loan.)  schreibt:  fecit  prandium  Do- 
minus  illis  septem  discipulis,  de  pisce  scili- 
cet, quem  prunis  superpositum  viderant,  et 
de  pane.  Piscis  assus  Christus  est;  ipse 
est  et  panis,  qui  de  coelo  descendit.  Huic 
incorporatur  Ecclesia  ad  participandam  bea- 
titudmem  sempitemam  .  .  .  ut  omnes,  qui 
banc  spem  gerimus  tanto  sacramento  nos 
communicare  possimus  et  eidem  beatitudini 
sociare.  In  oiesen  Bildem  haben  wir  so- 
mit  eine  symbolische  Darstellung  des  eucha- 
ristischen  Mahles,  des  Tisches  des  Herm, 
wie  schon  der  Apostel  ihn  nennt  (I  Eor. 
10,  21),  Yor  uns,  an  welchem  der  in  d^ 


Orabetein  in  Modena. 


Mai  Nov.  bibl 
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hi.  Taufe  wiedergeborene  Glaubige  den  gott- 
lichen  Erloser  (panis  ipse  verus  et  aquae 
yivae  piscis  Christus;  Paulin,  Ep.  8)  em- 
pfangt,  zum  Troste  und  zur  Starkung  in 
dieser  irdischen  Pilgerscbaft  and  zum  Unter- 
pfande  des  ewigen  Lebens. 

Dieselbe  eucharistische  Bedeutung  haben 
andere  Darstellungen ,  in  welchen  F.  und 
Brod  ohne  unmittelbare  Hinweisung  auf 
jene  Wunder  erscheinen:  a)  der  F.  in  S. 
Lucina,  welcher  das  Eorbchen  mit  Brod 
und  Wein  tragt  (s.  oben  und  unsere  Fig. 
142  S.  437),  ein  Bild,  welches  seine  Er- 
klarung  in  dem  Worte  des  hi.  Hieronymus 
(Ep,  ad  Rustic^n.  20)  findet:  nihil  illo  di- 
tius,  qui  corpus  Domini  in  canistro  yimi- 
neo  et  sanguinem  portat  in  vitro.  Femer 
in  S.  Callisto  der  Dreifuss  mit  dem  F.  und 
mit  dem  Brode,  neben  welchem  an  der 
einen  Seite  ein  mit  dem  Pallium  bekleideter 
Maim,  welcher  die  Hande  segnend  tlber  den 
Tisch  ausbreitet,  an  der  andem  Seite  eine 
Orante  steht  (s.  Fig.  179).    Mit  Recht  er- 


Fig.  179.    Wandgem&lde  m  8.  Calliito. 

klart  de  Rossi  (Spicil.  Sol.  567)  dieses  Ge- 
malde  als  eine  Darstellung  der  Consecra- 
tion, der  Wandlung  des  Brodes  in  den  gott- 
lichen  ?x^c  (die  von  Schtdtze  Arch.  Stud. 
86  ff.  gegen  diese  von  ihm  selbst  als  iiberein- 
stimmend  erklarte  Ansicht  geltend  gemach- 
ten  Griinde  wurden  von  Kratis  in  der  Litte- 
rarischen  Rundschau  1881,  Sp.  48  widerlegt). 
In  eucharistischer  Bedeutung  erscheint  der 
F.  wol  auch  auf  einem  Gemalde  einer  1864 
entdeckten  alexandrinischen  Eatakombe  (s. 
unsere  Abb.  Fig.  147  S.  439).  In  der  Mitte 
erscheint  Christus,  neben  ihm  Petrus  und 
Andreas,  letzterer  eine  Schflssel  mit  zwei 
Fischen  haltend,  vor  ihm  mehrere  K6rbe 
mit  Brod.  Neben  Petrus  erblickt  man  die 
Hochzeit  zu  Eana,  das  Bild  der  Yerwand- 
lung  des  Weines  in  das  Blut  Christi,  neben 
Andreas  ein  Gastmahl  mit  der  Ueberschrift : 
TAC  EYAOnAC  TOT  XP  EceiONTEC  (e6- 
Xo')f(a  =  hi.  Communion;  vgl.  I  Kor.  10,  16). 
Wahrend  in  den  Gemalden  der  Dreifuss  mit 
dem  Ichthys  und  dem  Brode,  sei  es  von  den 


Brodkorben  umgeben,  sei  es  zwischen  dem 
Priester  und  der  Orans,  die  eucharistische 
Bedeutung  in  ihrer  hochsten  Entwicklung 
darstellt,  ist  sie,  wo  das  Mahl  der  sieben 
Jiinger  oder,  wie  in  dem  vorgenannten  ale- 
xandrinischen Gemalde  des  4.  Jahrh.,  die 
Speisung  mit  den  wunderbar  vermehrten  Bro- 
den  una  Fischen  dargestellt  ist,  mit  diesen 
auf  das  allerheiligste  Sacrament  beziiglichen 
evangelischen  Ereignissen  in  Yerbindung  ge- 
bracht.  In  einer  dritten  Klasse  von  Bildem 
ist  nicht  der  Ichthys  und  das  Brod  der  Haupt- 
gegenstand  der  Darstellung,  wenn  auch  we- 
sentlich  zu  derselben  gehorend.  Es  sind 
dies  Gastmahler,  wo  unterschiedslos  Manner 
und  Frauen  und  in  willkurlicher  Zahl  er- 
scheinen (s.  d.  A.  Mahle).  Fruher  als  Dar- 
stellung der  Agapen  angesehen,  werden  sie 
jetzt  aUgemein  als  bildlicher  Ausdruck  der 
ewigen  Seligkeit  betrachtet,  deren  Unter- 
pfand  der  Empfang  der  hi.  Eucharistie  in 
diesem  Leben  ist ;  denn  ,wer  dies  Brod  isst, 
wird  leben  in  Ewigkeit'  (Joh.  6,  59).  Hier 
erscheint  also  auch  der  Ichthys  in  eucha- 
ristischer Bedeutung  als  Symbol  der  gott- 
lichen  Speise,  welche  die  Glaubigen  zur 
ewigen  Seligkeit  und  zur  glorreichen  Auf- 
erstehung  bereitet  (de  Rossi  Spicil.  Solesm. 
m  568;  Bull.  1865,  45  f.).  In  diese  letztere 
Elasse  gehort  auch  wol  das  eben  erwahnte 
alteste  Gemalde  mit  dem  Ichthys  aus  dem 
Coemeterium  s.  Domitillae;  es  stammt  aus 
dem  2.,  vielleicht  aus  dem  1.  Jahrh.  (Fig. 
142).  Zu  den  Denkmalem  des  eucharisti- 
schen  Ichthys  gehort  auch  die  oben  erw&hnte 
Bronzelampe  aus  Porto,  in  welcher  der  Dol- 
phin mit  dem  Brode  des  Lebens  als  Gegensatz 
zu  dem  Drachen  mit  dem  Apfel  erscheint, 
so  wie  der  Grabstein  des  Syntrophion  (s. 
oben) ,  wenn  wir  die  beiden  Fische  auf  Chri- 
stus, der  das  Brod  des  Lebens  uns  reicht, 
und  nicht  auf  die  pisciculi  deuten  woUen, 
welche  durch  dessen  Genuss  zu  der  ewigen 
Seligkeit  und  der  glorreichen  Auferstehung 
gelangen.  Yielleicht  haben  auch  die  Fische 
auf  dem  jetzt  im  britischen  Museum  befind- 
lichen  Glasgefasse  der  Sammlung  Disch  mit 
der  Inschrift  DIE  ZHCAlC  AEI  EN  AFA- 
60IC  eine  eucharistische  Bedeutung.  (Ueber 
ein  Glasgefass  mit  fast  identischer  Inschrift 
—  ,acclamazione  forse  eucaristica^  —  vgl. 
de  Rossi  Bull.  1873,  20.) 

Diese  eucharistische  Bedeutung  des  Fi- 
sches  findet  sich,  wie  in  den  Yatem,  so 
auch  in  den  Inschriften  bezeugt.  In  der 
Grabschrift,  welche  Albercius,  Bischof  von 
Hierapolis  (2.  Jahrh.)  sich  verfasste,  heisst 
es  (v.  11—19): 

riavrac  8i?l  ?<o»ev 

'lEo^ov  [iptot]  (JuvojxTjTuplac.  IIwtic  8^  irpo^Te 
Kal   Tcapedrjxe   xpo^i^v,    ?^&uv    [6i   H-t^c]    dmh 

nafifieYedY),  xa&ap^v,  8v  iSpdtEaxo  irap&lvoc  i^' 
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Fisch. 


OTvov   ^prjoT^v  ijotysa   xlpajfia  8i5oo(ja   fut' 

fipTOO 


Tau&'  6  vocov  eS^aiTO  6ir^p  (i^u  irac  6  9uvcpd6c 
(Alle  aus  dem  Orient  hatte  ich  gleichge- 
sinnt  im  Gottesdienst.  Denn  der  Glaube 
brachte  henror  und  setzte  jedem  Einzelnen 
Speise  dar,  den  F.  aus  einer  Quelle,  den 
iibergrossen,  makellosen,  den  die  unbefleckte 
Jungfrau  ergriffen  und  ihren  Freunden  ganz 
zum  Essen  hingegeben ;  sie  hat  auch  guten 
gemischten  Wein  und  reicht  ihn  mit  dem 
Brode  dar  .  . .  Dies  yerstehend  moge  Jeder, 
der  mit  mir  iibereinstimmt,  ffir  mich  beten.) 
Die  ganze  Grabschrift  findet  sich  abgedruckt 
in  Spicil.  Solesm.  IH  533. 

Noch  ausdrQcklicher  als  dies  Zeugniss 
aus  dem  Orient  redet  die  Grabschrift  des 
Pectorius,  welche  am  24.  Juni  1839  auf  dem 
Kirchhofe  S.  Pierre  d'Estrier  bei  Autun  auf- 
gefunden  wurde  und  bald  die  Aufmerksam- 
keiir  der  Gelehrten  aller  Lander  auf  sich 
zog  (herausgegeben  mit  Angabe  der  Litte- 
ratur  in  Spic.  Solesm.  I  554  flf.;  Kraus  R. 
S.  249;  Becker  1.  c.  33;  Lenormant  bei 
Cahter  M61.  d'Arch.  Ill  156,  IV  118;  Le 
Blant  Inscr.  chr^t.  de  la  Gaule  I  9  f. ;  Wise- 
man  Essays  III  281,  deutsche  Ausg.,  Rgsb. 
in  250;  Franz  Christl.  Denkm.  v.  Autun, 
Berl.  1841;  Nolte  et  Rossignol  Rev.  arch. 
XITT  505;  Kirchhoff  Corp.  Inscr.  gr.  n. 
9890).  Ohne  uns  auf  die  verschiedenen 
Hjpothesen  zur  Erganzung  der  (nachstehend 
eingeklammerten)  fehlenden  Worte  einzu- 
lassen,  geben  wir  den  Text  mit  der  Inter- 
lineariibersetzung.  Der  Leser  wird  leicht 
bemerken,  dass  der  IX6T2  sich  akrostichisch 
in  den  ftlnf  ersten  Yersen  findet : 

'\y%\}Oi  o[6p«v{ou  Oe]rov  y^vos,  f^opi  aefxvqj 
Ichthys   des  himmlischen  gdttlich  Geschlecht, 

das  Herz  rein 
Xp^cfe  Xapu»[v  Ctt>7j]v  oftpporov  iv  Ppox^oi; 
Bewahr,  nachdem  du  empfangen  unter  Sterb- 

lichen  das  unsterbliche  Leben 

Yon    Gott   herstrdmender  Wasser.    8o    labe, 
o  Freund,  deine  Seele 

An  dem   stets  fliessenden  Wasser  der  Reich- 

thum  schenkenden  Weisheit. 
Stt>T7^poc  8'  dty^tov  iLriKirfiia  Xct(xpav[e  ppuiatv] 
Des  Heilands  der  Heiligen  sQsse  Speise   em- 

pfange. 
'Eadte  7:iv[fiiu)]v  (oder:  7ttv[£,  Xd^tov])  ^xM^"^ 

E^cuv  TcoiXo^fjiatc. 
Geniesse  hungernd  [oder :  iss,  trinke,  nachdem 

du  ibn  genommen]  den  Ichthys,  den  da 

hJiltst  in  den  HJinden. 
'xC^]  XC^P*^"^]  f*  ^P^  XtXa(t|>  JiaTTOTtt  au»T[ep] 
O  Ichthys,  begnadige  mich,   ich  sehne  mich, 

mein  Herr  und  Erldser. 
E^  etBo[i  |xi^]tt)p.  a4  XiTdlCop.[e],  cpdic  tA  Oavdvrwv, 
Dass  wol  ich   erblicke,  fleh*,   o  Mutter,   ich 

dich  an,  das  Llcht  der  Todten. 


AaxavS[eie  7cd]Tep,  T<2)p.({)  xe[xa]pt9pivc  %m}l^ 
Aschandios,  o  Yater,  du  Theuerster  meinem 

GemQte. 
2v>v  fx[rjTpl  yXuxepj  auv  t*  o{xe{o]i9iv  i{iiol9tv, 
Sammt  der  besten  Matter  und  meinen  Brlideni 
*I[xiH)oc  cipf^vT)  ato]  fjLvi^Jco  TlexTopfoco. 
Bei  des  Ichthys  Mahle  gedenke  des  Pectorius. 

11.  Der  F.  ist  femer  Symbol  der 
Glaubigen.  Melito  schreibt  Pisces  2. 
Sancti  mit  Bezugnahme  auf  Joh.  21,  11; 
Tertullian^)e  bapt.  1) :  nos  pisciculi  secan- 
dum  IX6TN  nostrum  lesum  Christum  in 
aqua  nascimur,  nee  alitor  quam  in  aqna 
permanendo  salri  sumus.  Fiir  den  Orient 
bezeugt  Clemens  Alex,  in  dem  Hymnus  anf 
Christus  (am  Ende  des  Pdedag.)  dieselbe 
Auffassung : 

AXtcu  fjLcp^tt>v 
Tu)v  ao>Copivtt>v 

KufiaTOC  i^^OpoO 
rXuxcpf  C«>TQ  ^Xec^Cwv. 

(Fischer  der  Menschen,  der  geretteten,  der 
du  aus  dem  Meere  der  Bosheit,  aus  den 
feindlichen  Fluthen  die  heiligen  Fische  zu 
siissem  Leben  fangst.)  Als  Sinnbild  der 
Glaubigen  erscheint  der  F.  auch  dem  Ver- 
fasser  der  Grabschrift  von  Autun,  wenn  er 
fast  mit  Uebersetzung  der  Worte  Tertulhans 
die  pisciculi  secundum  IX9TN  n.  L  C.  des 
himmlischen  Ichthys  gottliches  Geschlecht 
nennt.  Diesen  Zeuniissen  gegenuber  ist 
die  ganz  alleinstehende  Ansicht  von  SckuUze 
(Archaol.  Stud.  41  ff.),  in  den  drei  ersten 
Jahrhunderten  habe  man  den  F.  nur  auf 
Christus  gedeutet,  durchaus  zu  yerwerfen, 
und  seine  Meinung,  die  Deutung  anf  die 
Glaubigen  sei  eine  spatere  Degradation  die- 
ses Symbols,  ist  um  so  unbegreiflieher,  da 
ja  schon  in  den  Worten  Christi,  der  die 
Apostel  als  Menschenfischer  bezeichnet,  die- 
ser  Symbolismus  ausgesprochen  war. 

Was  die  Denkmaler  betrifft,  so  haben 
wir  bereits  oben  bemerkt,  dass  eine  blosse 
Yerdoppelung  der  Fische  kein  hinreichen- 
der  Grund  ist,  diese  als  Sinnbild  der  Glau- 
bigen zu  fassen,  wahrend  es  anderseits  auch 
zu  weit  gehen  w&rde,  wollte  man  diese  Er- 
klarung  bei  denselben  stets  ausschliessen 
(Becker  a.  a.  0.  68  u.  87).  Dagegen  er- 
scheint diese  Deutung  jedenfalls  begr&sdet, 
wo  der  eine  Fisch  viel  kleiner  als  der  an- 
dere  erscheint,  wie  auf  dem  Ringe  des  Bi- 
schofs  Ademar  yon  Angoul^me  (de  Rossi 
Bull.  1870,  tav.  lY  6)  und  auf  einer  ebend. 
n.  10  nach  Costadoni  reproducirten  Gemme. 
Ueber  den  christlichen  Ursprung,  welchen 
SchtUtze  (a.  a.  0.  42)  bezweifelt,  s.  de  Rossi 
Bull.  1870,  62  ff.;  ebendaselbst  ist  bereits 
der  Einwurf  Schnitzels,  der  grdssere  F.  s^ 
stachelig  und  konne  darum  nicht  auf  Chri- 
stus gedeutet  werden,  widerlegt.    Sinnbild 
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der  Glaubigen  ist  auch  wol  der  kleinere 
Fisch  auf  dem  in  Fig.  174  abgebildeten 
Cameol  des  Kircher'schen  Museums.    Bei- 
zuf&gen  ist,  dass  in  dem  Ealk  eines  Locu- 
luB  sich  ein  Delphin  dargestellt  findet,  wel- 
chep  eine  kleine  Schlange  verschlingt ;  viel- 
leicht  die  einzige  Darstellung  dieser  Art  in 
den  Eatakomben  des  Ichthys-Christus  als 
Siegers  iiber  den  durch  die  Schlange  sym- 
bol^irten    Satan.     Eine  Zeicbnung    dieser 
symbolischen  Gruppe  wurde  in  der  Sitzung 
Tom  2.  Marz  1879  der  Soc.  dei  cultori  della 
crist.  archeol.  in  Roma  Yorgelegt  (de  Rossi 
Bull.  1880,  95).    In  gleicher  Weise  deutet 
PUra  Spic.  Sol.  Ill  578  die  Fische  auf  dem 
Ringe  des  Bischofs  Ar- 
nulf  von  Metz   (s.  Fig, 
180);    ebenso    Mariigny 
s.  T.  Anneau  Episcopal, 
welcher  darin  den  Bischof 
als  Mensciienfischer  cha- 
"'irnlS-fT^Mau.*-  rakterisirt  findet.     Diese 
Erklarung    scheint    uns 
wahrscheinlicher  als    diejenige  Beckers  a. 
a.  O.  92,  welcher  darin  eine  Erinnerung 
an    das    Gleichniss    Matth.    13,   47    sieht. 
Noch  unzweifelhafter  sind  die   Glaubigen 
durch  die  Fische  symbolisirt  auf  den  oben 
erwahnten  Glasgefassen ,  welche  mit  ver- 
schiedenen   Reihen    yon    Fischen    in   Re- 
liefdarstellungen  umgeben  sind.    Das  Meer 
ist  bekanntUch  eine  Allegoric  der  Welt  und 
des  Taufwassers,  der  aqua,  in  welcher  nach 
Tertullian  nos  pisciculi  .  . .  nascimur  neque 
aliter  quam  in  aqua  permanendo  saJri  su- 
mus  {de  Rossi  Bull.  1873,  143 ;  WUmowsky 
Archaol.  Funde  38).   Als  Sinnbild  der  Glau- 
bigen miissen  wir  auch  die  Fische  in  dem 
ol^n  erwahnten  Taufgefass  aus  Bronze  und 
in  dem  Schmuck  der  Baptisterien ,  deren 
Brunnen  von  demselben  Symbolismus  den 
Namen    Piscina    fUhrte,    betrachten,    und 
finden  hier  wol  das  letzte  Ausklingen  die- 
ses Symbols.    In  anderen  Denkmalem  des 
6.  Jahrh.,  wie  auf  den  Ambonen  der  Ka- 
thedrale  und  der  Kirche  S.  Giovanni  e  Paolo 
zu  Ravenna,  sind  die  Fische  wol  nur  mehr 
zu    decorativen    Zwecken    angebracht.    — 
Ueber    die  •hierher  gehorigen    Denkmaler 
mit  der  Darstellung  des  Fischfangs  s.  diesen 
Artikel. 

III.  Der  F.  erscheint  auf  Grund  biblischer 
Ankniipfungspunkte  auch  schon  in  den  er- 
sten  christlichen  Jahrhunderten  als  Sym- 
bol des  Teufels  (als  Gegensatz  zu  dem 
Ichthys-Christus)  und  der  Siinder  (als 
Gegensatz  zu  des  ly%o^  o^povCou  ftetov  ysvoc, 
den  pisciculi  secundum  ^x^uv  nostrum  I.  C), 
und  dies  ist  ein  femerer  Beweis,  dass  man 
in  der  Symbolisirung  der  Glaubigen  durch 
den  F.  keine  Degradation  des  Ichthys- 
Symbols  fand,  sondem  nur  eine  auf  bib- 
lischer Grundlage  beruhende  vollstandigere 


Erkenntniss  desselben.  So  lesen  wir  in  dem 
Brief  des  hi.  Barnabas  (10):  pisces  sine 
squamis,  sine  poenitentia  peccatores;  bei 
Melito  Pisces  3  Mali  mit  Bezugnahme  auf 
Matth.  13,  47;  Ps.  8,  9;  Os.  4,  3  (Spicil. 
Sol.  n  173).  Weitere  Belegstellen  s.  ebend. 
Ill  530.  Mit  vielem  Grund  vermuthet  de 
Rossi  (Bull.  1870,  66  £f.),  dass  wir  m  den 
vorerwahnten  Ringen,  in  welchen  aus  dem 
Munde  des  grossem  Fisches  Fiihler  eines 
Polypen  hervorzugehen  scheinen,  den  durch 
den  Ichthys  verschlungenen  Polypen,  als 
auf  den  von  Christus  besiegten  Satan  zu 
deuten  haben. 

Litteratur:  Pi7ra  IX6Y2  sive  de  pisce 
allegorico  et  symboHco  im  Spicil.  Sol.  in 
499  sqq- ;  de  Rossi  De  christianis  monu- 
mentis  1X6YN  exhibentibus ,  ib.  545  sqq. ; 
Ferd,  Becker  Die  Darstellung  Jesu  Christi 
unter  dem  Bilde  des  Fisches,  Breslau  1866 
(die  2.  Aufl.  stand  mir  leider  nicht  zu  Ge- 
bote);  loh.  Cypriani  De  nomine  Christi 
acrostichio  ^x^uc,  Lips.  1699 ;  Costadoni  Dis- 
sert, sopra  3  pesce  come  simbolo  di  G.  C. 
presso  gli  antichi  cristiani  (in  CcUogera  Rac- 
colta  dx>puscoli  scientif.  e  filol.  t.  XLI  247 
bis  329);  Polidori  Del  pesce  come  simbolo 
di  Cristo  e  dei  cristiani  (im  Mailander  Amico 
cattohco  1843) ;  V.  SchuUze  Arch.  Stud,  uber 
altchristl.  Monum.,  Wien  1880.     heuser. 

FISCHER  und  FISGHFAKG  finden  sich 
in  der  altchristlichen  Eunst  mehrfach  dar- 
gestellt. 

1)  Zweimal  in  den  Wandgemalden 
der  Sacramentskapellen  in  S.  Callisto  (erste 
Halfte  des  3.  Jahrh.):  ein  Fischer,  einmal 
mit  einem  Hute  und  einem  Tuche  um  die 
Oberschenkel,  das  anderemal  noch  weniger 
bekleidet,  sitzt  auf  einem  Felsen  und  zieht 
an  einer  Angelschnur  einen  Fisch  aus  dem 
Wasser  (die  nachstehende  Abbildung  Fig. 
181  des  erstem  Bildes  ist  in  der  Kleidung 


Fig,  181.    Wandgemilde  aai  S.  Cftllitto. 

nicht  genau;  vgl.  de  Rossi  R.  S.  n,  tav. 
XV).  Zur  Linken  ist  beidemal  Moses,  wie 
er  das  Wasser  aus  dem  Felsen  schlagt,  zur 
Rechten  das  einemal  als  eucharistisches 
Sinnbild  das  Mahl  der  sieben  Jiinger  am 
See  Tiberias  (Joh.  21),  das  anderemal  die 
Taufe  eines  Knaben  dargestellt.  Ganz  ahn- 
lich,  aber  mit  weit  grosserer  Eunst  findet 
sich  die  Scene  in  dem  Coemeterium  S.  Do- 
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mitilla  gemalt  (de  Roast  Bull.  1865,  44), 
nur  hangt  hier  die  Schnur  an  einer  langen 
Angelruthe.  In  einer  Hauskapelle,  welche 
in  den  letzten  Jahren  in  der  Nahe  der  dio- 
cletianischen  Thermen  entdeekt  wurde,  zeigt 
ein  Wandgemalde  des  4.  Jahrh.  das  Meer 
mit  yerschiedenen  Fischen,  darauf  Kahne, 
aus  denen  mit  Netzen  und  Angeln  gefischt 
wird  (de  Rossi  BuU.  1876,  50,  tav.  VI,  VII). 
Ueber  einige  Gemalde  mit  Fischerscenen 
aus  dem  Leben  des  Tobias  und  des  hi.  Pe- 
trus  s.  die  Art.  Tobias  und  Petrus. 

2)  Auf  geschnittenen  Steinen.  Ein 
Cameol  (Vallarsi  0pp.  s.  Hieron.  I  18; 
Becker  Darst.  J.  Chr.  85)  zeigt  einen  mit 
einem  Lendenschurz  bekleideten  Fischer,  der 
in  der  linken  Hand  einen  Eorb,  in  der  reeh- 
teu  eine  Angelruthe  halt,  an  deren  Schnur 
ein  Fisch  hangt;  neben  dem  Fische  steht 
die  Inschrift  IXQTC.  Eine  von  Costadoni 
am  Ende  seiner  Abhandlung  Del  pesce  yer- 
offentlichte  Gemme 
(s.  Fig.  182)  zeigt 
einen  mit  einer  Fisch- 
haut  bekleideten  Fi- 
scher, der  den  Fisch- 
korb  in  der  Linken 
tragt. 

3)  Auf  Sarko- 
phagen.  Das  alte- 
ste  Beispiel  ist  der 
Fischer  in  der  Exo- 
mis,  in  der  Linken 
einen  Eorb  mit  einem 
Fisch  tragend,  mit 
der  Rechten  einen 
zweiten  Fisch  ver- 
mittelst  einer  Angelschnur  aus  dem  Wasser 
ziehend,  auf  einem  Sarkophage  aus  dem 
Anfang  des  3.  Jahrh.  Schulize  Arch.  Stud. 
47,  Note  3  bezweifelt  zwar  den  christlichen 
Charakter,  allein  wenn  es  sich  um  den  in 
dem  Sitzungsberichte  der  romischen  Acca- 


Fig.  182.    0«mm«  (naoh 
Coitadoni). 


demia  di  archeolo^a  cristiana  erwahnten 
Sarkophag  handelt  ((^  Rossi  BuU.  1879,  42), 
so  scheinen  die  dortigen  Sachverstandigen 
und  auch  Le  Blant  diesen  Zweifel  nicht  zn 
theilen.  Ein  ebenso  gekleideter  Fischer,  in 
der  Linken  den  Fischkorb,  in  der  Bechten 
an  der  Angelschnur  einen  Fisch  haltend, 
findet  sich  auf  einem  Sarkophag  aus  Ostia 
im  christlichen  Museum  des  Lateran  (siehe 
Fig.  183);  eine  doppelte  Scene  aus  dem 
Fischerleben  auf  einem  Sarkophage,  jetzt 
ebenfalls  im  Lateranmuseum  (Aringhi  R.  S. 
I  335;  BoUari  Tav.  XLII),  der  ausserdem 
die  Auferweckung  des  Lazarus,  Moses  das 
Wasser  aus  dem  Felsen  schlagend,  und  die 
Geschichte  des  Jonas  enthalt.  Rechts  vcm 
der  letztem  steht  ein  Fischer  in  kurzer  Tu- 
nica, am  linken  Arm  den  Fischkorb  t»- 
gend,  wahrend  er  mit  der  Rechten  vermit- 
telst  der  von  einem  nackten  Enaben  ge- 
stiitzten  Angelruthe  einen  Fisch  aus  dem 
Wasser  zieht  (s.  Fig.  184).  Ort  der  Scene 
ist  ein  felsiges  Meeresufer  mit  Schnecken, 
einer  Eidecl^e,  einem  Reiher  und  einem 
Seekrebse;  im  Wasser  erblickt  man  noch 
mehrere  andere  Fische.  Links  von  den  Be- 
liefs aus  dem  Leben  des  Propheten  Jonas 
erblickt  man  dieselben  beiden  Personen, 
von  denen  die  eine  der  andem  den  Fisch- 
korb giebt. 

4)  Auf  Gl&sern.  In  einem  Glasge- 
fasse  des  vaticanischen  Museums  (de  Rossi 
Bull.  1868,  36)  ist  ein  Fischfang  mit  zahl- 
losen  Fischen,  Eahnen  und  Fischem  mit 
Netzen  eingeschliffen.  Ein  Fragment  ernes 
ahnlichen  Gef  asses,  wahrscheinlich  aus  den 
Eatakomben,  findet  sich  im  ELircher'schen 
Museum  (de  Rossi  1.  c).  Auf  einero  Gold- 
glas  (Garmcci  Vetri  tav.  VI";  s.  Fig. 
185)  erblickt  man  Christus  in  Tunica  und 
Pallium,  einen  Fisch  an  einer  Angelschnur 
tragend. 

5)  Auf  einem  Bronzegefass  des  £r- 


Fig. 


188.    Von  einem  Sftrko- 
phftg  «ni  Oitift. 


Fig.  184.    Von  einem  Sarkophagf  Im  Lftteranmntenm. 
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He-  185.    OoMglM 
(nMh  Oftrrneei). 


cher'schen  Museums  sieht 
man  Fischer  von  Eahnen 
aus  mit  Netzen  und  yom 
Uf  er  aus  mit  Angeln  fischen 
(de  Rossi  Bull.  1867,  88). 
6)  Auf  einem  Elfen- 
beinrelief(ilfamacAtCo- 
stumi  I,  prefaz.  1)  sitzt  in 
einem  Kahn  mit  der  In- 
schrift  IXerC  der  Erloser 
am  Steuer,  wahrend  Pe- 
trus  ein  Netz  mit  einem  grossen  Fische  aus 
dem  Wasser  zieht. 

7)  In  musiyiBchen  Bildern  und  Gem&lden 
wurden  Meeresscenen  und  Fischfang  auf 
dem  Fussboden  und  den  Wanden  der  Kir- 
chen,  insbesondere  der  Baptisterien,  darge- 
stellt.  Noch  erhalten  ist  ein  seiches  Mosaik 
aus  dem  Baptisterium  Yon  Di6  in  Frank- 
reich,  aus  dessen  Beschreibung  bei  de  Rossi 
BulL  1867,  88  allerdings  nicht  klar  her- 
Torgeht,  ob  neben  den  Fischen  auch  Fischer 
sich  finden.  Bezeugt  sind  aber  solche  Bil- 
der  des  Fischfangs  durch  Nilus,  den  Schtt- 
ler  des  hi.  Joh.  Chrysostomus.  Von  Olym- 
piodor  consultirt,  tadelt  er  solche  Darstel- 
lungen  der  Jagd  und  des  Fischfangs  und 
empfiehlt  statt  derselben  Scenen  des  A.  und 
N.  Test.  (Act.  IV  Cone.  Nicaen.  U,  Labb. 
Vin  875).  In  dem  von  Olympiodor  dem 
Heiligen  vorgelegten  Plane  trat  freilich  der 
Symbolismus*  sehr  zuriick  und  war  der  Ta- 
del  desshalb  gerechtfertigt. 

Die  symbolische  Bedeutung  dieser 
Scenen  betreffend,  ist,  wie  de  Rossi  (Bull. 
1870,  67)  mit  Recht  hervorhebt,  zwischen 
den  eigentlichen  Symbolen  eines  einzelnen 
Fischers  im  strengen  Sinne,  und  zwischen 
aUgemeinen  Scenen  von  Fischfang  und  Mee- 
resleben,  mit  welchen  die  Kirchen,  die  Ba- 
ptisterien  und  die  Gerathschaften,  besonders 
die  f&r  die  Taufe  bestimmten,  geschmiickt 
wurden,  zu  unterscheiden.  Zu  der  ersten 
Elasse  gehoren  vor  Allem  die  Bilder  in  S. 
Callisto  und  S.  Domitilla.  Der  Fischer  ist 
hier  der  ^i&i>c  ^p6ir(i)v,  der 

jFischer  der  Memchen, 

Der  erldseten, 

In  der  Sande  Meer 

Die  reinen  Fische 

Aus  feindlicher  Fluth 

Mit  BtLssem  Leben  kddernd' 

(Clem,  Alex.  Lobgesang  auf  Christus,  nach 
der  XJebersetzung  Schlossers);  oder  auch 
ein  Sinnbild  derer,  die  von  Christus  selbst 
Menschenfischer  genannt  wurden :  der  Fisch, 
ein  Sinnbild  des  Menschen,  welcher  durch 
die  Angel  der  apostolischen  Lehre  gefan- 
gen  in  der  hi.  Taufe  einer  der  pisciculi 
secundum  IX6YN  nostrum  lesum  Christum 
{TertuU.  De  bapt.  1)  wird.  VieUeicht  dachte 
man  dabei  an  den  Menschenfischer  xax  l£o- 
X^^v,  den  hi.  Petrus  (vgl.   das  oben  ange- 


fiLhrte    Elfenbeinrelief) ,   welchen   man   ja 
auch  vielfach   als   den  neuen  Moses,   der 
Wasser  aus  dem  Felsen  schlagt  (s.  d.  A. 
Petrus),  darstellte.  Jedenfalls  schwebte  diese 
Auffassung  dem   hi.  Patdin  von  Nola  vor, 
welcher  (Ep.  ad  Dolphin.  XX)  an  seinen 
geistlichen  Vater  Delphinus,  der  ihn  getauft 
hatte,  schreibt:  meminerimus  nos  .  . .  Del- 
phini  filios  esse  factos,  ut  efficeremur  illi 
places,  qui  perambulant  semitas  maris.    Me- 
minerimus  te  non  solum  patrem,   sed   et 
Petrum  nobis  factum  esse,  quia  tu  misisti 
hamum  ad  me  de  profundiis  et  amaris  huius 
saeculi  fluctibus  extrahendum,  ut  captura 
salutis  efficerer,   et   cui  vivebam  naturae 
morerer,  et  cui  mortuus  eram,  viverem  Do- 
mino.   SchuUze  (Archaol.  Stud.  50)  will  in 
seinem  unberechtigten  Streben,   den  Dar- 
stellungen  der  Sacramentskapellen  eine  aus- 
schliesslich  sepulcrale  Bedeutung  zu  geben, 
in  dem  Fischfang  ,die  Errettung  der  Seele 
aus  der  Gewalt  und  dem  Reiche  des  Todes 
zu  einem  neuen  Dasein'  symbolisirt  sehen; 
auf  die   Taufe  kdnne   das   Sinnbild   nicht 
gehen,  weil  nach  der  SteUe  Tertidlians  (De 
bapt.  1):  nos  pisciculi  secundum  IX6YN  n. 
I.  Chr.  in  aqua  nascimur  nee  alitor  quam 
in  aqua  permanendo   salvi  sumus.    Itaque 
ilia  monstrosissima  .  . .  optime  norat  pisci- 
culos  necare  de  aqua  auferens;   auch   er- 
scheine  in  der  angefOhrten  Stelle   des  Cle- 
mens von  Alexandrien  das  Wasser  als  Sym- 
bol nicht  des  Taufwassers,  sondem  als  der 
Siinde  Meer  und  als  feindliche  Fluth.    Die- 
ser Einwurf  wird  hinfallig ,  wenn  man  be- 
achtet,  dass  nichtsentgegensteht,  das  Wasser, 
aus  welchem  der  Fisch  herausgezogen  wird, 
auch  hier  als  den  ir^oqfoc  xocxtac  des  Clem. 
Alex,  und  als  die  amari  saeculi  fluctus  des 
hi.   Paulin  von  Nola  zu  betrachten;   der 
Fischfang  bleibt  dann  noch  immer  ein  Sym- 
bol der  Bekehrung   und  Heiligung  durch 
die   Predigt    der  apostolischen    Menschen- 
fischer Aind  die  von  ihnen  gespendete  Taufe. 
Diese  Deutung  findet  ihre  Bestatigung  in 
dem  oben  angef&hrten  Cameol ;  SchuUze  a. 
a.  0.  behauptet  zwar,  die  bei  dem  Fische 
stehende  Inschrift  IX6TC  sei  unzweifelhaft 
von  anderer  Hand  nachtraglich  beigefiigt; 
da  er  aber  keinerlei  Beweis  hierfiir  anfOhrt, 
so   kann  man  daruber  wol  hinweggehen. 
Aber  selbst,  wenn  spater  hinzugeftigt,  wiirde 
die  Inschrift,  weit  entfemt,  ,die  ganze  Dar- 
stellung  rathselhaf t^  zu  machen,  wie  Schtdtze 
a.  a.  0.  47  meint,   vielmehr  klar  zeigen, 
wie  die  Christen  der  ersten  Jahrhunderte 
dieselbe  verstanden.     In  dem  oben  abge- 
bildeten,  mit  der  Fischhaut  bekleideten  Fi- 
scher dubrfen  wir  ebenfalls  den  ,Fi8cher  der 
Sterblichen'  (Clem.  Alex.\  den  ,Ichthys  von 
dem  Lebensquell,  den  gar  grossen,  den  rei- 
nen' (Grabschrift  des  Albercius,  s.  d.  Art. 
Fisch),  symbolisirt  erblicken ;  Christus  selbst 
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erscheint  in  dem  Goldglase,  den  Fisch  an 
der  Angelschnur,  wie  sonst  Tobias  (Oar- 
rued  Vetri,  tav.  I  5),  in  der  Hand  tn^nd. 
,Er  macht  sich  znm  Fischer,  um  den  Fisch, 
d.  h.  den  Menschen,  welcher  in  den  un- 
bestandigen  und  bitteren  Wogen  des  Le- 
aens  umherschwimmt,  ans  der  Tiefe  empor- 
zuadehen^  (Oreg,  Naz,  Orat.  XXXI).  Aehn- 
lich  Cyrill  von  Jerusalem  (Procatech.  V): 
dTxmpeoei  7ap  ae  'Itjjouc,  oij^  Tva  ftavaToSaif), 
dXX'  Tva  dovaTcodac  CcDoiroii^T[)  (s.  Garrucci 
Vetri  64;  ib.  17  scheint  er  den  Fisch  als 
Symbol  Christi  aufzufassen,  was  uns  weni- 
ger  glticklich  scheint). 

Bei  den  Fischerscenen   auf  Sarkophagen 
wird  zunachst  an  eine  sepulcrale  Bedeutung 
zu  denken  sein.    Am  nachsten  liegt,  wo 
die  Form   der  Darstellung  dies  gestattet, 
wie  auf  dem  Sarkophag  aus  Ostia  (s.  oben), 
an  den  hi.  Petrus  und  den  Fisch  mit  dem 
Steuer-Stater  (Matth.  17,  26)  zu  denken, 
da  in  den  liturgischen  Gebeten  fttr  die  Ster- 
benden  und  Gestorbenen  (■  .  .  xaHx  (rc6fiaToc 
^yjWoc  orax^pa  6t'  ifiou  Flexpou  xoTc  diraixoodt 
XTjvaov  dico(rrE(Xac,  Const.  Ap,  V  7)  mit  Er- 
innerung  an   dieses  Wunder  Gott  um  Er- 
barmen  angerufen  wird:  bekannt  sind  die 
Beziehungen  jener  Gebete  zu  zahlreichen 
Sarkophagdarstellungen  (Le  Blant  in  der  Re- 
vue arch^ol.  1879,  Oct.  et  Nov.).   Wo  diese 
Erklarung  durch  die  Weise  der  Darstellung 
ausgeschlossen  ist,  wie  in  der  oben  Fig.  184 
abgebildeten  Scene  eines'Sarkophags  (Aringhi 
R.  S.  I  335),  schliesst  schon  die  Zusiammen- 
steUung  mit  biblischen  Darstellungen   die 
Meinung  aus,  es  solle  dadurch  angedeutet 
werden ,   der  Verstorbene  habe  in  seinem 
Leben  gem  gefischt  (Schultse  a.  a.  0.  47).  i 
£s  erscheint  hier  das  Meer  als  Typus  der  I 
Welt,  die  verschiedenen  Fische  und  Wasser- 
vogel,  die  Bemiihungen  der  Fischer,  Beute 
zu  machen,  sind  eine  Allegoric  des  mensch- 
lichen  Lebens,  der  verschiedenen  Stationen 
der  geistlichen  Kampfe  und  Gefahren,  des 
Gleichnisses  vom  Fischfang  (Matth.  13,  47) 
und  der  Rettung  durch  die   Erlosung   (de 
Rossi  Bull.  1870,  67).    Was  das  oben  ab- 
gebildete   Sarkophagrelief  angeht,    so    ist 
diese  Rettung  ins  ewige  Leben,  also  eine 
sepulcrale  Bedeutunff,  auch  durch  die  am 
Ufer  kriechenden  Schalthiere  (s.  d.  A.  Mu- 
schel)  bestatigt,  welche  ebenfalls  als  Symbol 
der  Auferstehung  erklart  werden.    Wie  bei 
solchen   Sarkophagreliefs  zunachst  an   die 
Rettung  aus  den  Sturmen  dieses  Lebens  in 
die  ewige  Seligkeit  zu  denken,  so  bei  den 
oben  erwahnten  Bildem  auf  Gl^em,  dem 
Bronzegefasse  und  dem  ElfenbeinreUef  an 
die   Rettung  durch   die  Aufnahme  in   die 
Kirche  vermittelst  des  Glaubens  und  der 
Taufe;  Marchi  glaubt  desshalb  auch,  jenes 
Bronzegefass  sei  bei  der  Taufe  gebraucht 
worden  ((?e  1?055»  Bull.  1864,  58;  1867,  88). 


Dies  war  auch  der  Grund,  wesshalb  insbe- 
sondere  die  Taufkirchen  (s.  d.  A.)  mit  mu- 
sivischen  Gemalden  des  Fischfanges  and 
aberhaupt  des  Meereslebens  ge8chm&$kt 
wurden.  Wie  Erinnerung  an  die  durch  die 
Taufe  erlangte  Rettung,  so  waren  dieee 
DarsteUungen  auch  eine  Mahnung,  die  Gnade 
der  Erlosung  zu  bentltzen,  um  nicht  in  den 
Stiirmen  des  Lebens  zu  Grunde  zu  gehen. 
So  schloss  die  Inschrift  des  4.  oder  5.  Jahrh. 
an  der  JPiscina  des  vaticanischen  Baptiste- 
riums,  wahrscheinlich  mit  Riicksicht  auf  ein 
derartiges  musivisches  Bild,  nach  der  Hand- 
schrift  von  Verdun  mit  dem  Distichon: 
tu  crnce  suscepta  mundi  vitare  procellas 
disce  magis  monitns  hac  ratione  loci 
(de  Rossi  Inscript.   christ.   I,   IX*;   BulL 

1867,   88).  HEU8BR. 

FISTULl  (arundo,  pipa,  pugillaris,  si- 
phon,  calamus,  canna,  cannula),   ist  der 
Name  eines  der  occidentalischen  Kirche  eigen- 
thdmlichen  liturgischen  Gefasses,  das  wir 
Deutsche  kurz  ,Kelchrohrchen^  nennen  kon- 
nen.    Dasselbe  diente  dazu,  um  aus  den 
grosseren  Abendmahlskelchen    den    conse- 
crirten  Wein  mittelst  Saugens  zu  geniessen. 
Der  Grund  der  EinfQhrung  dieses  Gefasses 
liegt  offenbar  darin,   dass  man  durch  letz- 
teres   der  Gefahr  einer  Yerschttttung  bei 
Spendung    des  Abendmahlskelches    vorzu- 
beugen  suchte.    Der  alte  Ordo  Rom.   er- 
walmt  der  F.  mit  den  Worten:   diaconus 
tenens  calicem  et  fistulam  stet  ante  episco- 
pum  usque  dum  de  sanguine  Christi,  quan- 
tum voluerit,  sumit.    In  einer  alten  Hand- 
schrift    der  vaticanischen  Bibliothek   fand 
MdbUlon  Annal.  Bened.  ad  a.  600  eine  No- 
tiz,  wonach  schon  Gregor  d.  Gr.  das  Blut 
Christi  mittelst  einer  virgula  argentea  per- 
forata eingesogen  habe.  Auch  die  elf  vergol- 
deten,  ftinf  Pfund  schweren  cannae,  welche 
nach  Lahhe  Bibl.  nov.  MST.  I  242  Bischof 
Desiderius  von  Auxerre  seiner  Kirche   im 
6.  Jahrh.  zum  Geschenke  machte,  waren 
solche  Fistulae.    Ueberhaupt  trugen  die  in 
Frage  stehenden  kirchlichen  Sauggefasse  die 
verschiedensten  Namen,  so  ausser  F.   die 
Namen  calamus,  pugillaris,  tubulus,  arundo, 
pipa,   sumptoria,   siphones,  jedenfalls  ein 
Beweis  fiir  den  weit  verbreiteten  Gebrauch 
dieses  Kirchengerathes.   Die  Fistulae  waren 
meist  aus  Gold  oder  Silber,  bisweilen  auch 
aus  Messing,  hie  und  da  am  untem  Theile 
von  Glas;  sie  waren  ganz  gerade  geformt, 
ohne  Kriimmung,  ahnlich  einem  Pfeifenrohr, 
und  in  der  Mitte  moistens,  wenn  auch  nicht 
immer,  mit  einem  ringartigen  Handgriffe 
versehen.  Zweier  romischer  Fistulae,  welche 
mit  Verzierungen  ausgestattet  waren,   er- 
walint  Vogt  iBst.  fistulae  euchar.,   Bremae 
1740,  4®,  17,  Neben  den  gewohnlichen  IHstu- 
lae,  welche  gesondert  vom  Kelche  existir- 
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ten  und  mit  freier  Hand  verwendet  warden, 
waren  nach  Lindanus  Panopl.  evang.  FV  56 
noch  andere  im  Gebrauche,  welche  am  Bo- 
den  des  Abendmahlskelches  (calix  ministe- 
rialis)  angelothet  waren  und  Fistulae  ferru- 
minatae  oder  nasi  hiessen.  Letzterer  Name 
wird  in  der  Bedeutung  von  F.  auch  in  dem 
Briefe  genommen,  welchen  Silo,  K5nig  von 
Oviedo  und  Asturien,  a.  777  an  Cyxilas, 
Erzbischof  von  Toledo,  schrieb,  worin  er 
berichtet,  dass  die  Konigin  der  von  dem 
Erzbischof  erbauten  Kirche  dee  hi.  Thyrsus 
einen  silbemen  Kelch,  eine  Patene  und  ein 
Beeken  nebst  nasus  gegeben  habe  (Butler 
Vit.  SS.  II  135).  Noch  heutzutage  geniesst 
der  Papst  bei  feierlichen  Messen  das  hi.  Sa- 
crament im  Kelche  durch  Saugen  mittelst 
der  F.  Man  hat  hierfiir  verschiedene  Griinde 
angegeben ;  unter  Anderm  wollto  Rocca  De 
solemni  communione  summi  Pontif.  t.  I  27 
eine  allegorisch-mystische  Hinweisung  auf 
das  Rohr  sehen,  an  welehem  der  mit  Essig 
gefQllte  Schwamm  Jesu  am  Kreuze  gereicht 
wurde  (Matth.  27,  48).  Allein  Bened.  XIV 
0pp.  t.  X  229  erklart  dies  als  einen  zwar 
frommen,  aber  nicht  richtigen  Gedanken; 
Papst,  Diakon  und  Subdiakon  communiciren 
nach  Benedict  desshalb  mittelst  der  F.,  um 
den  alten  Usus  in  Erinnerung  zu  bringen, 
wie  ehemals  dem  Volke  die  Eucharistie  un- 
ter beiden  Gestalten  gereicht  worden  sei. 
Vgl.  ausser  Vogt  1.  c.  noch  Krazer  De 
apostolicis  nee  non  antiquis  eccles.  Occident, 
liturg.  204  sqq.  krCll. 

[Dazu  Koecher  J.  Christ,  Apospasmatia 
lustoriae  fistularum  eucharisticarum,  Osna- 
brugi  1741,  4®,  welcher  mehrere  interes- 
sante  Belege  fiir  die  Fortdauer  der  sumptio 
88.  Sanguinis  per  fistulam  bis  in  die  neuere 
Zeit  nachweist;  so  z.  B.  aus  einem  Bericht 
des  Fflrsten  Georg  von  Anhalt  an  den  Kur- 
ffirsten  von  Brandenburg,  0pp.  ed.  Germ, 
a.  1555;  Wilh,  Lindanus  Panopl.  evang. 
lib.  rV,  c.  56,  f.  342:  quia  enim  sanguinis 
effusio  propter  incultioris  populi  rusticita- 
tem  merito  timebatur,  calicibus  canna  est 
ferruminata  a£fabreque  inserta  undo  Christi 
sanguinem  liceret  sugere,  non  bibere.  Ta- 
les duos  vidimus  Boltzwardiae  Frisiorum, 
Habet*et  monasterium  Thabor  et  Berghum 
poculum  simile,  sed  argentea  (nam  illi  sunt 
stannei)  fistula,  veterem  in  ritum  factum, 
quo  post  communionem  et  hodie  utuntur. 
Weiter  Beat.  Rhenan,  in  Tertullian.  lib.  de 
coron.  milit.,  0pp.  Tert.  411;  Chr,  Nifanii 
Carolus  M.  confessor  veritatis  evang.  ab 
impugnationibus  Nic.  Schatenii  vindicatur, 
943  f. ;  Rod,  Hospiniani  Hist,  sacrament.  I, 
lib.  IV,  c.  1,  f.  248;  Cassandri  Georg,  Li- 
turgic.  c.  22,  f.  51;  c.  23,  f.  53;  c.  31,  f. 
78;  Bona  loan,  Rer.  lit.  I,  c.  25,  §  1,  p. 
4 — 70.  Nach  Pellican  bei  Beat,  Rhenati,  a. 
a.  0.  bedienten  sich  die  Karthauser,  wenn 
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sie  Laien  die  Communion  spendeten,  der 
F.    K.] 

FLABELLUM •  I.  Bekannt  ist  aus  dem 
Alterthum die Sitte,  sich  Sonnenschirme 
vortragen  zu  lassen  (Ovid,  A.  am.  11  209 
von  dem  pedisseguus:  ipse  tenet  distenta 
suis  umbracula  virgis,  ||  ipse  face  in  turba, 
qua  venit  ilia,  locum;  Claud,  in  Entr.  I 
464:  [eunuchi]  umbracula  portant  virgini- 
bus;  vgl.  Ovid.  Fast.  U  309;  Mart.  XIV 
28;  XI  73,  6  [umbeUa];  luvenal,  IX  50) 
und  sich  der  Facher  zur  Verscheuchung 
der  Insekten  und  Linderung  der  Hitze  zu 
bedienen  (Ovid.  Art.  am.  I  161 :  profuit  et 
tenues  ventos  movisse  flabello;  Amor.  Ill 
2,  37;  Martial,  III  72:  et  aestuanti  tenue 
ventitat  friges  ||  supina  prasino  concubina 
flabello.  Ueber  die  flabelliferae  Plaut,  Tri- 
num.  act.  II,  sc.  1,  v.  22;  beim  Schlafe 
fachelt  der  Sklave:  Terent,  Eun.  Ill  82). 
Auch  die  Aerzte  gebrauchten  die  Facher 
bei  ihren  Krankenbesuchen  (Deremberg  i. 
v.;  Martigny  '322).  Bei  religiosen  Riten 
sieht  man  sie  auf  griechischen  Vasen  in 
der  Hand  opfemder  Frauen  (E,  Visconti 
Oss.  su  due  mosaici  ant.  7). 

II.  Es  war  selbstverstandlich ,  dass  der 
Gebrauch  eines  im  Orient  und  den  stidlichen 
Gegenden  so  nothwendigen  Instrumentes 
auch  von  den  Christen  im  Privatleben  bei- 
behalten  wurde.  Hieron,  Ep.  XXVII  13: 
ipsa  assidere  lectulo,  flabellum  tenere,  su- 
stentare  caput  etc.  Die  Monche  widmeten 
ihre  Handarbeit  haufig  der  Anfertigung  von 
Flabellen,  theils  flir  den  privaten,  theils 
fiir  den  liturgischen  Gebrauch.  Die  Fla- 
bella  waren  beliebte  Gegenstande,  mit  de- 
nen  man  sich  zu  beschenken  pflegte  (Mar- 
cella  bei .  Hieron,  Ep.  XLI).  Jn  Monza 
bewahrt  man  noch  das  F.  der  K.  Theode- 
linde,  ein  nach  Art  unserer  Facher  zusam- 
mengefaltetes  Stiick  Leder  mit  Resten  einer 
jetzt  unleserlichen  Schrift.  Es  hiess  auch 
muscarium  und  wird  in  einem  alten  Glossar 
als  muscarium  quo  muscas  abigimus  defi- 
nirt,  daher  das  fr.  esmoucher,  mouchoir. 

III.  Sehr  friih  wird  das  F.  im  liturgi- 
schen Gebrauch  erwahnt.  Schon  nach  den 
Constit,  Apost,  VIII  12  sollen  zwischen  Of- 
fertorium  und  Communion  zwei  Diakone, 
welche  an  den  Seiten  des  Altars  Platz  neh- 
men,  unausgesetzt  Flabella  bewegen,  um 
die  Hitze  zu  scheuchen  und  Fliegen  zu  ver- 
hindern,  sich  den  hi.  Gefassen  zu  nahern. 
Nach  den  Liturgieen  des  Chri/sostomus  und 
Basilius  findet  diese  Fachelung  wahrend 
der  Consecration  statt^  nach  Germatu  (Con- 
temp,  rer.  eccl.  157)  hort  sie  bei  dem  Ge- 
bet  des  Herm  auf.  Als  wesentlicher  Theil 
der  liturgischen  Gerathe  begegnet  uns  das 
F.  bei  CyriU,  Scythop,  c.  550  im  Leben  des 
Euthymius  (als  pwKJrtx^)  f  ittic),  Moschus  (Prat. 
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spir.  §  196,  wo  nur  das  Spiel  der  die  hi. 
Geheimnisse  nachahmenden  Hirtenknaben 
erzahltwird:  rote  <paxioX(oic  ippimCov),  Chron. 
Alex.  a.  624  bei  Menard  Not.  ad  Sacram. 
Greg.  319,  wo  pretiosa  muscaria,  Tijx^a  ftici- 
5ta  genannt  werden) ;  vgl.  spatere  Heiligen- 
biographien,  z.  B.  Vit.  Nicetae  bei  Surius 
Apr.  3  (betr.  des  hi.  Athanasius),  Yita  s. 
Epiphanii  eb.  Mai.  12  (wo  Epiphanius  einem 
aussatzigen  Diakon  das  F.  abnimmt).  An- 
dere  Beispiele  sammelte  Ducange  i.  v.  Dem 
entsprechend  linden  wir  das  F.  in  den  orien- 
talischen  Ritualien  als  Attribut  der  Diako- 
nen  erwahnt  (Euchol.  gr.  253 :  a^tov  ^ncteiov, 
und  251;  Martene  De  ritib.  eccles.  II  525, 
545,  559,  579,  580);  besonders  haufig  war 
der  Gebrauch  des  F.  in  der  armenischen 
Kirche  (Neale  Eastern  Church  396),  in 
der  syrischen  soil  er  dagegen  nicht  vor- 
kommen  (?  Renaudot  11  80).  In  der  latei- 
nischen  Kirche  scheinen  auch  andere  Kle- 
riker  zur  Handhabung  des  F.  verwendet 
worden  zu  sein.  Der  Gebrauch  des  F.  bei 
den  Lateinern  ist  zwar  in  dem  Ordo  Rom. 
nicht  erwahnt,  wird  aber  sowol  durch  Ab- 
bildungen  (s.  unten,  bes.  das  Goldglas),  als 
durch  erhaltene  Exemplare  bestatigt.  Im 
J.  535-  wurde  ein  Diakon  wegen  falscher 
Anklage  seines  Bischofs,  wal^end  er  am 
Altare  das  F.  hielt,  entfernt  (Moschus  Prat, 
spir.  §  150).  Es  erscheint  das  F.  in  alte- 
ren  Monchsregeln ,  so  von  S.  B^nigne  in 
Dijon  (Marine  De  ant.  monach.  rit.  iV  61), 
bei  S.  Hildebert,  der  einem  seiner  Freunde 
ein  F.  schenkt  (Durand.  De  rit.  eccl.  X  2), 
noch  im  Ceremoniale  der  Dominicaner. 
Seit  dem  14.  Jahrh.  kommt  es  meist  in 
Wegfall;  doch  irrt  der  Verf.  des  Art.  in 
Smith  Diet.  677,  wenn  er,  wie  Martignj/, 
das  bei  feierlichen  Veranlassui^gen  dem 
Papste  vorgetragene  F.  fiir  den  einzigen 
Rest  der  alten  Sitte  halt ;  in  vielen  italieni- 
schen  Kirchen  hat  sich  der  Gebrauch  grosser, 
facherartiger  Schirme  mit  langem  Stil  bei 
Umziigen  und  selbst  am  Altare  erhalten. 
IV.  Darstellungen  von  Flabella.  Die 
alteste  Darstellung  eines  F.  diirfte  die  des 
Goldglases  sein,  dessen  wir  bereits  oben  S. 


Fig.  186.    OoldglM  mit  Flabellum. 


384  gedacht  haben  (Boldetti 

202;     Garrucci    Yetri    tav. 

31  * ;  unsere  Abb.  Fig.  186). 

Ihr  wol  ziemlich  gleichzeitig  V 

ist  die  Darstellung  eines  F.  I 

in  dem  Kalendarium  Buche- 

rianum  (4.  Jahrh.,  Boucher 

De    doctr.    temporum   279; 

unsere  Abb.  Fig.  187).    Un- 

gewiss  ist  nur,  welcher  Zeit 

das  von   Goar  Euchol.    137 

gegebene  griechische  F.  an- 

gehort,   welches   einen  En- 

gelskopf  mit   sechs  Fliigeln 

am  Ende  eines  Holzschaftes 

zeigt    (vgl.    Bona   Rer.   lit. 

I,  c.  25;   unsere  Abb.  Fig. 

188).     Ebenso    unbestimmt 

ist  ihrer  Zeit  nach  das  Alter  p,^,  jg^.  n^anm 

des     unten     Fig.     189     nach  dei  KaI.  Bacheria- 

Martigny  abgebildeten ,   Le  °""* 

Brun  Y  58  entlehn- 
ten  F.  eines  arme- 
nischen Diakons. 
Eine  Miniatur  der  Bi- 
blioth.  Barberini  in  ^ 
Rom  zeigt  uns  ein 
romisches  F.,  das  ein 
Diakon  dem  celebri- 
renden  Priester  uber  ^ 

das  Haupt  halt  (s.  un- 
sere Fig.  190  nach 
Martigny),  Ganz  ahn- 
lich  ist  eine  Miniatur 
in  einer  Handschrift 
der  offentlichen  Biblio- 
thek  zu  Rouen,  wo 
der  celebrirende  Bi- 
schof  eben  im  Act  der 
Elevation  begriffen  ist. 
Das  F.  scheint  hier 
nur  ein  Pergament- 
blatt  zu  sein,  das  auf 
einem     Griif     aufge-  Fig.  iss.  orieohischet  fia- 


M  ^ 


steckt 
Smith 
677, 
Beide 


ist    (Abb. 
Diet.     I 

Fig.     7). 

Denkma- 
ler  gehoren  be- 
reits dem  MA. 
an,  ebenso  die 
Flabella,  welche 
man  auf  einer 
Trierer  Hand- 
schrift (Abb.  bei 
Smith  a.  a.  0. 
676,  Fig.  4)  und 
in  dem  Book  of 
Veils  (Abb.  bei 
Smith  a.  a.  0. 
Fig.  3 ,  beide 
nach  Westwood 
Anglo- saxon.     Fig.  i89. 


bei        bellnm  (nAoh  Oomr). 


Armeniaohet   FlabftUuiB. 
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and  Irish  Mss. 
pl.LUI^u.  pL 
XX ,  dazu  p. 
155)  sielit. 
Weiter  sind  zu 
erwahnen  die 
Mosaiken  von 
S.  Sabina;  die 
Fresken  von 
SS.  Quattuor 
Coronati  zu 
Rom,   wo  das 

Pif.  190.  FlAbellam  (BIbl.  Barberlnl).    F.  in  ZWei  Dar- 

stellungen  des 
hi.  Silvester  erscheint  (d'Agincourt  Peinture 
pi.  CI®,  ^);  diese  Malereien  gehoren  dero 
13.  Jahrh.  an.  Mittelalterlich  sind  eben- 
falls  die  von  Martigny  a.  a.  0.  berfihrten 
Miniaturen  des  Menol.  s.  Basilii  in  der  Yit. 
s.  Theoctistae,  9.  Ian.,  und  das  von  Gerhert 
Lit.  Alem.  I,  tab.  VI*  aus  einem  romischen 
Missale  abgebildete. 

V.  Einige  Exemplare  von  Flabella  ha- 
ben  sich  erhalten.     Von  dem  F.  der  K. 
Theodelinde  zu  Monza  ist  bereits  Rede  ge- 
wesen.     Es  ist,  wie  bemerkt,  ein  Facher  in 
der   Art   derjenigen   unserer   Damen,   aus 
Purpurvelin,  mit  Gold  und  Silber  verziert, 
mit  einer  Inschrift,   die  jetzt  leider  so  gut 
wie  erloschen  ist.     Eine  mit  Silber  besehla- 
gene  Holzkasette  dient  zu  ihrer  Aufbewah- 
rung,  vermuthlich  eine  Copie  der  urspriing- 
lichen  Hiilse   (s.  Beschreibung   und  Abbil- 
dung  bei  W,  Burges  Archaeological  Journal 
XIV  17—19  und  danach  Smith  Diet.  677  f., 
Fig.  8).    Von  liturgischen  Flabella  hat  sich 
ausser  einem  sceptergleichen  Elfenbeinstock 
eines  solchen  in  der  Sammlung  Car  rand 
(12.  Jahrh.?     S.  Westwood  Catal.   n.    141, 
61),    dem   Fragment  eines  zweiten   Elfen- 
beinstocks  eines  F.  (oder  Aspeigillum  ?)  im 
British  Mus.  (12.  Jahrh.?    S.   Westwood  n. 
145,  61  f.)  nur  das  berfthmte  F.  der  Abtei 
T  o  u  r  n  u  s  erhalten,  von  welchem  Stucke  in 
dem  Mus^e  Clugny  zu  Paris  (Westwood  n. 
135—136,  59  f.)  und  in  der  Collection  Car- 
rand  (eb.  n.  139,  140,  60  f.;  s.  o.  unsere 
Statistik   der  Elfenbeine   S.   403)    erhalten 
haben  (Abb.  bei  Sommerard  Arts  du  moyen- 
kge  II  195,  III  251,  V  231 ;  Atlas  ch.  XIV, 
pi.'  4;  Album  IX  s6r.,  17,  und  danach  bei 
Smith  Diet.  678,  Fig.  9).     Es  ist  eine  kreis- 
formige   Scheibe   an   einem   Elfenbeinstab, 
mit   den   Bildern   von   14  Heiligen  geziert 
(Madonna  mit  Kind,  Lucia,  Agnes,  Caecilia, 
Peter  und  Paul,    Andreas   auf  der   einen, 
Mauritius,   Dionysius,   Philibert,   Hilarius, 
Martinus,  mit  einem  ,  Index*"  und  einem  ,Le- 
vita^  auf  der  andern  Seite);    Distichen   er- 
klaren  den  Gebrauch  des  Instruments,  wel- 
ches  wol   ins   8.   Jahrh.   zu  setzen   ist  (S. 
Philibert  f  684). 

VI.   Gebrauch  und  Bedeutung  der 


Flabella  ist  theils  in  dem  oben  Mitgetheil- 
ten  ausgesprochen ,  theils  in  den  eben  an- 
gezogenen  Inschriften  des  F.  von  Toumus 
weiter  ausgefuhrt.     Es  heisst  da  u.  A.: 

sant   duo   quae    modicum    confert   estate    fla- 

bellum 
infestas  abigit  muscas  et  mitigat  estum, 
et  sine  dat  tedio  gustare  manus  ciborum  (!) 
propterea  calidum  qui  vult  transire  per  annum 
et  tutus  cupit  ab  atris  existere  muscis  (!) 
omni  se  studeat  estate  muniri  flabello  (!) 
hoc  quoque  flabellum  tranquillas  excitat  auras 
estus  cum  favet  (fervet?)  ventum  facit  atque 

serenum 
fugat  et  obscenas  importunasque  volucres. 

Mit  Recht  hebt  Martigny  ^323  hervor, 
dass  der  liturgische  Gebrauch  des  F.  sich 
offenbar  hauptsachlich  auf  die  Eucharistie 
bezieht,  deren  heilige  Species  das  F.  vor 
den  Fliegen  u.  s.  f.  schiitzen  soil.  Was  er 
aber  eb.  325  fiber  die  symbolische  Bedeu- 
tung des  F.  sagt,  welches  dem  Papste  vor- 
getragen  wird  und  bei  der  papstlichen  Messe 
noch  in  Anwendung  kommt,  halte  ich  ffir 
unhaltbar  und  in  die  Sache  hineingetragen. 
Ebenso  die  Symbolik,  welche  er  im  An- 
schluss an  Apoc.  4,  6 — 8  in  den  Pfauen- 
federnfindet,  welche  zu  den  F.  zuweilen 
verwendet  wurden  und  in  denen  er  Sinn- 
bilder  der  christlichen,  ganz  besonders  der 
dem  Papste  vorgeschriebenen  Wachsamkeit 
erblickt.  Fiir  solche  Ausdeutungen  fehlt 
jeder  ernste  Beweis. 

Vgl.  zur  Litteratur  ausser  den  oben  an- 
gefuhrten  Quellen:  Durand,  De  rit.  eccl. 
cath.  lib.  I,  c.  10;  Mahillon  Mus.  it.  II  297, 
305;  Zra2ret'Lit.  occid.  211— 212;  Martigny 
De  Tusage  du  F. ;  Bingham  VIII  6,  §  21 ; 
XV  3,  §  6  (VI  306  ed.  lat.);  Bona  Rer. 
lit.  I  25,  §  6;  Augusti  Handb.  Ill  536; 
Archaeol.  Joum.  V  200,  XIV  17;  Gerhert 
Lit.  Alem.  I.  kraus. 

FLAGELLUM  —  Geissel  —  ist  als  Werk- 
zeug  korperlicher  Zuchtigung  der  altchrist- 
lichen  Kirche  nicht  fremd.  Schon  Augustin, 
Ep.  CLIX  ad  Marcellin.  und  Serm.  CCXV 
de  temp,  erwahnt  der  Schlage  mittelst  vir- 
garum  und  flagellorum,  welche  von  den 
Lehrem  der  freien  Kunste,  von  Eltem  und 
selbst  von  Bischofen  als  Strafmittel  benutzt 
wurden.  Von  dem  Bischof  Caesarius  von 
Aries  erzahlt  sein  Biograph  bei  Swius  sub 
27.  Aug.,  dass  derselbe  nothigenfalls  strenge 
auf  der  Strafe  der  Flagellation  bestanden, 
aber  auch  angeordnet  habe,  dass  Niemand 
mehr  als  39  Streiche  erhielt.  Unter  dem 
Vorsitze  dieses  Bischofs  wurde  die  wichtige 
Synode  vonAgde  (Cone,  Agathense)  506 
gehalten,  deren  can.  38  verordnet,  dass 
Kleriker  und  Monche,  bei  denen  Ermah- 
nungen  nichts  niitzen,  mit  Schlagen  ge- 
zuchtigt  werden  sollen,  ebenso  nach  c.  41 
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je  nach  Umstanden  Geistliche,  welche  sich 
betrinken.  Auch  das  erste  Concil  von 
Macon  {Cone,  Matisconense)  kennt  die  Strafe 
korperlicher  Zilchtigung.  Die  Synode  von 
Epaon  im  J.  517  beschloss  in  can.  15,  dass 
hohere  Kleriker,  welche  an  dem  Gastmahle 
eines  haretischen  Klerikers  Theil  nehmen, 
ein  Jahr  lang  aus  der  Kirche  ausgeschlossen 
werden,  jfingere  Kleriker  aber,  die  solches 
thun,  Schlage  erhalten  sollen.  Den  Grund 
dieser  Unterscheidung  gab  schon  der  agyp- 
tische  Abt  Arsenius  an,  der  nach  Socrat. 
Hist.  eccL  IV  23  nur  die  alteren  Monche  mit 
der  Excommunication  bestraft  wissen  wollte, 
nicht  die  jttngeren,  denn  diese  wiirden  durch 
die  Ausschliessung  trotzig,  jene  aber  fuhl- 
ten  alsbald  den  schmerzlichen  Eindruck  der 
Excommunication.  Bei  den  Monchen  der 
alten  Kirche  war  die  Strafe  der  Flagellation 
etwas  Bekanntes  und  Herkommliches.  Vgl. 
die  Regeln  von  Makarius,  Benedictus,  Au- 
relian  etc.  Oeffentliche  korperliche  Zuch- 
tigung  in  Verbindung  mit  Suspension  vom 
Amte  und  nachfolgender  Exilirung  verord- 
nete  Gregor  M,  Epp.  1.  IX,  c.  66  gegen  einen 
unwurdigen  Subdiakon.  Etwas  ganz  Eigen- 
thiimliches  berichtet  Palladius  Hist.  Lausiac. 
c.  6.  Er  erzahlt  von  einer  sehr  grossen  Kirche, 
in  welcher  drei  Palmen  gestanden ;  an  jeder 
derselben  hing  eine  Geissel  (F.),  die  eine 
zur  Ziichtrgung  strafbarer  Monche,  die  an- 
dere  zur  Bestrafung  von  Raubem,  die  dritte 
zur  Correction  von  Fremden,  welche  sich 
strafwiirdige  Vergehen  zu  Schulden  kom- 
men  liessen.  Die  Selbstziichtigung  der 
Monche  per  flagella  gehort  einer  spatem 
Zeitperiode  an.  kr0ll. 

FLAMEN.  In  der  romisch-heidnischen 
Religion  waren  die  Flamines  die  fdr  den 
Cultus  der  einzelnen  Gottheiten  besonders 
bestimmten  Priester;  so  gab  es  F.  lovis, 
F.  Martis,  F.  Quirini.  Auch  die  vergotter- 
ten  Kaiser  batten  ihre  Flamines,  daher  F. 
lulianus,  F.  Augustalis,  F.  Claudialis.  Die- 
ser letztere  Cult  verbreitete  sich  besonders 
stark  in  den  Provinzen,  und  zwar  nicht 
allein  in  Beziehung  auf  die  verstorbenen, 
sondern  auch  auf  die  noch  lebenden  Kaiser. 
Fiir  diese  bestand  das  in  Africa  so  haufig 
vorkommende  Amt  der  ,Flamines  perpetui*, 
und  es  finden  sich  auch  Flamines  duorum 
vel  trium  Augustorum  (Hmzen  Ann.  Istr., 
1860;  Hirschfeld  Ann..  1st.,  1866). 

Sacerdofalis  wurde  diejenige  Person  ge- 
nannt,  welche  das  heidnische  sacerdotium 
provinciae  verwaltet  hatte.  In  Ammedera 
kommt  ein  ASTIVS  MVSTELVS  FL  •  PP 
•  C(A)RISTIANVS  aus  der  Zeit  Hilderichs 
(a.  525;  Wtlmanm  C.  J.  L.  VIH,  n.  10516), 
sowie  ASTIYS  VINDICIANYS  Y(ir)  C(la- 
rissimus)  ET  FL  PP  (eb.  n.  450)  vor, 
liber   dessen   Namen    ein   Kreuz   zwischen 


dem  A  und  Q  sich  befindet.  In  Cuicol 
(Djemlla)  erscheint  ein  ADEODATVS  SA- 
CERDOTALIS,  der  eine  Baailika  herstellte 
{de  Rossi  Bull.  1878,  31;  WUmanns  a.  a. 
O.  n.  8348).  Wie  konnten  nun  Christen 
ein  solches  Priesteramt  erlaubter  Weise 
iibemehmen  ? 

Nach  der  Regierung  des  Septimius  Se- 
verus  wurde  in  vielen  Stfidten  die  curatio 
reipublicae  mit  dem  flaminium  perpetuum 
verbunden,  daher  die  epigraphischen  Siegel 
FL.  PP.  CVR.  REIP.  So  ruhren  die 
Acten  der  Martyrer  von  Cirta  von  einem 
Minucius  Felix  fl,  pp.  cur.  colonial  Cirten- 
stum  her  (Act.  purg.  Caecilian.  in  s.  Optat. 
0pp.  ed.  Dupin),  Unter  den  christlichen 
Kaisern  des  4.  Jahrh.  bestand  dieses  Amt 
fort  und  wir  haben  Beispiele  hievon  bis  zu 
der  der  Besiegung  des  Gegenkaisers  Euge- 
nius  durch  Theodosius  (a.  394)  vorangehen- 
den  Zeit.  Jedoch  wurde  das  Amt  auch 
nach  diesem  Zeitpunkt  nicht  ganzlich  auf- 
gehoben ;  denn  Sidonius  ApoUinaris,  Bischof 
von  Clermont  in  Frankreich  (f  482),  sagt 
(Ep.  V  7)  von  den  Ehrgeizigen:  invident 
flamonia  municipibus,  oder  es  geschieht  Er- 
wahnung  der  Flamines  in  Yerbindung  mit 
den  Sacerdotales  im  Cod.  Theodos.  XII  1, 
21  (a.  335);  XII  1,  60  (a.  364);  XU  1, 
145  (a.  395);  XVI  5,  52  (a.  412),  und  in 
den  Jahren  412,  414,  415,  428  u.  s.  w.,  so- 
wie in  der  4.  Novelle  Marcians  vom  Jahr 
454.  Die  Inschrift  des  Adeodatus  Sacerdo- 
talis,  welche  allerseits  mit  Recht  fiir  christ- 
lich  gehalten  wird,  sowie  die  des  Astius 
Mustelus  aus  der  Zeit  Hilderichs  und  des 
Astius  Vindicianus,  ebenfalls  aus  dem  6. 
Jahrh.,  sind  thatsachliche  Beweise  hierffir. 
Der  Titel  sacerdotalis  auf  der  Inschrift  des 
Adeodatus  ist  auch  schon  als  ein  Grad  der 
kirchlichen  Hierarchie  erklart  worden.  Aber 
dieser  Ausdruck,  der  dem  kirchlichen  Sprach- 
gebrauch  ganz  feme  liegt,  kommt  in  der 
africanischen  Epigraphik  sehr  haufig  und 
stets  in  Beziehung  auf  das  heidnische  sa- 
cerdotium provinciae  vor.  Daher  muss  der 
schon  durch  seinen  Namen  als  Christ  be- 
zeichnete  Adeodatus  dem  Vindicianus  F. 
PP.  und  Mustelus  F.  PP.  Christianus  zur 
Seite  gestellt  werden. 

Um  die  Rechtsbefugniss  der  christlichen 
Kaiser  in  BetrefF  des  heidnischen  Cultus 
wol  zu  verstehen,  mflssen  wir  mit  de  Rossi 
(Bull.  1865,  5;  1866,  53)  den  Unterschied 
genau  ins  Auge  fassen  zwischen  Handlun- 
gen,  welche  sich  auf  die  falsche  Religion 
als  solche,  und  Handlungen,  die  sich  auf 
biirgerliche  Gebrauche,  wie  z.  B.  die  Auf- 
fiihrung  von  Schauspielen ,  bezogen.  So 
sehen  wir,  wie  Constantin  die  Errichtung 
von  Basiliken  und  Sacerdotien  (Priester- 
Klassen  oder  -Stellen)  zu  Ehren  der  gens 
Flavia  und  die  Auffuhrung  von  grossartigen 
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Schauspielen  zu  dem  gleichen  Zwecke  er- 
laubt,  indem  er  bloes  darauf  achtete,  ,ne 
aedes  nostro  nomine  dedicate  cuiusquam 
superstitionis  contagiosae  fraudibus  poUua- 
tur'.  Und  Honorius  gestattete  im  J.  399 
die  Spiele  ,ab8que  ullo  sacrificio,  ulla  super- 
Btitione  damnabiliS  Daher  schreibt  Gotho- 
freduB  {Cod,  Theodos.  VI  3,  1),  indem  er 
Yon  den  Sacerdotales  spricht:  nulla  iam 
oommunio  huic  numeri  cum  sacris  genti- 
lium.  Der  Ausdruck  sacerdotalis  war  dem- 
nach  gleichbedeutend  mit  dem  Titel  mune- 
rarius,  den  ein  christlicher  Duumvir  in 
Africa  tragt  (Granville  Excurs.  Aegypt.  II 
306). 

Es  ist  wahr,  dass  im  4.  Jahrh.  wegen 
der  grossen  Gefahr  des  Gotzendienstes  so- 
wol  von  der  Kirche,  als  von  den  biirger- 
lichen  Gesetzen  den  Christen  diese  Aemter, 
welche  munera  voluntatis,  non  necessitatis 
waren,  bei  denen  also  kein  Amtszwang  be- 
stand,  untersagt  wurden.  Denn  Theodosius 
bestimmte  im  Jahre  386,  dass  die  archie- 
rosyna  (das  Provinzial-Priesteramt  in  Asien) 
von  den  Christen  nicht  ubemommen  wer- 
den  solle,  und  die  obengenannten  sacerdo- 
tales erhalten  die  Note  paganae  supersti- 
tionis (Cod.  Theodos.  XII  1,  12;  XVI  10, 
20;  Gothofredus  Par.  ad  Cod.  Theod.  XVI 
10),  ja  die  Christen,  welche  solche  Aemter 
annahmen,  galten  als  Lapsi,  Abgefallene 
(Ambros.  Ep.  17;  Salvian.  De  gubem.  Dei 
VIII  2,  3);  aber  es  ist  nicht  anzunehmen, 
dass  die  obengenannten  Astius  Vindicianus 
Fl.  PP.  et  vir.  clariss.  und  Astius  Mustelus 
Fl.  PP.  christianus,  deren  Epitaphien  sich 
in  der  Basilika  zu  Ammedera  befinden, 
solche  Abgefallene  waren.  *  Es  erscheint 
desshalb  che  von  Hirschfeld  (1.  c.)  ausge- 
sprochene  Meinung  durchaus  rich  tig  und 
der  Wahrheit  entsprechend ,  nach  welcher 
in  jenen  Zeiten  die  Ausdriicke  sacerdotalis 
und  F.  pp.  ohne  irgend  welche  Beziehung 
zum  Priesteramt,  von  dem  der  Name  her- 
kommt,  nur  eine  besondere,  hervorragende 
Rangstufe  bezeichnet.  Es  findet  diese  An- 
sicht  ihre  Bestatigung  in  dem  Decrete  von 
2^ma  (a.  322),  in  welchem  die  decemprmi 
mit  dem  curator  sammtlich  flamines  sind  — , 
woraus  mit  Gewissheit  hervorgeht,  dass 
dieser  Titel  der  Aristokratie  der  Municipien 
eigenthumlich  war  — ,  sowie  aus  dem  Albus 
Ordinis  Col.  Thamg.  (Zama)  (zwischen  364  bis 
367  n.  Chr.),  wo  die  sacerdotales  als  besondere 
Klasse  angefQhrt  werden  und  fast  alle  duo- 
viralicii  zugleich  flamines  perpetui  sind  (Mas- 
queray  Recueil  de  la  soc.  de  Constantino  vol. 
XVn  441).  Es  musste  daher  im  6.  Jahrh., 
wo  jede  Spur  des  heidnischen  Cultus  ver- 
schwunden  war,  keine  Schwierigkeit  haben, 
dass  Astius  Mustelus  den  Titel  F.  perpe- 
tuus und  A.  Vindicianus  denjenigen  F.  per- 
petuus christianus  fiihrt,  denn  es  war  dies 


ein  blosser  Adels-  oder  Amtstitel  ohne  jede 
Beziehung  zu  heidnischen  Gebrauchen,  wie 
das  ausdrdckliche  Bekenntniss  des  christ- 
lichen  Glaubens  von  Seite  der  Inhaber  die- 
ses  Titels    beweist   (de  Rossi  Bull.    1878, 

25—36).  N.    8CAOL1081. 

FLAMMEUM  YIBGIKALE,  s.  Schleier. 

FLATIER.  Das  christliche  Bekenntniss 
mehrerer  Glieder  der  kaiserlichen  Familie 
der  F.,  von  denen  jedenfalls  einige  das 
Christenthum  aus  dem  Munde  der  Apostel 
selbst  kennen  lemt^n,  andere  Blutzeugen 
Christi  wurden,  ist  eine  der  wichtigsten 
Thatsachen  der  christlichen  Urgeschichte. 
Die  Nachrichten  hieniber  stammen  nicht 
bloss  aus  der  kirchlichen  Litteratur,  vielmehr 
entnahm  diese  die  wichtigsten  Daten  profa- 
nen  Auctoren.  Dieses  Geschlecht  stammte 
von  einem  T.  Flavins  Petro  aus  Reate  (Siiei. 
Vespas.  1),  dessen  Sohn  T.  Flavins  Sabinus 
von  seiner  Gemahlin  Vespasia  PoUa  zwei 
Sohne  hatte,  T.  Flav.  Sabinus  und  T.  Flav. 
Vespasianus.  Letzterer  wurde  im  J.  69 
Kaiser.  Die  Bekenner  und  Blutzeugen  Christi 
stammen  aus  der  Familie  des  ersteren.  T. 
Fl.  Sabinus  war  zweimal  Stadtprafect,  auch 
wahrend  der  neronischen  Verfolgung  und 
im  Todesjahre  der  Apostelfursten.  Das  Chri- 
stenthiun  konnte  ihm  somit  nicht  unbekannt 
sein,  ja  es  ist  wahrscheinlich ,  dass  er  mit 
den  Aposteln  personlich  in  BerQhrung  kam. 
Tacilus  (Hist.  Ill  65,  75)  schildert  ihn  als 
einen  Mann  von  unbestrittener  Redlichkeit 
und  Gerechtigkeit,  als  einen  sanften  Cha- 
rakter,  der  vor  Blutvergiessen  Abscheu  hatte. 
Beim  Streite  seines  Bruders  mit  Vitellius 
suchte  er  zu  vermitteln  und  kam  dabei  ums 
Leben.  Das  zog  ihm  den  Tadel  der  Schlaf- 
rigkeit  und  Theilnahmslosigkeit  an  Staats- 
angelegenheiten  zu,  ein  Vorwurf,  der  nach- 
mals  bestandig  den  Christen  gemacht  wurde 
(Tertull.  Apol.  42).  Uebrigens  lasst  sich 
die  Vermuthung,  dass  FL  Sabinus  Christ 
war,  durch  nichts  weiter  stiitzen,  als  durch 
diese  Vorwiirfe  und  den  Umstand,  dass  das 
Christenthum  in  seiner  Familie  heimisch 
ward.  Zuverlassig  fest  steht  aber  das  Chri- 
stenthum bei  seinem  Sohne  T.  Fl.  Clemens 
und  bei  dessen  Gemahlin,  einer  Enkelin 
Vespasians,  welche  gleich  ihrer  Mutter,  einer 
Schwester  des  Titus  und  Domitian,  Flavia 
Domitilla  hiess  und  gewohnlich  als  die  altere 
Domitilla  bezeichnet  wird.  T.  Fl.  Clemens 
(letzterer  Name  scheint  durch  Kaiser  Titus' 
Schwiegervater  M.  Arrecinus  Clemens  in 
die  flavische  Familie  gekommen  zu  sein), 
von  Suetonius  (Domit.  15)  als  vir  contem- 
ptissimae  inertiae  bezeiclinet,  war  Consul 
im  J.  95  mit  Domitian  und  wurde  unmittel- 
bar  darauf  mit  seiner  Gemahlin  und  vielen 
Anderen    (domitianische    Verfolgung)    des 
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Atheismus  und  der  Befolgung  jfidischer 
Satzungen  (Christenthum)  angeklagt.  Cle- 
mens starb  den  Martyrertod,  Domitilla  wurde 
auf  die  Insel  Pandataria,  heute  Sta.  Maria 
gegenuber  Gaeta,  verbannt  (Dio  Cass,  Hist, 
rom.  67,  14).  Was  aus  ihren  Sohnen,  Ve- 
spasian und  Domitian,  die  von  Quintilian 
erzogen  wurden  und  vom  Kaiser  Domitian 
zur  Nachfolge  bestimmt  waren  {Suet,  Domit. 
15),  nach  dem  Tode  des  Vaters  wurde,  ist, 
ebenso  wie  das  weitere  Schicksal  der  Mut- 
ter, unbekannt.  Von  dieser  Flavia  Domi- 
tilla reden  auch  Inschriften,  die  aus  dem 
Coemeterium  Domitillae  an  der  Via  Ardea- 
tina  stammen,  und  ebendaselbst  war  sicher 
ursprunglich  ibr  Gemahl  bestattet.  Im  8. 
oder  9.  Jahrh.  namlicb  wurden  dessen  Re- 
liquien  in  die  Basilika  des  hi.  Papstes  Cle- 
mens auf  dem  Caelius  transferirt,  weil  er- 
sterer  damals  ftir  den  Oheim  des  Papstes 
gehalten  wurde,  und  zugleich  mit  ihnen 
eine  Steinplatte,  deren  Inschrift  besagt, 
dass  ein  Grab  erworben  worden  sei,  ,Fla- 
viae  Domitillae  divi  Vespasiani  neptis  bene- 
ficio'  (die  ubrigen  auf  diese  Domitilla  be- 
zuglichen  Inschriften  bei  de  Rossi  Bull. 
1865,  21,  23;  R.  S.  I  267;  Kraus  R.  S. 
75).  Dass  die  beiden  Clementes,  Consul 
und  Papst,  schon  frtihe  confundirt  wurden 
und  nur  fiir  eine  historische  Personlich- 
keit  zu  nehmen  seien  (Lipsius  Chronol.  d. 
rom.  Bischofe  158  flF.),  ist  unrichtig.  Euse- 
hius  und  Hieronymus  kennen  beide.  Letz- 
terer  sagt  (De  vir.  illustr.)  vom  Bischof 
Clemens:  nominis  eius  memoriam  usque 
hodie  Romae  exstructa  ecclesia  eustodit. 
Unter  dieser  memoria  kann  nach  dem  da- 
maligen  Sprachgebrauche  nichts  Anderes 
gemeint  sein,  als  das  Haus,  in  dem  er 
wohnte  oder  die  Glaubigen  zu  versammeln 
pflegte,  und  dieses  wurde  hochst  wahrschein- 
lich  jungst  wieder  aufgefunden.  Unter  der 
jetzigen  Basilica  s.  Clementis  aus  dem  12. 
Jahrh.  lag  verschiittet  und  ist  nun  aufge- 
deckt  eine  aus  dem  4.  Jahrh.  und  von  der 
Apsis  letzterer  fuhrt  eine  Treppe  abwarts 
zu  Kammem,  die  gleichsam  das  Hypogaeum 
der  Basilika  bildeten  und  in  Bau  und  Aus- 
schmiickung  auf  die  Zeit  der  F.  weisen  (de 
Rossi  Bull.  1870,  149  ff.;  vgl.  d.  A.  Cle- 
mens S.  297).  Das  Pontificalbuch  giebt 
ihm  einen  Faustinus  vom  Caelius  zum  Va- 
ter.  Auch  der  Roman  der  clementini- 
schen  Recognitionen  bringt  den  Papst  Cle- 
mens nicht  in  Verbindung  mit  der  flavi- 
schen  Familie,  sondern  nennt  ihn  einen 
Verwandten  des  Tiberius  und  scheint  mit 
den  Namen,  die  er  dessen  Brudern  und 
Verwandten  giebt,  anzuspielen  auf  die  Acilii 
Fausti  (Acilius  Glabrio  wurde  ebenfalls  von 
Domitian  als  Christ  hingerichtet),  ist  ilbri- 
gens  als  historische  Quelle  ohne  Werth. 
Auch    die    spatere    apokryphe    Litteratur 


(Pseudo-Marcellus  in  den  Martyreracten  der 
hi.  Domitilla)  identificirt  nicht  beide  Cle- 
mentes, sondern  macht  nur  den  Consul  zum 
Oheim  des  Bischofs  {de  Rossi  Bull.  1863, 
29,  39,  89). 

Der  Consul  Fl.  Clemens  hatte  eine  Schwe- 
ster,  Flavia  Plautilla,  welche  der  Hinrich- 
tung  des  hi.  Paulus  beigewohnt  und  den 
christlichen  Glauben  in  ihrem  Hause  zu- 
riickgelassen  haben  soil.  Ihr  Cognomen 
kann  sie  nur  von  ihrer  Mutter,  der  Ge- 
mahlin  des  Fl.  Sabinus,  haben,  die  somit 
eine  Plautia  gewesen  sein  muss.  Das  setzt 
die  christlichen  F.  in  Verbindung  mit  Pom- 
ponia  Graecina  (s.  d.  A.),  der  Gemahlin 
des  A.  Plautius,  deren  Christenthum  Ton 
Tacitus  nach  der  Ansicht  der  bewahrtesten 
Ausleger  bezeugt  wird  (Ann.  13,  32).  Da- 
fiir  spricht  auch,  dass  T.  Fl.  Sabinus  mit 
seinom  Bruder  Vespasian  unter  A.  Plautius 
als  Legat  in  Britannien  diente  {Dio  Ca^s, 
Hist.  rom.  60,  20).  Den  Namen  der  Schwe- 
ster  des  Clemens,  Plautilla,  kennen  wir  nur 
aus  den  Martyreracten  der  hi.  Domitilla 
und  der  hi.  Petrus  und  Paulus,  ihre  Exi- 
stenz  aber  ist  auch  durch  Profanschrift- 
steller  verbiirgt.  Bruttius  Praesens,  ein 
Historiker  (f  um  220),  von  dem  wir  nur 
noch  Bruckstucke  haben,  erzahlt  nach  dem 
Berichte  des  Eusehius  (H.  e.  Ill  18;  Chron. 
ad  ann.  16  Domit.),  dass  unter  Domitian 
viele  Christen  das  Martyrium  erlitten  und 
dass  unter  diesen  Flavia  Domitilla,  erne 
Schwestertochter  (i£  ddeXcp^c  Teifovoia)  dee 
Consuls  Clemens,  nach  der  Insel  Pontia 
(Ponza  bei  Gaeta)  verbannt  wurde,  weil  sie 
sich  als  Christin  bekannte.  Diese  Flavia 
Domitilla,  Tochter  der  hi.  Plautilla,  wird 
in  der  Kirche  als  Jungfrau  und  Martyrin 
verehrt  (12.  Mai)  und  gewohnlich  als  jto- 
gere  Domitilla  bezeichnet.  Im  4.  JahrL 
besuchte  die  hi.  Paula  die  Felsenhohlen  auf 
Pontia,  wo  Domitilla  lange  Jahre  der  Ver- 
bannung  verlebt  hatte  (Hieron,  Ep.  108, 
ed.  Vallarsii).  Bestattet  wurde  sie  ursprung- 
lich in  Terracina,  ihre  Kammerer  Nereus 
und  Achilleus  aber  im  Coemeterium  Domi- 
tillae. Letztere,  in  den  genannten  Acten 
eunuchi  cubicularii  geheissen,  waren  nach 
der  jungst  (Nov.  1873)  im  Original  aufge- 
fundenen  damasianischen  Inschrift  milites 
cohortis  praetoriae  oder  apparitores  tyranni, 
sicherlich  des  Nero  (vgl.  luven.  Sat.  X  15), 
und  als  solche  Zeugen  des  Heldenmuthes 
der  Christen  gewesen;  selbst  Christen  ge- 
worden,  flohen  sie  und  traten  in  die  Dienste 
der  Domitilla.  Ihre  Reliquien  iibertrug  un- 
ter Clemens  VIII  Cardinal  Baronius  mit 
denen  der  hi.  Domitilla  in  seine  Titular- 
kirche,  die  eben  diesen  Heiligen  geweiht 
ist.  Auf  die  beiden  Domitillen,  auf  Fla- 
vins Clemens,  Acilius  Glabrio  und  ihre  Lei- 
densgenossen  spielt  oifenbar  Tacitus  (Agri- 
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cola  45)  an,  wo  er  seinen  Schwiegervater 
(t  93)  glilcklich  preist,  dass  er  die  Hin- 
richtung  so  yieler  Consularen  an  einem 
Tage,  die  Verbannung  so  vieler  edlen  Frauen 
nicht  mehr  habe  schauen  miissen. 

Eine  abweichende  Genealogie  der  flavi- 
schen  Familie  hat  Mommsm  Corp.  Inscr. 
VI  172  f.  aufgestellt,  vgl.  jedoch  de  Rossi 
Bull.  1875,  70  f.,  wo  dieselbe  als  Eusebius 
und  Dio   widersprechend  nachgewiesen  ist. 

Die  alten  Topographen  bezeichnen  das 
mehrgenannte  Coemeterium  als  Coem.  Do- 
mitillae  ad  s.  Petronillam  et  Nereum  et 
Achilleum,  und  die  Basilica  ad  s.  Petr.  et 
N.  et  Ach.  war  das  Centralheiligthum  des- 
selben.  Diese  Basilika,  erbaut  zwischen 
390  und  395,  wegen  Baufalligkeit  verlassen 
unter  Leo  III,  und  spater,  wahrscheinlich 
897,  durch  ein  Erdbeben  eingestiirzt,  wurde 
im  November  1873  mit  obengenannter  da- 
maaianischer  Inschrift  durch  de  Rossi  wie- 
der  entdeckt  (S.  130,  Fig.  61).  Den  Leib 
der  hi.  Jungfrau  Petronilla,  der  in  diesem 
Coemeterium  schon  beigesetzt  war,  bevor 
hier  die  hhl.  Nereus  una  Achilleus  bestattet 
wurden,  iibertrug  Paul  I,  weil  sie  zu  seiner 
Zeit  ftir  eine  Tochter  des  hi.  Petrus  ge- 
halten  wurde,  nach  dem  Vatican,  wo  der- 
selbe  1474  wieder  aufgefunden  wurde,  ru- 
hend  in  einem  Steinsarge  mit  der  urspriing- 
Kchen  Aufschrift:  AVRELIAE  PETRO- 
NILLAE  FILIAE  DVLCISSIMAE.  Toch- 
ter  dee  hi.  Petrus  kann  sie  nur  heissen, 
weil  sie  von  ihm  getauft  wurde,  und  die 
Apostel  AUe,  die  sie  tauften,  ihre  Kin- 
der nannten.  Sie  ist  ohne  Zweifel  ein 
Glied  der  flavischen  Familie.  Der  Name 
Aurelia  findet  sich  auch  auf  einer  andern, 
sehr  alten  Inschrift  desselben  Coemeterium, 
den  Namen  Petronilla  aber  tragt  sie  von 
T.  Fl.  Petro,  dem  Stamnivater  ihrer  Fa- 
milie; auch  eine  Schwester  des  T.  Fl.  Sa- 
binus  und  Vespasian  hiess  Petronilla  oder 
Polla.  Das  Namliche  ergiebt  sich  auch  aus 
ihrer  Bestattung  im  Coem.  Domitillae  zu 
einer  Zeit,  wo  es  nur  Familiengraber  gab. 
Die  Ausgrabung  ihrer  erst  halb  aufgedeck- 
ten  Basilika  hat  hierfiir  neue  Belege  ge- 
liefert,  sowie  schon  bisher  die  Tradition 
fiber  die  christlichen  Glieder  der  flavischen 
Familie  durch  die  neuesten  Entdeckungen 
der  christlichen  Archaologie  in  fiberraschen- 
der  Weise  Bestatigung  gefunden  hat.  De 
Rossi  R.  S.  I  265;  Bull.  1865,  17—24,  33 
bis  47;  1874,  5—35,  68—76;  KrausR.  S.* 
41—44,  74—87,  349.  wandinger. 

FLEKTES,  s.  Busse. 

FLUCH.  1)  Begriff  und  Name.  F. 
im  kirchlichen  Sprachgebrauche  bedeutet 
die  offentliche  und  formliche  Androhung 
und  Anwiinschung  der   gotthchen  Strafge- 


rechtigkeit  entweder  uber  vollbrachte 
Vergehen,  in  welchem  Falle  der  F.  als 
Form  und  formelhafte  Beigabe  zur  facti- 
schen  Ausscheidung  aus  der  Kirche  bei  Ex- 
communication und  Bann  (Anathem)  auf- 
tritt ;  oder  er  wird  de  futuro ,  mithin  con- 
ditionell,  d.  i.  fiir  den  Fall  ausgesprochen, 
dass  Jemand  sich  die  Uebertretung  eines 
Gebotes  zu  Schulden  kommen  lasst.  Erste- 
res  spricht  Tertullian  De  pudic.  14  aus: 
maledici  earn  (camem)  sequebatur,  quae 
diabolo  proiciebatur ,  ut  sacramento  bene- 
dictionis  exauctoraretur ,  nunquam  (monta- 
nistisch !)  in  castra  ecclesiae  reversura  (caro), 
d.  h.  der  F.  folgt  auf  die  thatsachliche 
Uebergabe  an  Satan,  oder  die  Excommu- 
nication. Verfluchen  heisst  seiner  Idee 
nach:  dem  Reiche  der  Finsterniss  und  der 
unerlosten,  noch  unter  der  Herrschaft  Sa- 
tans  stehenden  Welt  anheimgeben  und  ist 
ein  Gegenstuck  zum  Exorcismus,  welcher 
den  Menschen  der  Macht  des  Fursten  der 
Finsterniss  entzieht.  Es  liegt  namlich  in 
ideeller  Hinsicht  dem  F.  die  Vorstellung 
von  dem  Dualismus  zwischen  dem  Gottes- 
reiche  und  dem  Reiche  des  Bosen  zu  Grunde 
und  das  selbst  den  Heiden  innewohnende 
Bewusstsein,  dass  Niemand  beiden  Reichen 
zugleich  dienen  konne.  Vgl.  die  Formel 
sacer  esto  und  althochdeutsch  fluahhen 
=  devovere,  oxsecrari.  —  Als  Gegenteil 
von  Segen  (benedictio),  der  nsLch  Ambros. 
Bened.  patriarch.  2:  sanctificationis  et  gra- 
tiarum  votiva  collatio  ist,  kann  der  F.  bloss 
imprecatio  declarativa  und  nur  uneigentlich 
und  mit  Riicksicht  auf  den  sittlichen  Zweck 
votiva  sein :  die  Kirche  segnet  precando  und 
operando,  aber  sie  flucht  declarando.  Denn 
,maledicta  non  sunt  de  malo  voto  impre- 
cantis,  sed  de  praescio  spiritu  denunciantis' 
(August.  C.  Faust.  16,  c.  22),  oder  wie  der- 
selbe  Heilige  sagt :  non  ex  voto  ultionis,  sed 
ex  iustitiae  examine.  Vgl.  Can,  cum  sancti 
24,  qu.  3  aus  Greg.  M.  Moral.  4,  c.  6.  Ter- 
tullian Apol.  39  umschreibt  daher  treifend 
das  maran-atha  mit  futuri  iudicii  praeiudi- 
cium.  Auch  der  F.  wegen  vergangener 
Verbrechen  geschieht  immer  bedingungs- 
weise,  und  selbst  wo  die  Formel  votiv 
erscheint,  spricht  sie  doch  nur  die  that- 
sachliche, unausbleibliche  Folge  der  Siinde 
aus,  ist  also,  um  mit  Augi4Stin  zu  reden, 
denuntiativ.  Als  Benennungen  fur  F.  fin- 
den  sich  die  Ausdriicke  a[pa,  xarcCpa,  auch 
d<popKT|jL6c ,  maledictio,  imprecatio,  execratio 
u.  a.  Eigenthiimlich  ist  der  Euphemismus 
benedicere  fiir  maledicere  nach  Job  1,  15; 
11,  2;  5,  9  u.  Ill  Kon.  20,  10.  13  (barach); 
vgl.  x«''p6t^  ^a^  und  sacer  esto  im  gleichen 
Sinne.  Ducange  v.  benedicere  und  mabillon 
Act.  s.  Bened.  saec.  IV,  1 149  in  vit.  b.  Alcuini. 
Diese  Ausdrucksweise  ist  jedoch  kein  flacher 
Euphemismus,  sie  entsprach  vielmehr  der 
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thatsachlich  vorhandenen  Anschauung  der 
kirchlichen  Schriftsteller,  dass  der  F.  ein 
Segen  sei.  Denn  hier  gilt,  was  CyrilL  Hie- 
ros.  Catech.  4  vom  Exorcismus  sagt :  wende 
ihn  mit  Eifer  an  xal  awTTjptovoi  ri  irpaTjia 
v^|ja90v  elvat,  ^eoifet  plv  ^op  6  iyb^hi  $ai}jLU)v, 
icocpajtevei   ok  t]   9u>T7]p(a  xal   irocpapievei   t] 

2)  Anordnung.  Chidstus  hat  den  F. 
hinweggenommen  und  ist  >)  t^c  xatapac 
X&Jtc  (Gal.  3,  10)  und  die  eOXoYia  naatv 
(Epiphan,  Haer.  42);  auch  soil  nach  Jac. 
3,  9  au8  demselben  Munde  nicht  euXo7(a  xal 
xaxapa  konunen.  AUein  der  kirchliche 
F.  soil  ein  Mittel  zum  Heile  sein  und  hat 
seine  positive  Begrundung  im  A.  und  N. 
Test.  Vgl.  den  F.  Bileams  Num.  22;  den 
Josua's  liber  Jericho  Jos.  6,  26  und  Elisa's 
II  Reg.  2,  24;  ganz  besonders  aber  die 
Psalmen  und  unter  ihnen  den  sog.  Fluch- 
psalm  109  (psalmus  imprecatorius)  mit  den 
maledictiones  Scarioticae,  so  genannt,  weil 
der  Psalm  auf  Judas  gedeutet  wurde,  ein 
Psalm,  der  auch  in  die  kirchlichen  Formeln 
fiberging  (Greg.  Turon.  H.  F.  5,  19;  Mar- 
Une  De  antiq.  eccl.  rit.  Ill  423).  Im  N. 
Test,  hat  der  Herr  einen  F.  verkundet  iiber 
den  Feigenbaiun  (Matth.  21,  17)  und  eine 
Art  F.  sind  seine  Weherufe  (Matth.  23, 
23—38;  26,  24;  Luc.  6,  24).  Namentlich 
aber  wurde  das  Vorgehen  des  hi.  Paulus 
Vorbild  fiir  die  kirchliche  Disciplin.  Der 
Apostel  stosst  nicht  nur  aus  der  Kirche  aus 
(Act.  23,  3,  gegen  Alexander;  I  Kor.  5,  5 
und  Gal.  1,  8:  irapofioovat  Tip  aatovqi),  son- 
demwendet  auch  formliche  Verwflnschungen 
an  I  Kor.  16,  22,  wo  das  vielbesprochene 
maranatha  cfr.  Bened.  XIV  De  synod. ;  na- 
mentlich aber  ist  II  Tim.  4,  14  (dico6«f>Tf) 
adrcp  6  xtipioc  xarot  xd  ep^a  adrou)  ein  wahres 
Paradigma  eines  kirchlichen  Finches,  wie 
schon  TheophyL  z.  d.  St.  und  Eulog,  Alex. 
bei  Photius  Cod.  280,  1617  erkannt  haben. 
Ueber  die  traditio  satanae  vgl.  Tert,  Apol. 
39;  De  pudic.  13  u.  20.  Aehnlich  Hilarius, 
Ambrosius,  Augustin,  Origenes  und  Chry- 
sostomus.  Endlich  kann  sich  die  Kirche 
noch  auf  das  Beispiel  der  Martyrer  be- 
rufen,  die  ofters  von  dem  F.  Gebrauch 
-machten.  —  Dass  geschichtlich  der  Syna- 
gogalritus  mit  seinen  drei  Abstufungen  von 
Bann  auf  die  kirchliche  Praxis  Einfluss  ge- 
iibt  bat,  ist  unleugbar  (Selden.  De  synedr. 
Hebr.  I,  c.  8).  Nur  brachte  bei  den  Juden 
der  F.  bloss  den  burgerlichen  Tod,  bei  den 
Christen  den  geistigen:  Entziehung  aller 
Trostmittel. 

3)  Sittliche  Bedeutung.  Diese  ist 
in  Obigem  schon  angedeutet.  Der  F.,  wie 
er  in  den  Evangelien  und  apostolischen 
Briefen  zu  Grunde  gelegt  erscheint  und  in 
der  alten  Kirche  zur  Uebung  kam,  ent- 
spricht  durchaus  der  Idee  der  Kirche  als 


der  allein  wahren  und  heiligenden  Anstalt, 
und  des  Leibes  Christi,  welcher  kein  faules 
oder  todtes  Glied  an  sich  duldet;  denn  das 
Christenthum  ist  keine  lahme,  indifferente 
Religion,  sondern  weist  alien  religiosen  und 
sittlichen  Indifferentismus,  als  seinem  inner- 
sten  Wesen  zuwider,  von  sich  und  scheidet 
aus,  was  nicht  der  Idee  des  Reiches  Christi 
gemass  ist.  Einen  doppelten  Zweck  ver- 
folgt  daher  die  Kirche  durch  Anwenden  des 
Finches:  erstens Sicherstellung  der Herde ge- 
gen Ansteckung  und  zugleich  Abschreckmig 
vor  der  mit  dem  F.  bezeichneten  bdsen 
That,  und  zweitens  sittliche  Besserung  des 
Irrenden:  ut  qui  prece  et  exhortationibns 
ad  nullam  frugem  reduci  nequeunt,  seye- 
riorem  disciplmae  castigationem  experian- 
tur  .  .  .  {Martbie  III  433) ,  damit  sie ,  wie 
der  Apostel  I  Tim.  1,  20  sagt,  ,die  Lehre 
Christi  nicht  mehr  zu  lastem  lemten".  Die 
Besserung  des  Irrenden  als  Zweck  des  Fin- 
ches heben  besonders  Augustin,  De  corrept. 
et  grat.  c.  15  und  Ambros,  De  offic.  min. 

II  27  hervor.  Auch  die  schwersten  Fluch- 
formeln,  welche  iiber  hartnackige  und  un- 
bussfertige  Sfinder,  die  insordescetUes ,  wie 
der  t.  t.  lautet,  gesprochen  wurden,  sollten 
abschrecken  und  zur  Besserung  antreiben: 
7va  -ch  irveujia  ao)^ ,  I  Kor.  5 ,  5,  Der  F. 
der  Kirche  zielt  also  niemals  auf  den  Un- 
tergang  des  Sunders,  sondern  auf  dessen 
Rettung. 

4)  Formeln.  Diese  waren  ursprilng- 
lich  einfach,  wie  die  biblischen:  anathema, 
maran-atha.  In  dem  Grade  aber,  als  die 
Feierlichkeit ,  mit  welcher  die  Kirche  die 
Ausstossung  aus  ihrem  Schoosse  vornahm, 
wuchs,  nahmen  auch  die  Fluchformeln  einen 
ernsteren,  feierlicheren  Charakter  an  und 
die  Kirche  beschrankte  sich  nicht  mehr  auf 
das  Aussprechen  der  Sentenz,  sondern  suchte 
moglichst  durch  Erweiterung  und  Ausdeu- 
tung  des  im  Anathem  liegenden  Gedankens 
sittlich  zu  wirken,  bis  im  MA.  die  Ver- 
wunschungen  zu  weitlaufigen  Formeln  sich 
steigerten.  Eine  ausfuhrliche  Formel  schon 
bei  Gregor  I  Ep.  1.  4,  20 ;  vgl.  Synes,  Ep. 
58  (al.  57),  Bannformel  gegen  den  Prafec- 
ten  Andronicus,  und  Innocefis^  I  F.  fiber 
Arcadius  und  Eudoxia.  Ueber  Fluchfor- 
meln gegen  etwaige  Uebertreter  von  E^ 
lassen  und  Urkunden  s.  MabiUon  Diplom.  2, 
c.  8.  Der  hi.  Hieronymus  Ep.  Gal.  c  3 
macht  darauf  aufmerksam,  dass  im  A.  Test, 
bei  den  Imprecationen  niemals  der  Name 
Gottes  genannt  werde,  so  Gen.  9,  25;  Jos. 
6,  26,  und  ebenso  nicht  in  den  betreffenden 
Psalmen.  Vgl.  Theodoret.  In  Ps.  34;  s.  d. 
A.  Anathema  und  Greffer  De  bened.  et 
maled.  (1.  Ill),  Ingolst.  1615;  AugusUMh. 

III  399.  KRIBG. 

FLtSSE,  8.  Paradiesesflilsse. 
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FOin)I  D'OBO,  8.  Goldglaser. 

PONS,  8.  Taufe. 

FORMA.  1)  =  Tuiroc,  das  Siegel,  mit 
dem  amtliche  Schreiben  versehen  sind;  80 
bei  Ulpian  und  im  Cod.  Theod.,  demnach 
auch  das  Schreiben  selbst;  Lactani. 
De  mort.  persecut.  48,  wo  das  Edict  Con- 
stantins  und  Licinius'  von  den  Kaisern  selbst 
so  genannt  wird;  Tgl.  andere  Stellen  aus 
Lucifer  Calar.,  Liberatus  Diaconus,  Facun- 
dus  Hermian.,  welche  Ducange  i.  v.  gesam- 
melt  hat.  Danach  heissen  Utterae  forma- 
toe  die  mit  solcher  F.  versehenen  kirch- 
lichen  Amtsbriefe,  s.  d.  A. 

2)  F.  fiirEucharistie,  Hostie  ist  mit- 
telalterlich,  ebenso  kommt  in  diesem  Sinne 
farmata  vor,  wie  Ducange  i.  v.  nachgewie- 
sen  hat  (Ord.  Rom.).  Ob  der  Ausdruck 
bis  ins  christliche  Alterthum  hinaufreicht, 
ist  sehr  fraglich. 

3)  F.  ffir  Kirchenstuhl,  Chorstuhl,  gfihSrt 
erst  dem  MA.  an. 

4)  In  den  iiberirdischen  Coemeterien  heisst 
forma  die  Gnibe,  welche  wieder  in  einzelne 
Nischen  oder  Compartiments  eingetheiltwar. 
Vgl.  de  Rossi  R.  S.  Ill  410  f.  und  die  da- 
selbst  mitgetheilte  Inschrift:  ANNIBONIVS 
FECIT  SIBI  ET  SVIS  |]  LOCVM  nOMI(m) 
BVS  N(Mmero)  VIII  INTRO  FORMAS; 
Kram  R.  S.  *  127  f.  kraus. 

FOBMABIUS,  FOBMARU,  in  den  Klo- 
stem  beiderlei  Geschlechts  eine  die  Auf- 
sicht  uber  die  Andem  in  geistlicher  6e- 
ziehung  fuhrende  Person.  Der  alteste  Beleg 
ReguL  s.  Caesarii  ad  virgines  c.  37.  Vgl. 
Reg.  s.  Bened.  c.  58  und  dazu  Ducange  i.  v. 

FOBMELN,  epigraphische,  s.  Inschriften. 

FOBNICATIO,  s.  Unzucht. 

FOSSOBES,  FOSSABII,  xoiciwvrec,  xo- 
Kiatat.  Das  Geschaft  der  Todtenbestattung 
wurde  im  romischen  Alterthum  von  dem 
Libitinarius  y  dem  Tempeldiener  der  Venus 
Libitina,  bei  welchem  die  Anzeige  des  To- 
desfalles  gemacht  wurde,  besorgt  und  durch 
die  VespiUones  ausgefQhrt,  welche  die  ge- 
ringeren  Leute  auch  auf  den  Sandapila 
hinaustrugen  (Sueton,  Domit.  17;  Eutrop. 
VII  23;  Paulus  s.  v.  Vespae  368;  Sidon. 
ApoU.  Ep.  n  8;  vgl.  Marquardt  Privat- 
alterth.  I  361 ;  Ders,  DasPrivatleben  der 
Romer  345).  Der  in  der  christlichen  Ge- 
meinde  ausschliesslich  eingehaltene  Ritus 
der  Beerdigung  und  die  Anlage  der  gross- 
artigen  unterirdischen  Nekropolen  gab  den 
Todtengrabern  in  ihr  eine  ganz  be- 
sonders  wichtige  Stellung  und  machte  das 
Institut  der  Fossoren  schon  frilh  nothwendig, 
wenn  die  Bezeichnungen  desselben  auch  zum 
Theil   erst  seit  dem  4.  Jahrh.  aufkommen. 


Letztere  Bemerkung  gilt  von  dem  1. 1.  xo- 
irtoivTtc,  xoiriofTat,  der,  in  unserm  Sinne,  erst 
seit  dem  4.  Jahrh.  in  Gebrauch  ist  und 
nicht,  wie  Gothofredus  zu  Cod.  Theodos. 
XIII,  1,  1  will,  h:h  too  xowiac  —  quies 
post  laborem  —  oder  i^^  tou  xotcitoo,  vor 
der  ,Trauer',  sondem,  wie  dies  de  Rossi 
nachwies,  von  xoictoa^ai  ,arbeiten^.  abzuleiten 
ist.  Die  Copiaten  waren  die  Arbeitsleute 
der  Kirche,  wie  dies  mit  Anerkennung  sol- 
cher Thatigkeit  hervorgehoben  wird  in  der 
Grabschrift  des  DEBESTVS  MONTANA- 
RIVS  II  QVI  LABORAVIT  PER  OMNIVM 
II CLIMITERIVM  (=  per  totum  cimite- 
rium)  •  MERJTVS  FECIT  (worauf  auch 
der  xoTtiaaavn  eJc  tauxa  xd  ;(u>pia  einer  In- 
schrift des  3.  Jahrh.  anspielt,  R.  S.  Ill  534). 
Copiatae  kommen  im  Lateinischen  zuerst 
in  einem  Gesetz  des  Constantius  von  357 
(Cod,  Theod,  XIII,  1,  1)  und  in  einem  an- 
dem von  360  (Cod.  Theod,  XVI,  2,  15)  vor, 
und  zwar  zeigt  der  Text  des  letztern,  dass 
diese  Benennung  noch  jung  ist:  copiatas 
recens  usus  instituit  nuncupari.  Dagegen 
ist  fossor,  fossarius  alter.  Muratori  zu 
Thes.  Inscr.  1969*  meinte,  der  t.  eigne  aus- 
schliesslich den  Christen,  wogegen  de  Rossi 
eine  vorchristliche  Inschrift  (Orelli-Henzen 
n.  7403)  beibringt,  welche  gleichfalls  einen 
FOSSOR  aufweist. 

Unhaltbar  ist  die  Ansicht  Onorato^s  und 
Zaccaria's  (Lupi  Diss.  lett.  I  288),  dass  die 
Fossoren  erst  von  Constantin  oder  Constan- 
tius instituirt  worden  seien.  Fiir  den  altem 
Bestand  derselben  sprechen,  abgesehen  von 
den  Monumenten,  eine  Reihe  von  Texten. 
So  das  Inventar  der  domus,  in  qua  Chri- 
stiani  conveniebant,  vom  J.  303  (Gesta  pur- 
gat.  Caecil.,  in  Optat,  Milev,  0pp.  ed.  Du- 
pin  168):  sedente  Paulo  episcopo,  Montano 
et  Victore,  Deusatelio  et  Memorio  presby- 
teris,  adstante  Marte  cum  Helio  et  Marte 
diaconis,  Marcuclio,  Catullino,  Silvano  et 
Caroso  subdiaconis,  lanuario,  Heraclo,  Fru- 
ctuoso,  Miggine,  Satumino,  Victore  Samsu- 
rico  et  ceteris  fossoribus.  Die  Fossoren 
zahlen  nach  dieser  wichtigen  Urkunde  zu 
den  Klerikern;  ebenso  in  dem  Briefe  des 
Hieronymus  Ad  Innocentium  de  muliere 
septies  icta  (Ep.  49),  wo  clerici  diejenigen 
heissen,  welche  officium  linteo  cadaver  ob- 
volvere,  fossam  humum  lapidibus  construen- 
tes  ex  more  tumulum  parare  bestimmt  sind; 
ebenso  in  dem  apokryphen  Brief  des  Igna- 
tius an  die  Antiochener,  in  der  Epist.  13 
ad  Rusticum  Narbon.,  bei  Hieron,  (IX),  in 
den  Not,  Tiron,,  bei  Epiphan,  Comp.  doctr. 
in  Euchol.  gr.  39  (vgl.  Ducange  i.  v.  fos- 
sarius) und  in  dem  von  A.  Mai  Spic.  Rom. 
EX  133  edirten  Chronisten  des  6.  Jahrh. 
(Christus  in  se  consecrando  ecclesiam  gra- 
dus  eius  singulos  commendavit  .  .  .  qui  sunt 
ostiarius,  fossorius,  lector,  subdiaconus,  dia- 
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conus,  presbyter,  episcopus).  De  Rossi  ist 
der  Ansicht,  die  Fossoren  seien  ursprung- 
lich  von  den  Ostiariern  nicht  rerschieden 
gewesen,  und  in  der  Statistik  des  romischen 
Klerus,  welehe  P.  Cornelius  im  J.  251  gab, 
unter  der  Rubrik  derselben  mit  aufgefiihrt, 
obgleich  die  Zahl  52  jedenfalls  zu  klein 
angegeben-  sei.  Ihren  Unterhalt  erhielten 
die  Fossoren  zunachst  durch  die  freie  Pri- 
vatwohlthatigkeit,  welehe  die  sepultura  raor- 
tuorum  gerade  als  eine  besonders  verdienst- 
licbe  Handlung  betrachtete  (LacJ.  Inst.  VI 
10 — 12),  so  dass  bene/acere  soviel  als  die 
Todten  bestatten  hiess  (Bull.  1873,  133); 
spater  mussen  Massregeln  fiiF  eine  geregel- 
tere  Besoldung  getroffen  worden  sein;  der 
unbekannte  Verfasser  der  Schrift  De  septem 
gradibus  ecclesiae  bei  Hieron.  (ed.  Vallarsi 
XI  115)  fordert,  dass  die  Fossoren  gleich 
den  ilbrigen  Klerikern  aus  der  area  eccle- 
siae ernahrt  werden  (eget  .  .  .  fossarius, 
moriuntur  fame  qui  alios  sepelire  mandan- 
tur;  poscunt  raisericordiam  qui  misereri  aliis 
sunt  praecepti) ;  hier  sieht  man  also  die  alte 
Freigebigkeit  erlahmen.  Yielleicht  bangt 
es  damit  auch  zusammen,  dass  wir  seit  dem 
4.  Jahrh.  die  Fossoren,  was  fruher  nicht 
der  Fall  ist,  die  Loculi  formlich  verkaufen 
sehen,  so  in  der  Inschrift  von  S.  Ciriaca 
(BoldeUi  I  53;  Kraus  R.  S.*  109),  in  wel- 
cher  zwei  Damen  sich  zu  Lebzeiten  ein 
Bisomum  von  zwei  Fossoren  kaufen ;  in  der 
andern  (Kraiis  a.  a.  0.),  wo  Quintus  der 
Fossor  erwahnt  wird,  in  der  von  382,  wo 
der  Satz  vorkommt:  quod  multi  cupiuNt 
ET  RARI  ACCIPIVNT  (eb.;  de  Rossi  In- 
script.  I,  n.  319).  Andere  Beispiele  haben 
Marini  Arval.  II  695  (formlicher  Contract 
mit  Angabe  desPreises:  EMPTVM  LOCYM 
AB  AR  II  TEMISIVM  VISOMVM  ||  HOC 
EST  ET  PRETIVM  ||  DATVM  FOSSORI 
HILA  II  RO  ID  EST  FOL  ^  <=>^  0  PRAE- 
1 1  SENTIA  SEYERI  FOSS  •  ET  LAVREN- 
TI.  Einen  Sixtus  als  Fossor  nennt  ein  Epi- 
taph bei  Marchi  Architett.  165:  CVMPA- 
RAVI  SATVRNINVS  A  ||  SVSTO  LOCVM 
VISOMVM  AVRI  SOLID  ||  OS  DVO  IN 
LVMINARE  MAIORE  QVE  PO  1|  SITA 
EST  IBI  QVE  FVIT  CVM  MARITO  AN 
XL ;  und  aus  dem  J.  400  erzahlt  eine  auch 
durch  ihre  Symbole  beriihmte  Inschrift,  dass 
ein  gewisser  Calevius,  ohne  Zweifel  ein 
Fossor,  einem  Avinius  den  dritten  Theil 
eines  Bisomum  verkaufte,  dessen  beide  an- 
dere Platze  bereits  durch  Calvilius  und  Lu- 


u.  d.  A.  Katakomben.  Es  gehort,  wie  ge- 
sagt,  erst  der  zweiten  Halfte  des  4.  und 
dem  5.  Jahrh.  an,  der  letzten  Excavations- 
periode  der  Katakomben;  in  den  ersten 
Jahrhunderten  sind  nur  ausserst  selten  Con- 
cessionen  von  Orabem  an  Lebende  gegeben 
worden;  man  woUte  damals  oflFenbar  die 
Construction  des  ungeheuren  Werkes  nicht 
durch  derartige  Gefalligkeiten  storen. 

Dass  zu  den  Fossoren   nur  tuchtige  und 
I  zuverlassige  Manner  taugten,  liegt  auf  der 
I  Hand  und  wird  ausdrucklich  bezeugt  (vgl. 
I  BoldeUi  59  if. ;    Marchi  87  ff.) :    so  durch 
!  die   oben  erwahnte  Stelle   des  von  A.  Mai 
edirten  Chronicon.  palatin.  und   durch  den 
Verfasser  der  Abh.   De  sept.  grad.  eccl.  a. 
a.  0. :  tales  fossarios  esse  ecclesiae  convenit, 
qualis  Tobias  propheta  fuit  .  .  .  eius  fidel, 
eius  sanctitatis,  eius  scientiae  atque  virtutis 
{Hieron,  0pp.  XI  115). 
I      Die   oben   angefuhrten   Acta  purgationis 
'  erwahnen  zweier  Fossoren,  welehe,  vor  Ge- 
richt  gefiihrt,   nach  ihrem  Stande   gefragt 
j  werden    —    inductis    et    adplicitis   Victore 
Samsurici   et    Saturnine   fossoribus    —    die 
I  Antwort  gaben  —  der  eine ,   er  sei  fossor, 
der  andere,  er  sei  artifex.     Mit  Recht  fol- 
gert  de  Rossi  (R.  S.  Ill  539)  daraus,  dass 
den    clerici    laborantes ,    welehe    Fossoren 
hiessen,  weil  sie  fodiebant  sepulcra,  Kunst- 
ler  beigegeben  waren,  die  verschiedene  Ge- 
schiifte  batten.     Zunachst  war  unter  diesen 
der  mensor,  der  Geometer,  welcher  die  tech- 
nische  Anlage   der  Katakomben  zu   leiten 
hatte   (s.   d.   A.  Katakomben;    de  Rossi  R. 
S.  Ill,   p.  II;    Michele  Stefano    de  Ro!isfs 
Ausfiihrungen  ;^raMS  R.  S.*  406  f.).    Die 
Coemeterialgemalde  zeigen  uns  eine  Reihe 
von   Abbildungen   von   Fossoren,    wie   sie 
eben    den  Tuf  bearbeiten,    um   die   Kata- 
komben  anzulegen  (Bosio  505,  529;   Bol- 
deUi 62;  Ferret  I,  pi.  XXXIX,  XXII).   Auf 
einem  derselben  sieht  man  den  Namen  des 
Arbeitenden,  Trophimus   mit   der   Angabe 
seines  Geschafts  FOSRO  (Bosio  529).     Ein 
Fresco  von   S.  Pietro   e  Marcellino  (Bosio 


eius  besetzt  waren : 


t 


CALEVIVS  BEN- 


DIDIT  AVIN(w)  TRISOMV^w)  VBI  PO- 
SITI  ERANT  VINI  ET  CALVILIVS  ET 
;  LVCIVS  IN  FA(ce)  COS  STIL(ico«e). 
Vgl.  iiber  dieses  Verkaufswesen  Marchi  115; 
de  Rossi  R.  S.  Ill  542;  Kram  R.  S.^  110 


Fig.  191.    Fre»co  aut  8.  Pietro  e  Maroalllno 
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373 ;  Aringhi  II  101,  ed.  Par.  II  43)  zeigt 
rechts  und  links  von  der  Hauptdarstellung 
je  einen  Fossor,  der  eine  tragt  eine  Lampe, 
der  andere,  neben  welchem  die  Lampe  auf- 
gebangt  ist,  ist  mit  seiner  Pike  am  Arbei- 
ten  (s.  unsere  Abb.  Fig.  191).  Andere  Bei- 
spiele  haben  Bosio  und  Aringhi  (ed.  Paris. 
II  14,  31,  32).  Am  beruhmtesten ,  durcb 
Wiseman's  Vignette  zu  seiner  ,Fabiola'  po- 
pularsten  ist  das  von  Boldetti  60  zuerst 
gegebene,  in  unserer  Fig.  192  (die  Inschrift, 


Fig.  192.    WandgremSlde  ant  8.  DomltilU. 

welche  in  der  Abbildung  weggelassen,  steht 
fiber  der  aussem  Wolbung  des  Arcosolium 
und  lautet:  DIOGENES  •  FOSSOR  •  IN  • 
PACE  •  DEPOSITVS  1|  OCTABV  •  KALEN- 
DAS  •  OCTOBRIS)  wiederholte  Fresco  mit 
dem  Bilde  des  Fossor  Diogenes,  dessen  trau- 
rige  Reste  wir  noeb  im  Coemeterium  der 
Domitilla  saben.  Das  Bild  scbmiickt  das 
Arcosolium  eines  Cubiculum.  Diogenes,  den 
de  Rossi  fiir  einen  Vorsteher  der  Fossoren 
halt,  steht  vor  einem  in  eine  Apside  aus- 
ladenden  Gebaude,  in  der  Rechten  hat  er 
eine  Pike,  in  der  Linken  eine  Lampe,  am 
Boden  sieht  man  einen  Zirkel,  zwei  Hau- 
instrumente  und  eine  Art  Lanze.  Le  Blant 
(Sur  les  graveurs  des  inscr.  antiques,  in 
Revue  de  Tart  chr^t.  1859;  Inscr.  de  la 
Gaule  II  192  f.)  halt  diese  Instrumente  fiir 
diejenigen  des  lapicida  und  glaubt  nach- 
weisen  zu  konnen,  dass  die  Fossoren  zu- 
gleich  die  Steinmetzen  waren,  aus  deren 
Handen  die  Inschriften  der  Katakomben  her- 
vorgingen.  De  Rossi  a.  a.  0.  beweist  da- 
gegen,  dass  jedes  Qoemeterium  oder  jede 
Gruppe  von  Coemeterien  ihre  eigene  offi- 
eina  von  Lapiciden  hatte,  welche  den  Fos- 
soren beigeordnet,  nicht  aber  mit  ihnen 
identisch  waren.  Manche  Grabschriften  zei- 
gen  neben  den  Namen  der  Fossoren  die 
Handwerkszeuge ;  so  Bosio  505;  Boldetti 
62;  Perref^  I,  pi.  XXXIX.  Die  Namen  von 
Fossoren  bieten  u.  a.  ausser  den  oben  an- 
geffihrten  Beispielen  Boldetti  65;  Aringhi 
ed.  Rom.  U  139;  Fabretli  738,  n.  492; 
Lami  De  erud.  Apost.  278;  vgl.  Mariigny 
Diet.  «330;  de  Rossi  R.  S.  Ill  544  flF.; 
Marchi  91. 

Schon  Marchi  hatte  die  Yermuthung  auf- 
gestellt,  dass  jedes  Coemeterium  seine  ihm 


speziell  zugewiesene  Abtheilung  von  Fos- 
soren hatte,  wenngleich  der  Liber  pontifi- 
cahs  bei  der  Aufzahlung  der  einzelnen  No- 
tare,  Diakonen,  Coemeterien,  Parochien, 
ganzlich  von  jenen  schweigt.  Ein  von  Bol- 
detti 61,  62,  65  bald  als  in'S.  Calhsto,  bald 
als  in  S.  Ponziano  gefunden  bezeichneter 
Stein  hat  die  Inschrift  IVNIVS  FOSSOR 
AVENTINVS  F  •  S.  Ein  anderer  Stein 
notirt  die  Anwesenheit  aller  Fossoren  bei 
dem  Verkauf  —  omnes  fossores  —  selbst- 
verstandlich  derjenigen  nur,  welche  in  dem 
Coemeterium  arbeiteten.  Dagegen  lasst  sich 
ein  von  Gazzera  publicirtes  oberitalienisches 
Denkmal  {Gazzera  Iscr.  crist.  del  Piemonte 
34:  CRESTIANI  FOSSORIBVS  AD  RE- 
FRIGERIVM  IN  PERPET.)  nicht  als  Be- 
statigung  fur  die  angebliche  Organisation 
aller  Fossoren  zu  einer  'Gesammtcorporation 
citiren,  da  der  Stein  gefalscht  ist  {Momm- 
sen  C.  J.  1.  V,  n.  891). 

Als  Constantin  Neurom  grtindete,  wies 
er  dem  Dienste  der  Kirche  950  lectionarii 
und  decani  zu  {Cod,  hist,  Nov.  43,  59;  s. 
Tillemont  Hist,  des  Emp.  IV  235),  deren 
Zahl  spater  K.  Anastasius  auf  1100  er- 
hShte  {lust,  Nov.  59).  Dies  waren  ex  di- 
versis  corporibus  urbis  gewahlte  Laien,  und 
wenn  sie  auch  den  Namen  copiatae  erhiel- 
ten,  so  waren  sie  doch  etwas  ganz  Ver- 
schiedenes  von  den  altkirchlichen  Fossoren, 
die  dem  Klerus  beigerechnet  wurden.  Sie 
sollten  einfach  die  heidnischen  Sandapilarii 
oder  Todtentrager  ersetzen,  erhielten  daffir 
durch  Anastasius  Steuerfreiheit  und  Ein- 
ktinfte,  weil  sie  sine  mercede  facerent  de- 
functorum  exequias.  Ausserhalb  Byzanz  ist 
dies  Institut  nicht  nachzuweisen.  Fur  Rom 
und  Italien  verffigte  fibrigens  Constantius 
die  Befreiung  der  clerici  qui  copiatae  ap- 
pellantur,  von  dem  funfjahrigen  Tribut  (der 
lustraUs  collatio).  kraus. 

FRATERNITAS.  Frater  ist  als  Anrede  so 
wenig  specifisch  christlich,  wie  pater,  mater, 
fili,  Ausdriicke  der  Zartlichkeit,  die  zu  alien 
Zeiten  liblich  waren.  Cic,  Verr.  Ill  3,  66, 
155;  Horat  Ep.  I  6,  54;  Petron.  98,  100; 
Vit.  M.  Antonini  c.  18;  Paul  1.  IV  ad  Vitell. 
(Digg.  XXVni  5,  58,  §  1);  ygl  Friedl&nder 
Sittengesch.  Roms  I  431  (4.  A.),  398  (5.  A.). 
Im  Curialstil  des  4.  und  5.  Jahrh.  werden 
der  magister  officiorum,  die  comites  rerum 
privatarum  und  diejenigen  sacrarum  largi- 
tionum  ,fratres'  angeredet,  wie  die  hochsten 
Reichsbeamten  ,paren8'  (s.  Friedldnder  a. 
a.O.  I  130).  Nicht  blosseHoflichkeitsformel, 
sondern  im  Wesen  der  christlichen  Lebens- 
gemeinschaft  begriindet,  ist  es  dagegen. 
wenn  die  alten  Christen  sich  als  ,Briider 
erkennen  und  so  bezeichnen.  So  war  es 
ihnen  durch  den  Herm  selbst  befohlen 
(Matth.  23,  8) ;  so  erklaren  Minucius  Felix 
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c.  31,  Tertulliariy  Lactantius  (Inst.  div.  IV 
15 :  nee  alia  causa  est  cur  in  nobis  inTicem 
fratrum  nomen  inipertiamus,  nisi  quia  pares 
esse  nos  credimus),  Itistin  d.  Mart  (Apol. 
I,  c.  65)  es  als  Erkennungszeichen  der  Chri- 
sten, dass  sie  sich  thatsachlich  ais  BrCider 
betrachten.  Sie  reden  sich  daher  fratres 
an :  Athena g.  Suppl.  32 ;  Minuc.  FeL  c.  3  ff^; 
Cyprian  in  den  meisten  seiner  Briefe  u.  s.  f. 
Es  kann  daher  nicht  erstaunen,  wenn 
die  Gemeinde  sich  selbst  a88X(poTT)c,  frater- 
nitas  nennt.  Schon  R.  S.  I,  105—108  hat 
de  Rossi  den  Nachweis  geliefert,  dass  die 
Ausdriicke  ecclesia  fratrum,  fraireSj  cuncii 
fratres  f  fratertiiias  auf  die  kirchliche  Ge- 
meinde gehen.  In  diesem  Sinne  finden  wir  i 
die  ECCLESIA  FRATRVM  auf  der  In- 
schrift  des  Euelpius  zu  Churchell  {RSnier 
Inscr.  de  TAlg.  n.  4025 ;  Kraus  R.  S.  58), 
ahnlich  Muratori  Thes.  IV  1824^:  ALE- 
XANDRO  •  FRATRI  •  BENEMERENTI  • 
VOTVM II MERERENTI  •  FRATRES  •  RED- 
DIDERVNT  •  VIXIT  •  IN  •  CHRISTO  ||  AN- 
NIS  •  XXXIII  •  DECESSIT  •  IDVS  •  IV- 
NIAS);  weiter  FRATRES  BONI,  angerufen 
um  Erhaltung  eines  Grabes  {Brunati  108) ; 
Euelpius,  in  der  angefiihrten  Inschrift  aus 
Churchell,  griisst  im  Tode  seine  Briider: 
SALVETE  FRATRES,  ebenso  Eunicus  auf 
einer  Inschrift  des  Museo  Olivieri  zu  Pe- 
saro  (angebhch  aus  den  Katakomben):  EI- 
PHNHNTXETE  AAEA<D01  {Marini  Ax^bX. 
prefaz.  XX),  wie  anderseits  die  fratres  den 
Dahingeschiedenen  ihren  Gruss  nachsenden : 
BENE  QVE  II  SQVENTI  ||  FRATRI  BAC  j 
CHILO  IN  PACE  II  FRATRES  (Inschrift 
vom  Coenieterium  des  Petrus  und  Marcel- 
linus,  BuonaiTuoti  Vetri  170)  und  LEONTI 
P  II  AX  A  FRA  II  TRIBVS  (de  Bossi  Bull. 
1864,  13).  Endlich  hat  de  Rossi  karzlich 
R.  S.  Ill  512  eine  Grabschrift  aus  der  Ka- 
takombe  von  S.  Sebastiano  verofFentlicht, 
welche  geradezu  die  sodales  fratres  nennt : 

VS  II  SODALIS  FRATR  ||  ES,   so 

dass  wir  diese  Bezeichnung  als  dem  soda- 
licium  der  Christen  eigenthiimlich  in  An- 
spruch  zu  nehmen  haben.  Allerdings  be- 
djenen  sich  derselben  auch  heidnische  Col- 
legien,  so  die  arvalischen  BrQder,  aber 
nur,  weil  dieselben  die  Stiftung  ihrer  Ge- 
nossenschaft  auf  die  zwolf  Sohne  der  Acca 
Larentia  zuruckfiihrten  (R.  S.  I  108;  Hen- 
zen  Acta  fratr.  Arv.  p.  I).  Es  ist  weiter 
Ton  der  Hoflichkeit,  wenn  die  Mitglieder 
eines  CoUegiums  sich  ,Brfider'- nennen  (C. 
J.  1.  VI,  n.  16  406;  R.  S.  I  108).  In  einem 
andemFallededicirt  der  SACERDOS  |  SIL- 
VANI  •  CVN  •  FRATRIBVS  1  ET  •  SO- 
RORIBVS  eine  Ara  (C.  J.  VI  377),  wozu 
Wilmans  Ex.  inscr.  lat.  n.  57  anmerkt: 
,pater  deorum  omnium,  fratres,  sorores  ad 
cultum  Mithrae  pertinent.'  In  der  That 
diirfen  wir  hier  eine  Nachahmung  des  Chri- 


stenthums  bei  den  Anhangem  des  Mithras 
annehmen,  sagt  ja  doch  bei  Augustin.  In 
loan.  Tract.  VJJ  einer  derselben  von  Mi- 
thras geradezu:  ipse  christianus  est. 

Mit  dieser  Anschauung  der  Fratemitat 
hangt,  wie  Martigny  richtig  annimmt,  ge- 
wiss  auch  das  Vorkommen  von  Namen  wie 
Adelphius  (Lyon,  Boissieu  597,  n.  LXI  u. 
a.,  Grabschrift  zu  Bordeaux  u,  s.  f.)  zu- 
sammen,  in  welchen  sich  diese  Idee  aos- 
driickt  (s.  Namen  der  alten  Christen). 

In  einem  freilich  ganz  verschiedenen  Sinne 
tritt  spater  die  Bezeichnung  fratres ,  soro- 
res, fur  das  verbotene  Verhaltniss  von  Kle- 
rikem  und  Syneisakten  auf:  Syri,  Ancyr. 
c.  19:  Totc  aovep^ofisvac  itap^vooc  tujiv,  &; 
dSeX^ac,  ixcuXoaajjiv.  Hieron,  Ep.  XXII  ad 
Eustoch.:  .  .  .  coelibem  spernit  virgo  ger- 
manum,  fratrum  quaerit  extraneum.  Cod* 
Theodos,  lib.  XVI,  tit.  de  episc.  eccl.  et 
cler.  (a.  420):  eum  qui  probabilem  saeculo 
disciplinam  agit,  decolorari  consortio  ^oro- 
riae  appellationis  non  decet  etc.  Vgl.  den 
Art.  SubintP'oductae,  und  Muratori  Anecd. 
graec.,  Patav.  1709,  I  230.  kraus. 

FREI6ELASSENE  (Uberti,  die  Nachkom- 
men  derselben  libertini,  obgleich  beide  Aua- 
driicke  spater  promiscue  gebraucht  wurden) 
konnten  Sklaven  werden,  entweder  von 
Staatswegen  (ex  senatus  consulto  zur  Be- 
lohnung  fur  geleistete  Dienste  unter  Er- 
stattung  des  Kaufpreises  an  den  Eigen- 
thiimer)  oder  auch  privatim.  Die  Freilas- 
sung  (manumissio)  war  im  romischen  Staate 
geregelt  durch  die  Lex  Aelia  Sentia,  die 
Lex  Furia  Canina  und  die  Lex  lunia  Nor- 
bana.  An  diese  gesetzlichen  Bestimmungen 
mussten  sich  die  Christen  halten.  Die  aussere 
politische  Stellung  der  Sklaven  pldtzlich  zn 
andem,  war  dem  Christenthum  unmoglich. 
Aber  es  drang  darauf,  dass  einestheils  die 
Sklaven  als  den  Herren  ebenbiirtig  {Hieron, 
Ep.  14;  Clein.  Alex.  Paedag.  Ill,  c.  12  u.  a.) 
betrachtet,  als  Familienglieder  angeeehen 
(Chrysost  Horn.  11  in  Act.  apost.;  Const 
Apost.  IV.  c.  12;  Clem.  Alex.  Stronu  IV, 
c.  9)  wiirden  und  dass  anderseits  den  Skla- 
ven die  Freiheit  nach'  und  nach  geschenkt 
werde  (s.  d.  A.  Sklaverei).  Daher  kamen 
bei  christlich  gewordenen  Herren  entweder 
bei  Lebzeiten  oder  durch  testamentarische 
Verfiigungen  zahlreiche  Freilassungen  vor. 
Chromatins,  Melania  u.  A.  liessen  bei  ihrer 
Taufe  ihre  Sklaven  frei.  Der  diesbezuglidie 
Einfluss  des  Christenthums  zeigt  sich  sogar 
bei  dem  Neuplatoniker  Senator  Rogatianus. 
Die  Freilassung  aus  der  Knechtschaft  gait 
als  eines  dqr  verdienstlichsten  guten  Werke 
(vgl.  Chtysost  Horn.  40  in  Ep.  I  ad  Cor.). 
Daher  wurden  in  remedium  animae,  pro  re- 
demptione  animae,  pro  amore  Dei  solche 
Freilassungen  testamentarisch  verfugt   und 
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man  rechnete  es  als  hohe  Auszeichnung, 
solcbe  auf  Grabmonumenten  verstorbener 
Verwandter  aufzahlen  zu  konnen  (vgl.  Le 
Blant  R6ponse  k  une  lettre  du  13  Janvier 
1680,  18  und  Inscriptions  chr^t,  pr6f.).  Um 
die  Freilassungen  zu  erleichtern,  wurde 
scbon  von  Constantin  verordnet  (Sozomen. 
Hist.  eccl.  I  9),  dass  dieselben  in  der  Kirche 
vor  dem  Klerus  statthaben  durften  und  dass 
der  von  einem  Priester  ausgestellte  Frei- 
lassungsschein  dieselbe  rechtliche  Kraft  be- 
sitzen  sollte,  wie  der  von  einem  weltlichen 
Richter  aufgesetzte  (Cod.  Instin.  VII  3). 
Das  Osterfest  war  nach  dem  hi.  Gregor 
von  Nyssa  (Orat.  3  de  resurrect.)  die  ge- 
wohnliche  Zeit  fiir  die  in  facie  ecclesiae 
vorgenommenen  Freilassungen.  —  Nurdurch 
die  sogen.  officielle  Freilassung  wurde  der 
libertus  romischer  BQrger  (Ulpian,  I  5,  6); 
die  nicht  officielle  Freilassung  bewirkte  nur 
den  factischen  Zustand  der  Freiheit.  Und 
an  diesen  Zustand  wird  wol  bei  den  mei- 
sten  christlichen  Freilassungen  vor  Constan- 
tin zu  denken  sein.  Der  officiell  F.  erhielt 
als  Zeichen  seiner  Civitat  einen  romischen 
Namen  (Cod,  lusfin,  VII  3;  luvenal.  Sat. 
V  120),  namlich  den  Gentil,  oft  auch  den 
Vomamen  seines  Freilassers.  Jedenfalls  sind 
manche,  vielleicht  viele  der  auf  den  Kata- 
kombeninschriften  sich  vorfindenden  Namen 
berilhmter  romischer  Geschlechter  Namen 
von  christlichen  Freigelassenen ,  die  den 
Geschlechtsnamen  ihrer  Herren  adoptirfc 
batten.  —  Die  Liberti  durften  nach  den 
romischen  Gesetzen  zwar  keinen  Ackerbau 
treiben,  wol  aber  Handworker,  Geschafts- 
und  Kauf leute  werden ;  sie  durften  die  Ge- 
scbafte  ihrer  Patrone  besorgen,  Wirthschaf- 
ten  und  Buden  halten.  Darum  dringt  der 
hi.  Chrysostomus  (Hom.  40  in  I  ad  Cor.) 
so  sehr  darauf ,  dass  christliche  Herrschaf- 
ten  ibre  Sklaven  Handwerke  oder  eiije  Kunst 
lemen  liessen,  damit  letztere,  freigelassen, 
ibren  Unterhalt  leicht  erwerben  konnten. 
Femer  durften  christliche  Sklaven  sich  Eigen- 
tbum  erwerben,  und  dieses,  wenn  sie  frei- 
gelassen wurden,  mitnehmen,  oder  der  Herr 
war  verpflichtet,  sie  mit  dem  zu  versehen, 
was  zum  Leben  nothig  war  (Salvian,  Adv. 
avarit.  Ill,  c.  7;  vgl.  Chastel  Studien  iiber 
den  Einfluss  der  Charitas  118).  Hatten  F. 
niebt  den  nothigen  Lebensunterhalt,  so  er- 
hielten  sie  Kirchenalmosen ,  wie  Callistus 
unter  den  Papsten  Victor  und  Zephyrinus 
(Hippolyt.  Philosoph.  IX,  c.  5).  Den  Frei- 
gelassenen standen  schon  friihe  die  hoch- 
sten  kirchlichen  Ehrenstellen  offen,  da  in 
Christo  kein  Unterschied  zwischen  Sklaven 
und  Freien  (Kol.  3,  11).  Der  mit  einem 
Briefe  des  hi.  Paulus  an  Philemon  zuriick- 
geschickte  und  von  diesem  mit  der  Freiheit 
bescbenkte  Onesimus  wurde  nach  den  apost 
Constit.  Vn,  c.  46  und  dem  romischen  Mar- 


tyrologium  (ad  16.  Febr.)  vom  hi.  Paulus 
als  Bischof  eingesetzt  und  soil  derselbe  sein, 
dessen  der  hi.  Ignatius  in  seinem  Briefe 
an  die  Ephesier  mit  den  riihmenden  Wor- 
ten  ,\)vT|ai[jw|)  T<j>  iv  dryaino  di6tT|7i^T(f) ,  u)jl(uv 
hi  h  ffapxl  iiciffx^ir(f)*  gedenkt.  Der  zur 
Strafe  der  Geisselung  und  ad  metalla  nach 
Sardinien  verurteilte,  als  servus  poenae  frei- 
gewordene  und  vom  Kirchenalmosen  lebonde 
Callistus  wurde  unter  Zephyrinus  (als  Archi- 
diakon)  die  rechte  Hand  des  Papstes  und 
nach  dessen  Tode  sein  Nachfolger  (vgl. 
Philosoph.  IX,  c.  5  flF.). 

Nach  dem  romischen  Staatsrecbt  hatten 
F.  nicht  das  ius  connubii;  die  Heirat  eines 
ingenuus  mit  einer  libertina  oder  umge- 
kehrt  gait  fiir  eine  grosse  Schmach  (vgl. 
TertulL  Ad  uxor.  II,  c.  8).  Papst  Callistus 
erklarte  ohne  Riicksicht  auf  dies  Staatsge- 
setz  die  Ehe  zwischen  Tochtem  von  Freien 
und  Edlen  mit  Mannern  aus  dem  Stande 
der  Freigelassenen  fiir  voUgUltige  Ehen 
(Hippolyt  Philos.  IX,  c.  7;  vgl.  DdUinger 
Hippolytus  u.  Callistus  183).  Solcbe  Ehen 
scheint  auch  TertuUian  (Ad  uxor.  II,  c.  8) 
zu  empfehlen,  damit  ja  keine  gemischten 
Ehen  mit  Heiden  vorkommen  sollten.  — 
Durch  die  Freilassung  kam  der  libertus  in 
ein  Pietatsverbaltniss  (ahnlich  dem  des  Kin- 
des  zum  Vater,  des  Clienten  zum  Patron) 
zu.  dem  Freilasser.  Er  trat  in  die  gens 
seines  ehemaligen  Herm  nach  dem  heid- 
nischen  Staatsrecbt  nur  als  Halbberechtig- 
ter,  nach  christlicher  Auffassung  als  Eben- 
burtiger  (Chrysost.  Hom.  11  in  Act.  apost.); 
er  batte  mit  der  gens  seines  Herm  gemein- 
same  Bestattung.  Eine  in  der  Katakombe 
des  hi.  Nikomedes  gefundene  Inschrift  be- 
sagt,  dass  ein  gewisser  Valerius  Mercurius 
ein  Familienbegrabniss  fiir  sich,  seine  Ver- 
wandten  und  Freigelassenen  LIBERTIS 
LIBERTABVSQVE  babe  errichten  lassen 
(de  Bossi  Bull.  1865,  54).  Endlich  wurde 
der  F.  nach  dem  Zeugnisse  von  Inschriften 
oft  Erbe  seines  Herm:  DIONYSIVS  LI- 
VERTVS  ET  HERES  (Doni  Inscript.  ant. 
class.  VI,  n.  49;  vgl.  Gruter  Inscr.  ant. 
400,  n.  7).  —  Der  Libertus  batte  nach  ro- 
mischer wie  christlicher  Anschauung  sei- 
nem Patrone  zu  gehorchen  (obsequium  prae- 
stare;  Chf-ysosl.  Orat.  in  Lazar.;  Hom.  18 
in  I  ad  Tim.;  August.  Enarr.  in  Ps.  124), 
denselben,  wenn  er  arm  war,  zu*unter- 
stUtzen  und  die  Leichenbestattung  mit  AUem, 
was  dazu  gehort,  zu  iibemehmen.  So  liessen 
dem  kaiserbchen  Kammerherm  Prosenes 
seine  christlichen  Freigelassenen  einen  prach- 
tigen  Sarkophag  machen  (sarcopbagum  de 
suo  adornaverunt)  und  der  beim  Begrab- 
nisse  abwesende  F.  Ampebus  (regrediens 
ab  expeditionibus)  meisselte  die  Lischrift 
(de  Rossi  Inscr.  christ.  n.  5). 

mCnz. 
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Fresco  —  Friedenskuss. 


FRESCO9  8.  Malerei. 

FRIEDENSKUSS.  Dieses  symbolische  Zei- 
chen  hat  seine  geschichtliche  Grundlage  in 
der  vorchristlichen  Zeit  bei  den  Juden  und 
Heiden.  Im  A.  Test,  ist  er  ein  Zeichen 
der  Versohnung  und  des  Friedens  (Gen. 
33,  4;  II  Kon.  14,  33),  sowie  der  Vereh- 
ning  (Job  31,  27).  Bei  den  Heiden  da- 
gegen  erscheint  das  osculum  zunachst  als 
religioses,  d.  i.  als  ein  unter  Gotterschutz 
stehendes  und  darum  heilig  zu  haltendes 
Zeichen.  So  sagt  Servius  Ad  Aen.  I  60: 
sciendum  osculum  religionis  esse,  suavium 
Yoluptatis.  Vorzugsweise  aber  gait  das  os- 
culum als  symbolisches  Zeichen  des  eng- 
geschlossenen  Familienkreises :  touto  dire- 
Xfitcp^  aujjLpoXov  xa\  xoivcovTjjjLa  t^c  oo^Tevetac 
{Plut.  Quaest.  rom.  6).  Daraus  entwickelte 
sich  bei  den  Romern  ein  formliches  ius 
osculi  zwischen  den  Cognaten  des  Mannes 
und  dessen  Frau,  d.  h.  das  ius  osculi  ging 
soweit  in  den  Graden  der  cognatio,  als  die 
Ehe  verboten  war.  Ebenso  war  bei  den 
Italem  das  osculum  das  Zeichen  des  Frie- 
densschlusses  und  des  Ucbereinkommens, 
so  dass  statt  pactum  geradezu  osculum  ge- 
sagt  wurde. 

Der  Kuss  hatte  also  hier  iiberall  eine 
sittlich  rechtliche  Unterlage,  den  Herkom- 
men  und  Gesetz  heiligte. 

1)  In  dieser  sittlichen  Bedeutung  ist  das 
0.  in  den  altesten  Christengemeinden  sowol 
beim  Haus-  als  beim  offentlichen  Gottes- 
dienste  (TerttdL  De  orat.  c.  14)  aufgekom- 
men;  es  sollte  nicht  nur  ein  symbolisches 
Zeichen  des  enggeschlossenen  Kreises  von 
geistig  Verwandten  und  Verbruderten,  son- 
dem  auch  ein  Mittel  sein,  um  das  Gefiihl 
der  Zusammengehorigkeit,  der  Einhcit  und 
namentlich  der  Gleichheit  aller  Glieder  in 
Christus  zu  starken.  In  den  ersten  Zeiten, 
wo  die  christlichen  Gemeinden  als  kleine 
Minderheit  einer  iibermachtigen  feindlichen 
Gesellschaft  gegentiberstanden,  war  das  os- 
culum auch  eine  Art  Aufforderung  zu  freu- 
diger  Hingabe  an  Christi  Sache.  —  Als 
Begrtissungsform  beim  Gehen  und  Eommen 
wird  dasselbe  Luc.  7,  45 ;  Act.  20,  38  und 
als  Ausdruck  der  Freundschaft  Matth.  26, 
48  f.  und  des  Friedens  Luc.  15,  20  ge- 
nannt.  Die  ersten  Ansatze  aber  zu  seiner 
Aufnahme  in  die  Liturgie  haben  wir  in  den 
apostolischen  Briefen  zu  suchen.  Wenn 
Paulus  die  Christen  aufforderte,  dLTtzd^asbt 
(iXXi^Xouc  iv  (piXT^jxaxi  6r[ivi  (I  Kor.  16,  20;  vgl. 
Rom.  16,  16;  II  Kor.  13:  I  Thess.  5,  26) 
und  Petrus:  dairaaaaBs  diXXi^Xouc  h  ^iXi^fjwtTt 
dryaiTTjc  (I  Petr.  5,  14),  so  miissen  wir  an- 
nehmen,  dass  die  Gemeinden  der  Auffor- 
derung nachkamen  und  zwar  so  oft  die 
Anagnose  der  gleichen  Briefe  stattfand.  Dies 
war  auch  die  Ursache,  wesswegen,  wie  wir 


gleich  sehen  werden,  bei  der  Abendmahls- 
feier  der  Griechen  der  F.  sich  an  die  Le- 
sung,  bez.  das  Ende  der  missa  catechume- 
norum  anschloss.  Die  Sitte  des  osculum 
beim  Gottesdienste  bildete  sich  so  ganz  na- 
turgemass  und  zwar  schon  in  der  aposto- 
lischen Zeit.  Das  osculum  beschrankte  sich 
aber  nicht  auf  die  eucharistische  Feier,  son- 
dern  ging  als  Ceremonie  in  den  Ritus  der 
Taufe,  der  Absolution,  Ordination,  der  Spon- 
salien  und  sogar  der  Todtenfeier  uber,  wie 
im  Einzelnen  gezeigt  wird. 

Die  Namen  sind:  <ptXT)jjLa  ajiov,  ^iXijja 
dYoduTjc  und  sehr  haufig  wjizaaiioz;  ygl.  be- 
sonders  die  zwei  eO^^al  too  dmzaiyLoZ  in  der 
Liturgie  Gregors  von  Naziam  (ed.  Migm 
II  704  f.);  allmahlig  uberwog,  namentKch 
in  der  liturgischen  Sprache  der  Messe,  das 
Wort  e  JpVT),  woher  der  t.  t  eJpi5^T)v  5i3dvai 
schon  in  den  apostolischen  Oonstitutionen; 
die  Lateiner  gebrauchen  pax,  osculum,  os- 
culum sanctum,  osculum  pacis,  salutatio  and 
pacem  dare,  facere,  ofFerre,  pacificare  u.  a. 
(Ducange  IV  741  u.  V  156,  Hauptstelle  fiir 
die  Benennungen;  TertulL  De  orat.  c.  14). 
Die  Kirchenschriftsteller  amplificiren  und 
erklaren  das  osculum  in  mannigfaltiger 
Weise:  Oet<$TaToc  doTcoajioc  nennt  den  F. 
FseudO'Diongs.  Hier.  eccl.  8,  3,  wozu  Ma- 
ximus  In  mystag.  c.  17  (6  icaai  irpojfovoii- 
ji£voc  irvsojJLaTixoc  donraajjLOc) ;  vgl.  Pachym, 
z.  St.  In  seiner  schonen  Deutung  des  Frie- 
denskusses  nennt  ihn  Clem,  Alex.  Paedag. 
Ill,  c.  XI  im  Hinblick  auf  die  Eucharistie 
ein  (ptXyjixa  jjuxj-cixov;  TeftuiL  ein  signaculum 
orationis  und  Amhros,  Ep.  33  ed.  Basil,  ein 
insigne  orationis.  Insbesondere  aber  kommt 
Chrysostomus  oft  auf  den  F.  zu  sprechen 
und  nennt  ihn  einen  ^paco^saraxoc  doicaajt^, 
woher  aujiicXexei  tote  3tavo(ac  ^juv  xod 
1:0  lEi  9(i>{j[A  £v  -yevej^ai  ffirovxac,  iitel  xal  ev^C 
<7u>|jLaToc  juTe)(Ofjiev  01  irdcvrec  (Horn,  in  prod, 
lud.)  una  Siot  touto  iv  toTc  jiuaTTjptou  ol^i^- 
CofjLSi^a  dXXi^Xooc,  iva  ot  iroXXol  7eva>jjLeOa  h 
(Ilom.  77  in  loan.;  cfr.  De  compunct.  cor- 
dis 1,  3).  Kurz  und  treffend  setzt  auch 
Cyrill.  Hieros,  Catech.  myst.  5,  4  den  my- 
stischen  Sinn  des  Friedenskusses  auseinan- 
der,  wahrend  der  genannte  Chrysostomus 
zur  Unterscheidung  des  heiligen  und  des 
profanen  Eusses  sagt,  jener  sei  ein  ^'w- 

7va  oStcuc  dXXi^Xouc  ^iXu>)jlsv  <bc  ddsX^ol  ^b$eX- 
^obc,  ci)C  iraiSec  iraTepac  .  .  .  (loXXov  Sc  xoi 
TvoXXcp  irXetov  ixetva  7ap  ^pu^ecuc,  Tauta  & 
yapiToc  (Hom.  30  in  II  Cor.  13).  Vgl.  das 
Laodic,  c.  19,  wo  als  Zweck  des  liturgischen 
osculum  das  fltvaxpa^vat  Toic  4^/*^  •  •  *  *'**" 
gesprochen  ist,  und  August  Serm.  in  vigil 
Pasch.  und  Serm.  227.  Uebrigens  gait  der 
F.  als  Sacramentale  und  wurde  nur  den 
fr aires  J  d.  i.  den  Glaubigen,  nicht  auch 
den  Katechumenen  gegeben  (TertulL  I.  c), 
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wahrend  die  Haretiker  ,miscent  pacem  pas- 
sim cum  omnibus'  (id.  De  praescr.  haer. 
c.  41). 

a)  Der  F.  in  der  Feier  der  hi. 
Messe.  Die  Einfiihrung  desselhen  in  die 
Synaxen  geht,  wie  oben  angedeutet,  in  die 
apostolische  Zeit  zuruck  und  war  durch  das 
Vorlesen  der  apostolischen  Sendschreiben  an- 
geregt.  Wenigstens  war  er  zur  Zeit  lustins 
ein  Theil  der  Liturgie  (Apol.^  I  65 :  JcXXyJ- 
Xouc  9ikr^\ijOLZi  a9T:oiZ6\u^a  Traoaajxevot  tiov  eu- 
^wv  gitetxa  irpoc^epexat  xcj)  irpoearoiTi  apToc* 
Was  namlich  die  Stellung  des  Friedens- 
kusses  im  Messopfer  angeht,  so  herrsehte 
nachweisbar  seit  lustin  zwischen  dem  Mor- 
gen-  und  dem  Abendlande  eine  Verschie- 
denheit.  Wie  schon  aus  den  citirten  Wor- 
ten  lustins  ersiehtlich,  wurde  die  pax  vor 
der  Consecration  und  vor  der  Opferung  un- 
mittelbar  nach  dem  allgemeinen  Gebete  ge- 
geben,  also  in  Verbindung  zur  Opferung 
gesetzt.  Diese  Stellung  ist,  wie  bemerkt, 
dadurch  veranlasst,  dass  man  nach  dem 
Verlesen  der  apostolischen  Briefe  alsbald 
der  Aufforderung  Siaizdaaabt  dXXiQXouc  nach- 
kam,  hat  aber  zugleich  eine  Beziehung  auf 
Matth.  5,  24.  25  (si  offers  munus  tuum  ad 
altare  . . .),  worauf  Chrysost  De  compunct. 
cord.  1,  3  anspielt.  Fseudo-Dioms.  Hier. 
c.  3  schildert  die  Feier  also:  6  feoc  lep- 
^?7Ji^  ed^Tjv  tepotv  xsXet  xal  t^v  d^iov  eJpxjvrjv 
Siizaai  ^toqfyeXXei  xal  dcjiraaajxevcov  oXXtJXouc  otirav- 
Tcov  ^  pLuaTix9)  dvappir)7ic  iirttsXetTat.  Mit  der 
orientalischen  Kirche  hat  auch  die  mozara- 
bische  und  ambrosianische  Liturgie  die  pax 
ante  oblationem  et  praefationem.  Die  ubri- 
gen  abendlandischen  Ejrchen  feiern  den  F. 
mit  der  romischen  post  consecrationem  und 
Pater  noster  resp.  Agnus  Dei  oind  bringen 
ihn  in  Beziehung  zur  Communion,  als  de- 
ren  Besiegelung  und  Bestatigung  er  hier 
erscheint,  eine  Auffassung,  die  offenbar  ge- 
halt-  und  sinnvoUer  ist,  als  die  orientalische. 
So  schon  nach  Tertullian  1.  c,  wo  der  F. 
als  signaculum,  Beschluss  und  Besiegelung 
des  gemeinsamen  Gebetes  bezeichnet  wird. 
Vgl.  Greg.  Turon.  H.  F.  6,  40;  Augustin. 
Serm.  83  und  Contra  Ut.  Petil.  2,  23  (cui 
paeis  osculo  inter  sacramentum  copulan- 
tis  .  .  .);  Bana  Rer.  liturg.  II  16;  Goar 
Euehol.  134.  Besonders  aber  ist  hier  der 
Brief  des  Papstes  Innocenz  I  an  Decentius 
von  Bedeutung;  er  vertheidigt  die  Praxis 
des  Ordo  Rom.  gegeniiber  der  orientalischen 
und  sagt:  der  F.  werde  in  dieser  Liturgie 
post  confecta  (=  consecrata)  mysteria  ge- 
geben  und  es  werde  so  durch  die  pax  con- 
statirt,  populum  ad  omnia  quae  in  myste- 
riis  aguntur  atque  in  ecclesia  celebrantur 
praebuisse  consensum  ac  finita  esse  pacis 
concludentis  signaculo  demonstrari,  d.  h.  die 
pax  ist  Schlussstein  und  Consummativum 
der    Versohnungsfeier.     Auch   in   der   Er- 


theilung  selbst  wich  der  abendlandische  Ri- 
tus  von   dem  orientalischen   etwas  ab,  in- 
dem  bei  den  Orientalen   die  Kleriker  nach 
ihrem  Range  den  Bischof  kiissten,  nachdem 
der   Diakon    die   Formel    (dairaaoff^   dXXi^" 
Xouc  .  .  .)  und  der  Bischof  sein  >)  eJpi^vT)  too 
Oeou   ji£Tii   ujjLuiv   irovxcov   gesprochen  hatte. 
Nach  dem  Klerus  kiissten   ot  Xaixol   avSpec 
ToJ)C    Xalxouc    xal    al   7uvarxec    xokc    Tuvatxac. 
Die  genauen  Schilderungen  in  Const,  apost. 
n  57  u.  61,   Vm    11   u.   15,   womit   das 
Cone.  Laodic.  can.  19  ubereinstimmt ,   was 
freilich  Dionysius  Exiguus   nach  romischer 
Praxis  episcopw5  presbyteris  dat  pacem  iiber- 
setzt;  cfr.  Zonar.  Ad  Cone.  Laod.  c.  1.  p. 
346.     Im  romischen  Ritus   wird  die   salu- 
tatio  eingeleitet  durch  die  oratio  pro  pace; 
dann  wird  vom  Bischof  oder  Celebrans  und 
den   Diakonen  zum  Zeichen   der   Vereini- 
gung   mit   Christus  und   den  Heiligen   der 
Altar  gekiisst,   hierauf  giebt  der   Bischof 
den  Priestern   (nicht  umgekehrt)    die  pax, 
dann  die  getrennten  Geschlechter  unter  sich. 
Tertull.  De  uxor.  II,  c.  4  erwahnt  der  Sitte, 
dass  in  Africa  die  verschiedenen  Geschlech- 
ter sich  gegenseitig  den  F.  gaben,  was  Un- 
ordnungen  halber  abgestellt  wurde.    Gegen 
Verleumdungen,  welche  in  Folge  der  Sitte 
des   Friedenskusses  die  Heiden   gegen   die 
Christen    erhoben,    vertheidigen    sich    die 
Kirchenschriftsteller,  so  Origenes  in  Ep.  ad 
Rom.  1.  10,  c.  33 ;  Athenagor.  Legat.  c.  32, 
und    gegen    wirkliche    Missbrauche    eifern 
nicht  nur  die  christlichen  Schriftsteller,  wie 
Clemens  Alex.  Paedag.  Ill,  c.  11,   sondern 
es  lassen  die  Concilien  auch  Verordnungen 
ergehen;    schon  die  apostol.  Constitutionen 
sorgen  fiir  strenge  Absonderung  der  Ge- 
schlechter  (VIII,    c.  11)   und   die   Yiduae 
bez.  Diakonissen  ffihrten  die  Aufsicht  uber 
die  Ordnung  in  der  Frauenabtheilung.    Spa- 
ter  scharfte  der  Ordo  Bom.  II  wiederholt 
ein :  separatim  viri  et  feminae,  wozu  Ama- 
larius  De   eccl.   off.  1.  Ill,   c.  37   zu   ver- 
gleichen.     Der  F.,  welcher,   wie   aus  den 
Erlassen  des  Com.  Francoford.  (794)   und 
des  Cone.  Mogunt.  (813,  c.  44)  erheUt,   in 
diesen  Zeiten  noch  in   voller  Geltung  war 
und  selbst  noch  im  13.  Jahrh.  bestand  (cfr. 
Innoc.  Ill  De  myster.   miss.  1.  VII,  c.  5), 
ist   erst   gegen   Ende   dieses   Jahrhunderts 
ausser  Uebung  gekommen,   indem  anfang- 
lich  das  Ertheilen   des  Friedenskusses  mit- 
telst  des  osculatorium  eingefiihrt  wurde,  bis 
auch  dieses  wegfiel.  Das  osculatorium^  auch 
osculatrium,    instrumentum   pacis,    tabella 
pacis,   asser  pacis,   eJpiQVT)   und  pax,   auch 
pacificale  (Vit.  s.  Bennon.)  und  freda,  d.  i. 
Friede  (Vit.  s.  Austregesil.),  genannt  (s.  Du- 
cange  osculatorium  und  pax),   ist  in  Eng- 
land   1250   von   Erzbischof   Walter    von 
York  eingefiihrt  worden.     Es  ist  eine  Ta- 
fel    mit    einem   Christusbilde    oder    einem 
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Kreuze.  Es  konnte  der  F.  um  so  eher 
wegfallen,  well  ja  das  Volk  nicht  mehr  all- 
gemein  an  der  hi.  Communion,  zu  welcher 
das  osculum  gehorte,  in  jeder  Messe  Theil 
nahm  (Kossing  Liturg.  Vorlesungen  562). 
Endlich  sei  noch  erwahnt,  dass  am  Char- 
freitag  der  F.  wegfiel  (in  die  paschae  de- 
ponimus  osculum,  TertuU.  De  orat.  c.  14), 
theils  wegen  des  verratherischen  Judas- 
kusses,  theils  weil  das  osculum  ein  Zeichen 
der  Freude  war;  ebenso  war  es  Sitte,  dass 
die  Fastenden  sich  des  Friedenskusses 
enthielten  (ib.). 

b)  Der  F.  bei  der  Taufe.  Dem  Neo- 
phyten,  welcher  unter  verschiedenen  Riten 
in  die  Christengemeinde  aufgenommen  wurde, 
gab  man  ebenfalls  den  Bruderkuss  und  zwar 
Kindern  und  Erwachsenen.  Cypr.  Ep.  59 
(nam  etsi  in/arts  est  ...  non  ita  tamen,  ut 
quisquam  ilium  in  gratia  danda  atque  in 
pace  facienda  abhorrere  debeat  osculari) 
und  besonders  ChrysosU  Hom.  Z-zi  XP^^'iH-- 
r\  twy  Ypa<pu)v  dK^dcTvoKj.  ,Am  Tauftage  sind 
nirgends  Thranen^  (<iXX'  d9irGcap,oi  xai  ^tXiai 
xal  TcepiTrXoxal  Tuiv  d8eX<pa)v  .  .  .).  Davon  ist 
heute  noch  der  Segenswunsch  ,pax  tecum' 
und  ,vade  in  pace'  am  Ende  der  Taufe  ein 
Rest. 

c)  Bei  der  Absolution.  Dass  auch 
dem  Ponitenten  der  F.  gewahrt  wurde,  geht 
aus  mannigfachen  Nachrichten  hervor.  So 
aus  der  Erzahlung  von  einem  Jtinglinge, 
welcher  zum  Rauberanfuhrer  geworden  war, 
bei  Euseb,  JI.  e.  Ill  23;  aus  Hieton.  Ep. 
122  ad  Rustic.  Fiir  einzelne  Zeiten  und 
Kirchen  zeugen  Marthie  Ord.  13  und  Vit. 
s.  Gerard,  ap.  MahilL  Act.  SS.  ord.  Bened. 
VII  257.  Seinen  Grund  hatte  das  osculum 
bei  der  Absolution  vielleicht  in  der  Erzah- 
lung vom  verlorenen  Sohn. 

d)  Bei  der  Consecration  und  Or- 
dination. Wenn  der  Bischof  consecrirt 
war,  wurde  er  auf  seinen  Thron  gefiihrt 
(inthronisatio),  worauf  ihm  die  anwesenden 
Bischofe  und  Priester  den  F.  ertheilten. 
Bei  der  Ordination  gab  nach  lateinischem 
Ritus  der  Bischof  dem  Neugeweihten  den 
hi.  Kuss,  wahrend  bei  den  Griechen  der 
Neuordinirte  zuerst  den  Altar,  dann  die 
rechte  Hand  und  zuletzt  die  rechte  Wange 
des  Bischofs  ktisste  und  dann  selbst  von 
den  anwesenden  Priestern  den  F.  empfing : 
iravToiv  adx^v  ^iXYjadtvTov  tw  h  Kopico  91X1^- 
jwtTi  {Const,  apostx  VIII  5). '  Diesen  F.'  nennt 
PseudO'Dionys.  Hier.  eccl.  c.  5  bezeichnend 
xeXEioTtx^c  doiroujfju^c  (zuletzt  hielt  der  neue 
Bischof  wie  der  Presbyter  eine  Ansprache 
[sermones  inthronistici]). 

e)  Bei  Sponsalien  (osculum  sponso- 
rum,  ^^TjfjLa  xtov  jjLvr)(yTsoopLevu)v.  Er  wurde 
gegeben  nach  Ueberreichung  der  Arrha, 
mit  der  zusammen  er  die  Form  der  Spon- 
salien genannt  werden  kann.    Dann  wird 


das  Verlobniss  ^eschlossen  jAetol  too  dppa^ 
voc  xal  ^iXioo  Toic  jxvTjot^pffi  ^(XiQ}LaToc  (Mattk. 
Monach.  luris  Graeco-Rom.  1.  VIII  510; 
Greg,  Turon,  Vit.  Patr.  c.  20).  DerBrau- 
tigam  reichte  namlich  bei  dem  Verldbnits 
zuerst  den  annulus  pronubus  (TertuU.  ApoL 
c.  6) ,  dann  das  osculum  (id.  De  vel.  Tirg. 
c.  6).  Der  F.  hatte  hierbei  sittliche  und 
rechtliche  Geltung  und  die  Braut  war  nach 
dessen  Empfang  eine  quasi-uxor  und  mehr 
als  eine  Verlobte ,  indem  das  ius  osciili  in 
seiner  alten  strengen  Rechtsgultigkeit  ge- 
fasst  wurde,  so  dass  Sponsalien  rait  osca- 
lum  besondere  vermogensrechtliche  Folgen 
hatten ,  welche  beim  Verlobniss  non  inter- 
veniente  osculo  nicht  eintraten  (Zonar.  Ad 
can.  98  Trull.;  Balaam,  Ad  eund.  can.). 
Femer  trat  der  Brautigam  wahrend  der 
Trauungsmesse,  wenn  die  pax  gegeben  wurde, 
an  den  Altar,  empfing  vom  Priester  den  F., 
den  er  sofort  der  Braut  gab  {Teriull,  1.  c. 
c.  11).  —  Ueber  den  Osterkuss  der  Grie- 
chen vgl.  Leo  AUat,  De  domin.  et  hebd.  gr., 
sowie  das  Typicum  Sabae  c.  46  u.  Suicer. 
Thes.  gr.  I  554. 

f)  Endlich  gab  man  auch  den  Vers  tor- 
ben  en  den  F.,  was  die  Canones  strenge 
untersagten.  PseudO'Dionya.  Hier.  eccl.  c  7 
erzahlt,  der  Bischof  betet  uber  der  Leiche, 
alsdann  iaizdZ^xai  x^v  xexoi(jiY](iivov  xal  |*£t' 
a^Tov  o{  trap^vrec  fficovtec.  Dagegen  das 
Cone,  Antisaiod.  c.  12:  non  licet  mortuis 
nee  eucharistiam  nee  osculum  tradi. 

2)  Osculum  bedeutet  auch  soviel  als  eu- 
logia,  benedictio;  femer  dicocrcoXifijarov  (ptXr^iw, 
welches  als  signum  osculi  fiberschickt  wurde. 
Vgl.  Diicange  s.  v.  osculum. 

Litteratur,  altere:  P.  MUller  De  o»- 
culo  8ancto,Jen.  1675  u.  1701;  T,  P/an- 
ner  Observ.  eccl.  II,  diss.  3  (de  osculis  chri- 
stianorum) ;  Bucher  De  osc.  veterum,  Viteb. 
1723;  J,  Herrenachmied  Osculogia,  Viteb. 
1630;  Lange  Vom  F.  der  alten  Christen, 
Lpz.  1747 ;  P,  F,  Romanua  De  osculis,  Lips. 
1664;  A,  Spenaen  De  osc,  Aboae  1705; 
J,  J,  Zentgrav  De  modo  salutandi  osculo, 
Arg.  1685;  Schurzfleiach  De  ritu  salutandi 
per  osculum,  Viteb.  1690.  Neuere:  Alh. 
KahU  De  osculo  sancto,  Regiomont.  1867; 
Henrici  Anfange  paulinischer  Gemeinden, 
in  Zeitschr.  f.  wiss.  Theol.,  Bd.  40,  108; 
Koasing  a.  a.  O.  556 ;  Leimhach  Der  F.  bei 
Tertullian,  Zeitschr.  fiir  histor.   Theologie 

1871,    430.  KRIEG. 

FRONTALE^  ttpofxeTcoictov,  l)miVra,  ritto, 
konigliche  Krone,  Binde,  amictua  oder  fron- 
talis; 2)  die  Vorderseite  des  Altars,  gleich 
palla.  In  beiden  Bedeutungen  erst  fur  das 
MA.  nachgewiesen  (s.  Ducange  i.  v.). 

FROSCH.  Nach  Chaeremm  (1.  Jahrh.)  ist 
der  F.  bei  den  Aegyptem  Symbol  der  Un- 
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sterblichkeit.  Dies  bestatigen  eine  Anzahl 
altchristlicher  Lam  pen  mit  'E^w  eljxt  dva- 
ffTGCTic ;  80  in  Turin  in  der  Sammlung  Greppo, 
in  derjenigen  des  E[m.  Montmartin.  Die 
Lampe  Greppo's  hat  auch  das  £[reuz.  Ygl. 
Edm,  Le  Blunt  Note  sur  quelques  lampes 
^gyptiennes  en  forme  de  grenouilles,  Aca- 
d^mie  des  Inser.  Stance  du  21  f^vr.  1879; 
dazu  Rev.  critique  1879,  n.  9,  p.  175.  Le 
Blant  halt  diese  Lampen  fUr  Denkmaler 
von  Haretikem  und  fiihrt  dafQr  Fhilastrius 
an,  wo  ranarum  ciiltores,  und  Cod,  lusiin, 
I,  V,  5,  wo  die  batrachUae  verfolgt  werden. 
Diesen  schreibt  er  die  Froschlampen  zu. 
Man  vgl.  dazu  die  Bemerkungen  Masperc^s 
S^nce  du  28  f^vr.  1879  (Revue  crit.  1879, 
n.  10,  p.  199),  wo  weitere  Nachweise  ilber 
den  F,  bei  den  Aegyptern  gegeben  wer- 
den. Der  F.  ist  demnach  in  den  Hiero- 
glyphen  Emblem  der  Hiqit ,  der  Gottin 
der  ewigen  Geburt,  der  dvapioxjic,  was  mit 
C?iaeremon  Qbereinstimmt.  Oft  ist  der  F. 
auf  hieroglyphischen  Darstellungen  korb- 
artig  gebildet,  woher  Maspero  die  Form 
der  Lampe  als  Symbol  der  Auferstehung 
erklart.  kraus. 

FBCCHTI:,  8.  d.  A.  ErstUnge. 

fCbBITTE^  8.  Gebet  und  Heilige,  An- 
nifung  der. 

FUGACES^  FUGITIYI.  1)  Fliichtige 
Sklaven,  s.  d.  A.  Sklaven.  2)  Entlau- 
fene  Monche  konnen  nach  der  Regel  s. 
Benedicti,  falls  sie  reumiithig  zuruckkehren, 
selbst  dreimal  wieder  aufgenommen  werden 
(c.  29),  werden  aber  in  den  dritten  Grad 
versetet  (ahnlich  Reg,  Pachomii  c.  79 ;  Reg. 
Fruct.  •  c.  20.  Diese  Wiederkehr  gestattet 
den  Fugaces  auch  das  Cone,  Turon,  a.  567 
unter  der  Bedingung  gebiihrender  Busse. 
Aebte,  welche  Fugitivi  begflnstigten  oder 
solche  von  anderen  Klostem  aufnahmen, 
unterlagen  der  Bestrafung  (Cone,  AureL  a. 
511,  c.  19).  Die  Fugitivi  gewaltsam  zu- 
rfickzufiihren,  lag  dem  milden  Geiste  Bene- 
dicts wol  fern,  wird  aber  schon  in  den  Reg, 
FerreoU  c.  20  und  Fructuosi  c.  20  befohlen. 
Dasselbe,  verbunden  mit  der  biirgerlichen 
Degradation,  verfflgt  lustinians  Novell.  123 
und  Cone.  Tolet,  a.  646,  c.  5.  Die  Nicht- 
beachtung  der  Vorschriften  iiber  solche  ge- 
waltsame  Zurfickfiihrung  wird  Cone,  Const, 
a.  553  an  einem  Abte  gestraft.  Vgl.  i/ar- 
t^ne  Comm.  in  Reg.  Comm.  und  Smith 
Diet.  I  703.  KRAUS. 

FUNERALIEir,  s.  Todtenbestattung. 

FUSSBEDECSUIIG,  s.  Kleidung,  Utur- 
gische. 

FUSSBODEN^  s.  Basilika  S.  125  und 
Mosaik.  | 

R«al.Enoyklop&die. 


FUSSKUSS.  Die  unter  dem  Art.  Pieds 
du  Souverain  Pontif.  von  Martigny  gegebe- 
nen  AusfQhrungen  gehen  von  der  irrthum- 
lichen  Unterstellung  aus,  als  ob  das  oscu- 
lum  pedum  im  christlichen  Alterthum  eine 
dem  romischen  Bischof  allein  oder  vorwal- 
tend  reservirte  Ehrenbezeugung  gewesen 
ware.  Die  Adoration  war  alien  Volkern 
des  Orients  etwas  Gelaufiges  und  begegnet 
uns  daher  selbstverstandlich  auch  in  der 
Schrift,  wo  diese  Ehre  nicht  bloss  Christo 
(Marc.  5,  23.  26),  sondem  auch  seinen  Apo- 
stein  erwiesen  wird  (Act.  10,  25).  Die  un- 
echten  bez.  ilberarbeiteten  Acten  der  hi. 
Susanna  (Baron,  a.  204,  n.  8)  erzahlen  da- 
her im  Sinne  der  Zeit  ihrer  Redaction  nach 
ganz  richtig,  Pedergia,  die  Gattin  des  Clau- 
dius, habe  sich  bei  der  Begegnung  mit  P. 
Gains  diesem  zu  Fiissen  geworfon  und  die- 
selben  ex  more  gekilsst.  In  der  Liturgie 
schreibt  schon  das  dem  Gelasius  zugeschrie- 
bene  Ritual  dem  Diakon  vor  Lesung  des 
Evangeliums  vor,  die  Filsse  des  Papstes  zu 
kilssen. 

Dieselbe  Ehrenbezeugung  wurde  den  Pap- 
sten  stellenweise  auch  von  den  hochsten 
Personen  dieser  Welt,  wie  von  den  Kaisern 
Justin  und  lustinian,  von  den  Konigen  Luit- 
prand,  Pipin,  Karl  d.  Gr.  erwiesen ;  es  muss 
aber  auch  bemerkt  werden,  dass  anderseits 
die  Papste  den  Act  der  Adoration  auch  den 
Kaisern  leisteten.  Erst  im  hohen  MA.  kam 
die  Adoration  mit  F.  bei  Souveranen  und 
Bischofen  mehr  und  mehr  ab  und  ward 
auf  den  Stellvertreter  Christi  beschrankt, 
der  dann,  um  anzuzeigen,  dass  diese  Ehre 
nicht  dem  sterblichen  Menschen,  sondern 
dem  Sohne  Gottes  gelte,  das  ELreuz  auf 
den  Pantoffel  sticken  hess.  Vgl.  d.  Art. 
Kleidung,  liturgische,  Fussbedeckung  und 
Valentini  De  osculatione  pedum  Romani 
pontificis,  Roma  1588;  Pouyard  Del  baccio 
de'  piedi  de'  Sommi  pontefici,  Rom.  1807 ; 
Nothwanger  J.  H.  Osculum  pedum  pont.  rom., 
Viteb.  1718,  4*»;  Rohrensee  C,  De  podola- 
tria  pontif.  rom.,  Viteb.  1671 ;  Wiesenhauer 
J,  C.  De  iro6oXaTpet^  imperatt.  vett.  et  rom. 
pontif.,  Hildesh.  1743,  4®.  kraus. 

FUSSSOHLE^  seltener  Fuss,  sind  viel- 
sagende  und  vielgedeutete  altchristliche  Sym- 
bole,  deren  Bedeutung  wechselt,  je  nach- 
dem  sie  auf  Gerathen  oder  auf  Epitaphien 
vorkommen. 

Die  F.  symbolisirt  dieNachfolge 
Christi  gemass  den  Worten  der  Schrift 
I  Petr.  2,  21:  ,Christus  hat  uns  ein  Vor- 
bild  gegeben,  damit  wir  seinen  Fusstapfen 
nachfolgen.  Vgl.  Job  23,  11;  Rom.  4,  12. 
Als  fibula  (s.  d.  A.  Nadeln)  getragen, 
sollte  die  F.  eine  Mahnung  zur  Nachfolge 
Christi  sein.  Daher  erklart  sieh  die  An- 
zahl der  in  den  altchristlichen  germanischen 
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Gegenden  gefundenen,  edirten  und  unedir- 
ten  Fibeln  in  Gestalt  von  Fusssohlen.  Eine 
solche  Fibel,  in  der  Nahe  von  Mainz  gefunden, 
bewahrt  daa  dortige  Museum.  Eine  weitere 
daselbst  bewahrte  ist  der  erwahnten  gleich. 
Altchristliche  Fibeln  in  Fusssohlenform  be- 
sitzen  in  Deutschland  noch  die  Museen  zu 
Wiesbaden  (gefunden  bei  Castel),  zu 
Darmstadt  (gefunden  bei  Mommenheim), 
zu  Basel  (gef.  bei  Auffst),  zu  Zilrich  (gef. 
bei  Pest  in  der  Donau).  Aehnliche  Bedeu- 
tung  hat  der  (seltenere)  Fuss.  Eine  Lampe 
aus  Thon  in  Gestalt  eines  Fusses  (s.  Taf.  lU ' 
meiner  Bemerkungen),  gefunden  bei  Castel, 
besitzt  das  Wiesbadener  Museum.  Ygl.  MUnz 
Archaol.  Bemerk.  62  u.  Taf.  Ill*  u.  *.  Eine 
bronzene,  mit  aerugo  nobilis  iiberzogen, 
oben  mit  Henkel  versehene  Lampe  in  Fuss- 
sohlenform, gefunden  bei  Windisch,  ist 
unedirt  im  Museum  zu  Basel. 

Folgt  der  Christ  Christo  nach,  so  voll- 
endet  er  glQcklich  seine  Erdenpilgerschaft. 
Daher  ist  die  F.  auf  Epitaphien  Sym- 
bol des  seligen  Scheidens  aus  die- 
ser  Zeitlichkeit.  II  Kor.  5,  8:  wir 
haben  Lust,  aus  dem  Leibe  zu  wandem 
und  daheim  zu  sein  bei  dem  Herm.  Vgl. 
Lupi  Sev.  epit.  68.  Diese  Deutung  wird 
(gegen  Schtdtze  Arch.  Forsch.  277)  besta- 
tigt  durch  die  neben  dem  Symbol  vorkom- 
mende  Inschrift  IN  DEO  {Boldetti  Osserv. 
419).  Symbol  und  Wort  heissen  also:  der 
Verstorbene  ist  abgeschieden  in  Gott.  Sie 
wird  weiter  bestatigt  durch  die  Fusssohlen 
auf  heidnischen  Monumenten,  die  als  dva- 
Oi^jxora  Oder  Votivsteine  nach  gliicklich  zu- 
riickgelegter  Reise  gesetzt  wurden  und  die- 
sen  Zweck  auch  in  den  Worten  PRO  ITV 
ET  REDITV  FELICIbesagen.  Diese  Worte 
erlautemd  sind  manchmal  zwei  Fusssohlen 
vorwarts,  zwei  andere  riickwarts  gewendet. 
Lupi  68   (s.   unsere  Abb.  Fig.  193).     Vgl. 


Fig.  198.    Von  einer  Iniehrift  bei  Lupi  68. 

QruUr  Inscr.  ant.  n.  DCCCXX  u.  MCXXIX ; 

Fahretti  Inscr.  ant.  472  (LICINIA  •  PHI- 

^^^....-^  LETE  II  PRO  •  SALVTE 

\        I  SVAET-SVORIID- 

\        I  S  •  P).     Auch  Filsse  in 

Profil    kommen    vor    (s. 

Lupi  70  und  unsere  Abb. 

Fig.  194).    Selbst  ganze 

Fusse  hat  man  in  heid- 

\g.  194.  Von  einer    ^^^^^^^  Grabem,  wie  in 
b'ieiiriftb.LQpi7o.  donou  auf  dem  sog.  Tod- 


vJa*^"™'^v*,^,/-^  Fuse 


tenfelde  bei  Oberflacht  am  Lupfen  im  wfiri- 
tembergischen  Amte  Tuttlingen,  je  einer 
auf  jeder  Seite  der  Leiche,  gefunden.  Ygl. 
Die  Heidengraber  am  Lupfen  von  DUrruh 
und  Menzd.  [Ein  anderes  Exemplar,  gros 
ausgefilhrt,  besitzt  das  Museo  KircheriaDO 
in  Rom;  es  stammt  aus  S.  Ermete  (vgl. 
Perret  pi.  52,  37;  Lupi  70;  V.  Sehultu 
Arch.  Forsch.  277,  n.  53).    K.] 

Auf  Siegelringen  oder,  wenn  das  Siegel 
selbst  fusssohlenartig  gestaltet  ist,  zeigt  die 
F.  das  Besitzrecht  an  nach  dem  Grund- 
satze:  quidquid  pes  tuus  calcaverit,  tuum 
erit.  Daher  wollen  Manche  das  Wort  p(»- 
sessio  ableiten  von  pedis  positio.  Auch  bei 
den  alten  Hebraem  (vgl.  Ruth  4,  7 ;  V  Mos. 
25,  7)  war  eine  Rechtscession  nicht  gultig, 
wenn  nicht  der  Cedirende  dem  andem  sei- 
nen  Schuh  ubergab.  Mit  dem  fusssohlen- 
artigen  Siegel  wurde  eine  Sache  als  Eigen- 
thum  bezeichnet.  Daher  steht  der  Name 
des  Besitzers  des  Siegels  moistens  im  Ge- 
nitiv,  z.  B.  auf  einem  zu  Wiesbaden  ge- 
fundenen und  daselbst  bewahrten  Bronxe- 
siegel,  das  auf  der  Yorderseite  (eine  ganz 
deutliche  F.  mit  fttnf  Zehen)  die  Legende 


FL  PAYLmi 


^» 


bietet.     Ygl.  Nassau. 


Annalen  YII,  Taf.  II*  u.  *.  Zwei  ahnliche 
Siegel,  das  eine  mit  der  Inschrift  PAVLI, 
das  andere  mit  YITALIS,  fand  Perret  in 
den  Katakomben,  lY,  pi.  XXIII"  und  pL 
II'.  [Andere  Beispiele  bei  Boldetti  506 
(FORTYNIVS,  PerreilY,  pi.  XI*);  Aringhi 
n  698  (lYSTYS,  d^Agineourt  Sc.  pi.  YIH*^; 
Perret  a.  a.  0.  n.  5  (SPES  IN  DEO).  VgL 
Miinter  Sinnb.  I  54;  BeUermann  Die  alt- 
christl.  Begrabnissst.  33;  Pelliccia  in  225 
und  Cavedoni  Ragguogl.  40,  welche  in  den 
umgekehrten  Fusssohlen  den  Ausdruck  des 
Schmerzes  iiber  den  Yerlust  der  Lieben 
sehen,  wogegen  mit  Recht  Smith  Diet.  I 
682.    K.]  1I0NZ. 

FUSSWASCHUITG.  1)  Die  F.  beun  letx- 
ten  Abendmahle  findet  sich  in  den  Zeiten 
derYerfolgun- 
gen  gar  nicht, 
in  der  Zeit  des 
Friedens  nur 
selten,  namlich 
auf  einem  ro- 
mischen  (Bot- 
tari  T.  XXIY) 
und  auf  einem 
gallischen  Sar- 
kophage  von 
Aries  (Millin 
Yoyages  pi. 
LXIY^;  Le 
BlatUS^TCOvh    p,    ,,,.  y,,  ^„,„  8„k,,^  ^ 

d  Aries  18,  pi.  Aries. 
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X;  B.  unsere  Fig.  195)  dargestellt,  auf  bei- 
den  als  Gegenstuck  zu  aem  Erscheinen 
4e8  Herrn  vor  Pilatus.  Man  erblickt  den 
Heiland,  wie  er  Petrus  die  Fiisse  wascht, 
<le88en  Sandalen  man  auf  dem  Sarkophag 
zu  Aries  auf  einer  Estrade  stehen  sieht. 
XJeber  den  Grund  der  Seltenheit  dieser  Dar- 
«tellung  s.  Jesus  Christus,  Leiden  und  Tod. 

2)  Die  F,  als  Act  demiithiger  Nachsten- 
liebe,  welche  durch  die  Art  der  Fussbe- 
kleidung  und  die  klimatischen  Yerhaltnisse 
4e8  Orients  nahegelegt  war,  finden  wir  von 
Abraham  und  Lot  (Gen.  17 ;  19)  geflbt  und 
Boch  zur  Zeit  Christi  (Luc.  7,  44)  in  Ge- 
brauch.  Nachdem  der  Frloser  dieselbe  durch 
«ein  Beispiel  geheiligt  und  ihr  die  weitere 
Bedeutung  eines  Symbols  sittlicher  Reini- 
gvLUg  gegeben  hatte  (Joh.  13,  10),  sehen 
ynr  dieselbe  in  den  ersten  Jahrhunderten 
4er  Kirche  um  so  haufiger  geilbt.  So  soUte 
bei  der  Aufnahme  unter  die  Diakonissen 
u.  A.  darauf  gesehen  werden,  si  sanctorum 
pedes  lavit  (I  Tim.  5,  10),  und  dieses  Lie- 
beswerk,  lavare  pedes  hospitum,  wird  von 
■den  Vatern  (so  von  August  Serm.  216  de 
temp.)  den  Christen  empfohlen  und  selbst 
iron  den  Bischofen  den  Armen  und  Pilgem 
gegeniiber  geiibt  (Sozom,  H.  e.  I  11).  In 
4en  Klostem  war  es  so  haufig,  namentlich 
■den  Armen  gegentiber,  dass  der  fiir  deren 
Beherbergung  bestiramte  Theil  des  Elosters 
•daher  den  Namen  Mandatum  erhielt  ( Du- 
<ange  v.  Mandatum). 

3)  Die  F.  der  Neugetauften  war  in  der 
mailandischen  {Amhroa.  De  sacram.  Ill  1), 
in  mehreren  africanischen  {August  Ep.  55 
:ad  lanuar.  c.  18),  in  der  galUschen  {Cae- 
sar. Arelat,  Serm.  in  App.  0pp.  s.  August. 
i.  V,  num.  168  u.  272;  Sacram.  Gallic,  bei 
MahiU.  Mus.  It.  I  325)  und  in  der  spani- 
«chen  Eirche  (Miss.  Goth.),  wo  das  Concil 
Ton  Elvira  sich  dagegen  aussprach  {Cone, 
Elib.  c.  48),  gebrauchlich ,  nicht  aber  in 
<ler  romischen,  was  nach  dem  hi.  Ambro- 
«ius  (1.  c.)  vielleicht  durch  die  grosse  Menge 
^er  dort  zu  Taufenden  veranlasst  war,  viel- 
leicht auch,  quia  hoc  .  .  .  faciendum  est 
non  in  baptismate  .  . .  sed  quasi  hospiti  po- 
nies lavandi  sunt.  Nach  dem  hi.  Augustin 
{\.  c.)  war  diese  Rficksicht,  ne  ad  ipsum 
isacramentum  baptismi  videretur  pertinere, 
4er  Grund,  wesshalb  multi  hoc  in  consue- 
tudinem  recipere  noluerunt,  Andere  diese 
F.  auf  den  dritten  oder  achten  Tag  nach 
der  Taufe  verlegten.  Nach  Ausweis  des 
Sacram.  Gallic.  (1.  c.)  und  des  gothischen 
Missals  (nach  MabilL  1.  c.)  geschah  dieselbe, 
nachdem  der  Neugetaufte  mit  dem  weissen 
Oewande  bekleidet  war,  und  zur  Erinne- 
rung,  dass,  wie  Christus  den  Jungem  die 
Ffisse  gewaschen,  tu  facies  peregrinis,  ho- 
spitibus  et  pauperibus.  Wie  die  Taufe  selbst, 
^0  geschah  auch  diese  F.  durch  den  Bi- 


schof:  ascendisti  de  fonte,  quid  secutum 
est  ?  ...  succinctus  summus  pontifex  pedes 
tibi  lavit  {Ambros,  1.  c).  Ob  die  Worte 
des  Concils  von  Elvira  (can.  48):  neque 
pedes  eorum  [qui  baptizantur]  lavandi  sunt 
a  sacerdotibus  vel  clericis,  die  F.  der  Ge- 
tauften  Qberhaupt,  auch  die  durch  Laien, 
habe  verbieten  woUen,  ist  aus  dem  Texte 
nicht  klar.  Alle  Zeugnisse  kennen  ubrigens 
nur  eine  F.  der  Neugetauften,  nicht  eine 
der  Katechumenen.  Mit  Unrecht  wird  ffir 
letztere  von  Marthie  De  antiq.  eccl.  rit.  1. 
I,  c.  I,  art.  XIII,  n.  1  dieser  Eanon  von 
Elvira,  der  nur  von  den  Getauften  zu  ver- 
stehen  ist,  angefuhrt  und  von  ihm  wie  vie- 
len  anderen  liturgischen  Schrift^tellem  {Aug. 
Ep.  54  ad  Ian.  n.  10)  bezogen,  wo  von 
keiner  F.  durch  den  Bischof,  sondem  von 
einer  allgemeinen  Waschung  des  Eorpers 
die  Rede  ist,  welche  nicht  aus  symbolischen, 
sondern  aus  natiirlichen  Ursachen  am  Griin- 
donnerstag  stattfand,  quia  baptizandorum 
corpora  per  observationem  quadragesimae 
sordidata,  cum  offensione  sensus  ad  fontem 
tractarentur,  nisi  aliqua  die  lavarentur.  So 
der  hi.  Augustin  1.  c,  welcher  beiffigt,  weil 
den  Eatechumenen  dies  am  GrQndonners- 
tag  gestattet  worden  sei,  multi  cum  his  la- 
vare voluerunt  ieiuniumque  relaxare. 

4)  Die  F.  am  Griindonnerstag  wird 
der  Natur  der  Sache  nach  als  fromme  Ue- 
bung  schon  seit  Beginn  des  Christenthums 
vorgekommen  sein.  Der  urspriinglich  wol 
fUr  diese  F.  entstandene  Namen  Man- 
datum  findet  sich  in  der  Kegel  des  hi. 
Benedict  (cap.  35)  bereits  fiir  £e  an  den 
Samstagen  in  den  Elostem  vorgeschriebene 
F.  gebraucht.  In  die  L  i  t  u  r  g  i  e  des  Grfln- 
donnerstags  scheint  sie  erst  spater  aufge- 
nommen  worden  zu  sein;  wenigstens  er- 
wahnt  der  hi.  Isidor  (De  eccl.  offic.  I  28) 
sie  nicht,  sagt  vielmehr,  weil  der  Heiland 
an  diesem  Tage  den  Jfingem  die  Ffisse 
gewaschen,  hinc  est  quod  eodem  die  alta- 
ria  templique  parietes  et  pavimenta  lavan- 
tur  vasaque  purificantur,  quae  sunt  Deo 
consecrata.  Das  17.  Concil  von  Toledo  setzt 
die  Strafe  einer  zweimonatlichen  Ausschlies- 
sung  von  der  hi.  Communion  fiir  die  Bi- 
schofe  und  Priester  fest,  welche  an  diesem 
Tage  es  unterliessen ,  ihren  Untergebenen 
die  Fiisse  zu  waschen;  ob  aber  diese  F. 
einen  Theil  der  Liturgie  gebildet  habe,  ist 
aus  deren  Eanon  nicht  ersichtlich.  Die  alte- 
sten  Ordines  Romani  erwahnen  sie  eben- 
falls  nicht ;  in  dem  Ordo  Rom.  des  Cencius 
(13.  Jahrh.)  wird  eine  doppelte  F.  erwahnt, 
eine  nach  der  papstlichen  Messe  an  12  Sub- 
diakonen,  eine  nach  dem  E^en  an  13  Ar- 
men, welch'  letztere  spater  allein  beibehal- 
ten  und  in  Verbindung  mit  der  Messe  ge- 
bracht  wurde.  Ueber  die  Yeranlassung  die- 
ser abweichenden,  auch  in  einigen  anderen 
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Gabata  —  Gastfreundsohaft. 


Kirchen,  z.  B.  zu  Florenz,  gebrauchlichen 
Zahl  8.  Bened.  XIV  Be  festis  I,  n.  CLXXX 
bis  CLXXXIII.  Als  fromme  Uebung  de- 
miithiger  Nachstenliebe  bat  sich  diese  F. 
nicht  bloss  in  den  Elostern,  sondern  aucb 
an  den  katholischen  und  den  schismatiscb- 
griecbischen  Hofen  erbalten,  und  zwar  aucb 
bei  letzteren  am  Griindonnerstag,  nicbt  wie 
Fluck  Lit.  II  674  bebauptet,  am  Charfreitag. 
5)  Die  F.  an  alien  Samstagen  des 
Jahres  wird  in  der  Kegel  des  bl.  Benedict 
c.  35  vorgeschrieben ;  dieselbe  mag  ibren 
Ursprung  in  der  Salbung  der  Fiisse  des 
Erlosers  durcb  Maria  Magdalena  am  Sams- 


tage  vor  seiner  Ereuzigung  (Job.  12,  3) 
gehabt  baben;  wenigstens  wird  mit  diesem 
Ereigniss  die  im  MA.  durcb  die  Priester 
am  Samstage  vor  dem  Palmsonntage  an 
Armen  vorgenommene  F.  in  Beziehung  ge- 
bracbt  (Durandus  Rat.  c.  92  u.  95).  Vgl. 
Forster  F.  W.  De  pedilavio  Cbristi,  Erf. 
1690;  Krackewitz  De  pedil.  Cbr.,  Rostock 
1707 ;  Hoffmann  De  vera  et  falsa  pedUavii 
Cbristi  imitatione,  Viteb.  1740,  rec.  1748; 
Ittig  Th.  De  pedilayio  Cbristi  imitando, 
Lips.  1699,  rec.  1714  (in  dessen  Exerdtt. 
tbeol.  198—264);  Paciaudi  De  sacr.  Cbr. 
balneis.  Rom.  1758,  111  f.  heuser. 


&. 


OABATA9  cavaia,  verdorben  in  gravata: 
hidor,  XX  4 :  lancis,  gavata,  quasi  cavata, 
g.  pro  c.  littera  posita;  Papias:  g.  patena, 
vas,  quasi  cavata.  Gloss.  Basil.:  xaixooc, 
7apaTa.  Vgl.  Martial.  VII,  Epigr.  48;  For- 
tiinat.  II  9  (camea  dona  tumens  argentea 
gavata  perfert);  Ennod.  Epigr.  9  de  com- 
postile  babente  septem  gavatas,  soviel  als 
lances  oder  discos.  Bei  Hesych,  Ya^aft^v, 
rpopxfov.  Bei  mittelalterlicben  Scbriftstellem 
(s.  Belege  bei  Ducange  i.  v.)  kommt  das 
Wort  zur  Bezeicbnung  der  drei  vor  den 
Altaren  brennenden,  Hangelicbter  tragen- 
den  Scbalen  vor.  So  Ananias.  128,  131. 
Macri  Hierol.  i.  v.  I  421  bildet  eine  solcbe 
aus  (spaterer  Zeit)  ab,  wie  sie  in  der  papst- 
licben  Kapelle  seinerzeit  als  ,ewige  Lampe^ 
diente,  mit  der  Bemerkung,  dass  in  diesen 
Lampen  nicbt  Oel,  sondern  Wachskerzen 
gebrannt  wurden.  Smith's  Diet.  I  705  giebt 
die  Macri'scbe  Zeicbnung  vollkommen  phan- 
tastisch  wieder.  kraus. 

GALILAEA.  I.  ToXiXaCa,  bei  den  Grie- 
cben  die  feria  tertia  nach  Ostem,  weil  an 
demselben  das  Evangelium  verlesen  ward,  in 
welcbem  die  Jiinger  nacb  Galilaa  zu  gehen 
gebeissen  werden.  Leo  Gramm.  in  Const 
Porpbyrog.  495;  Anonym.  Combefis  n.  13  u.  a. 
Stellen,  welcbe  Ducange  gesammelt  hat. 

II.  Scbon  im  friihem  MA.  heisst  G.  ein 
Tbeil  der  Kirche  (locus  iste,  quo  processio- 
nem  suprema  statione  terminamus,  recte  a 
nobis  G.  nuncupatur,  Rup.  Tuit.  De  div. 
off.  V  8);  nacb  MabUlon  Ann.  Ben.  IV  187 
das  Scbiff  der  Kircbe,  nacb  A.,  und  wahr- 
scbeinlicher  der  Eingang  oder  die  Vorhalle, 
der  Portions.  Vgl.  die  Belegstellen  bei  Du- 
cange i.  V. 

GALILlEBy  s.  Spottnamen  der  alten 
Christen. 

GALLEBIEN,  s.  die  Artt.  Basilika,  Cen- 
\lbauten,  Katakomben. 


GALLISCHE  LITUBGIE^  s.  Liturgie. 

GALN ABIS  {galnape,  galnapes,  gaunape), 
ein  Kleidungsstiick,  dessen  in  den  Monchs- 
regeln  ofter  gedacht  wird:  Rea.  s.  Isidor. 
c.  14;  Fructuosi  c.  4  (beide  Holsten  II  127, 
139).  Bei  Caesar.  Arelat,  wird  in  seinem 
Testament  die  G.  einer  Tunica  gleicbge- 
setzt :  cum  casula  villosa  et  tunica  vel  gal- 
nape ,  quod  melius  dimisero.  Andere  Be- 
lege bei  Ducange  i.  v.,  der  das  Wort  von 
Galbannus  (vgl.  luvenal.  Sat.  3;  MartiaL 
III  40)  ableitet.  In  Smith's  Diet.  705  wird 
die  wabrscheinlicbere  Etymologie  Gauna- 
cum,  YawdfxTjc,  xaovdfxrjc  (Hesych.  x.,  fftpcb- 
jiata  ^  ittipoXata  itepoftoXX^)  vorgeschlagen. 

GAMMADU  und  OAMMADIUM  ist  eine 
aus  vier  F  in  Ereuzesform  gebildete  Ver- 

zierung  — ip,  welche  unter  den  Geschenken 

der  Papste  an  romische  Kirchen  von  Ana- 
stasius  mehrfach  erwahnt  werden  (AA.  8S. 
Maii  III  393);  vielleicht  bezeichnete  man 
mit  diesem  Namen  aucb  die  Gewandstflcke 
und  Vorbange,  auf  welcben  sich  diese  Ver- 
zierung  befand.  Mit  Unrecht  hat  man  die- 
sen  Nam  en  aucb  den  mit  einem  einzelnen  P 
oder  Qberhaupt  den  mit  einzelnen  Bach- 
staben  bezeichneten  Gewandern  auf  den 
altchristlicben  Mosaikbildem  beilegen  wol- 
len.  S.  Benedictus  Mellini  bei  Ciampnd 
Vet.  Mon.  I  98  gegen  Macn  Hierolex. 
unter  dem  Worte  Gammadia.  Ein  Mosaik 
des  10.  Jabrh.  im  Latoran  (Ciampini  Vet 
Mon.  Ill,  tab.  IV)  zeigte  eine  mit  Gammadiis, 
abnhch  wie  noch  jetzt  das  Messgewand  der 
griechischen  Bischofe  mit  Kreuzen,  ganz 
besetzte  Casel.  heuser. 

GASTFBEUIIDSCHAFT9  scbon  von  Chri- 
stus  empfohlen  (Matth.  10,  40—44;  25,  35 
u.  46)  und  von  den  Aposteln  geboten  (Rom. 
12,  13;   Hebr.  13,  2;  I  Petr.  4,  9),  nahm 
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im  kirchlichen  Alterthum  unter  den  Wer- 
ken  der  christlichen  Charitas  eine  hervor- 
ragende  8telle  ein.  Das  Beispiel  Martha's 
(Luc.  10,  38),  Lydia's  (Apg.  16,  15)  und 
des  Gaius  im  3.  Briefe  Joh.  v.  5  fand  die 
eifrigste  Nachahmung.  Die  ersten  Glaubi- 
gen  waren  unermiidet  in  der  Freundlich- 
keit  und  Dienstbeflissenheit  gegen  fremde, 
reisende  Christen,  ohne  dass  Ajidersglaubige 
principiell  Ton  der  G.  ausgeschlossen  ge- 
wesen  waren,  Bewirthete  doch  Polykarp 
seine  Verfolger!  (Eus,  Hist.  eccl.  IV  15.) 
Ganz  besonders  bei  der  Ausiibung  der  G. 
betheiligt  erscheinen  die  Frauen  des  christ- 
lichen Alterthums  (I  Tim.  5,  10),  und  ge- 
rade  diesen  Umstand  beniitzt  TertulL  Ad 
uxor.  II  4,  um  seiner  Gattin  eine  etwaige 
Mischehe  mit  einem  Heiden  zu  missrathen, 
der  ihr  kaum  gestatten  wurde,  die  Pflicht 
christlicher  G.  auszutiben.  Diese  selbst  be- 
stand  in  der  Beherbergung  und  Bewirthung 
der  Fremden,  denen  beim  Mahle  die  ersten 
Platze  eingeraumt  und  sonstige  Ehrenbe- 
zeugungen  erwiesen  wurden.  Vgl.  August. 
Serm.  195  de  temp.;  Serm.  3  u.  116.  Zu 
den  Diensten,  welche  die  ersten  Christen 
ihren  Gasten  erwiesen,  gehorte  namentlich 
dieser,  dass  den  letzteren  schon  bei  ihrem 
Eintritte  in  ein  Haus  die  Fiisse  gewaschen 
wurden.  Noch  AuguMin.  I.  c.  und  Hieron, 
Ep.  4  ad  Rustic,  machten  dieses  Liebeswerk 
zur  strengen  Pflicht.  Ein  physischer  Grund 
hierfiir  lag  nun  allerdings  besonders  fur 
den  Orient  in  den  klimatischen  Yerhalt- 
nissen,  in  Hitze,  Staub  etc.,  denen  die  bloss 
mit  Sandalen  bekleideten  Reisenden  ausge- 
setzt  waren.  Vgl.  CyrUl,  Alex.  Ad  loan. 
13,  6.  Aber  noch  mehr  drangen  die  Vater 
der  Kirche  auf  die  Fusswaschung  als  eine 
iNachahmung  des  von  Christus  gegebenen 
Beispiels  und  als  eine  Uebung  aer  christ- 
lichen Demuth.  Chrysoat  De  anim.  hnmil. 
und  August,  Serm.  3  in  0pp.  t.  X.  Diese 
Fusswaschung  sollte  aber  nicht  bloss  ein 
Bad  sein,  sondem,  wie  Origenes  und  Au- 
gustinus  in  ihren  Commentaren  zu  Joh.  c. 
IB  ausdriicklich  bemerken,  mittelst  der  Hand 
YoUzogen  werden,  zum  Zeichen,  dass  ein 
Christ  sich  dessen  nicht  schame,  was  der 
Herr  selbst  zuerst  gethan  hat  (s.  d.  Art.). 
Aus  einer  Stelle  bei  Vhrysost,  De  laude  mon. 
ist  zu  schliessen,  dass  es  zu  den  Pflichten 
der  christlichen  G.  gehorte,  armen  Reisenden 
auch  mit  Geldspenden  zu  HQlfe  zu  kom- 
nien.  Mit  diesen  leiblichen  Wohlthaten  ver- 
band  sich  f&r  die  Gaste  noch  ein  geistiger, 
namlich  die  Zulassung  zur  Gemeinschaft  des 
Oebetes,  wenn  jene  zu  den  Glaubigen  zahl- 
ten  {Cypr.  Epist.  75).  Der  Nachweis,  dass 
die  Reisenden  in  der  Gemeinschaft  des  Glau- 
bens  sich  befanden,  wurde  durch  bischof- 
liche  Reisebriefe  geliefert  unter  den 
Namen  ,Empfehlungsschreiben^  (iici- 


(jToXal  (jo^atixai,  litterae  conmiendatoriae) 
Oder  ,Gemeinschaftsbriefe'  (litt.  com- 
municatoriae).  In  dem  Cone.  Chalced.  can. 
11  werden  neben  den  itrwroXal  oo^taTixat, 
welche  nach  Aubespine  nur  den  Elerikem 
und  ausgezeichneten  Laien  gegeben  wur- 
den, noch  eicwToXal  eJpTjvtxaC  (Friedensbriefe) 
erwahnt,  welche  den  gewohnlichen  Glaubi- 
gen eingehandigt  wurden.  S.  Hefele  C.-G. 
II  497,  2.  A.  516.  Die  Form  der  Reisebriefe 
sammt  ihren  besonderen  Kennzeichen  wurde 
von  Zeit  zu  Zeit  geandert,  damit  sie  nicht 
von  Ausserkirchlichen  nachgemacht  werden 
konnten.  Durch  diese  Empfehlungen,  durch 
die  Ermahnungen  der  Vater  und  den  regen 
Liebeseifer  der  Glaubigen  wurden  gross- 
artige  Resultate  der  G.  erzielt.  Schon  Cle- 
mens  Rom.  in  I.  Ep.  ad  Cor.  c.  1  rUhmt 
,t6  jjirifaXoTrpeicIc  x^C  ^iXoJeviac  ^jftoc'  der  Ko- 
rinther,  und  Chrysost.  Hom.  67  in  Matth. 
spendet  der  G^meinde  von  Antiochien  Lob, 
weil  sie  taglich  an  3000  Wittwen,  Jung- 
frauen,  Fremde,  Kranke  u.  dgl.  kleidete 
und  speiste.  Um  jeder  Klage  iiber  Belasti- 
gungen  vorzubeugen,  wurde  zur  Zeit  lu- 
stins  des  Martyrers  ein  Theil  des  kirchlichen 
Almosens  auf  die  Beherbergung  und  Ver- 
pflegung  der  Fremden  verwendet  (lusiin. 
Apol.  II,  n.  67).  Nach  dem  Kirchenfrieden 
traten  an  die  Stelle  dieser  momentanen 
Beitrage  aus  dem  Eirchenschatze  die  Ho- 
spitaler (s.  d.  A.).  Mit  den  Laien  und  Ge- 
meinden  wetteiferten  die  Bischofe  in  Aus- 
iibung der  Hospitalitat.  Ihre  Liebespflicht 
war  es,  namentlich  die  reisenden  Geistlichen 
zu  bewirthen,  wenn  sie  anders  ihre  Cano- 
nicalbriefe  aufweisen  konnten,  sei  es  nun, 
dass  sie  bloss  durchreisten,  sei  es,  dass  sie 
am  bischoflichen  Sitze  Geschafte  hatten. 
So  kam  es,  dass  manche  Bischofe  in  grossen 
Stadten  oder  am  kaiserlichen  Hofe  biswei- 
len  an  hundert  Kleriker  zu  yersorgen  be- 
kamen,  welche  entweder  fQr  ihre  Person 
oder  in  Angelegenheiten  ihrer  Eirchen  mit 
den  h$chsten  Gerichten  zu  yerkehren  hat- 
ten.  Diese  Verpflichtung  der  Bischofe  (onus 
hospitalitatis)  war  mit  dem  Antheile  mit- 
gegeben,  den  sie  aus  dem  allgemeinen  Eir- 
chenschate  bezogen.  S.  Kriill  Christl.  Alter- 
thumsk.  I  287.  Uebrigens  dQrfen  wir  uns 
die  G.  der  alten  Blirche  nicht  als  reine  Pri- 
yatangelegenheit  denken;  nach  vielen  Sei- 
ten  bin  war  sie  durch  Synodalbeschlusse 
geregelt,  insbesondere  in  Bezug  auf  die 
Eleriker.  Ausser  Can.  apost.  13  u.  32; 
Const,  apost.  II  58  vgl.  die  Synoden  von 
Elvira  c.  25,  Aries  c.  9,  Antiochien  in  en- 
caeniis  c.  7  u.  8  u.  s.  w.  Beispielsweise 
sei  angefilhrt,  dass  schon  um  die  Mitte  des 
2.  Jahrh.  Marcion  keine  Aufnahme  in  Rom 
finden  konnte,  weil  ihm  ein  Empfehlungs- 
schreiben  von  Seite  des  Bischofs  von  Sinope, 
seines  Vaters,  fehlte.     S.  Hefele  a.  a.  0.  I 
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784,  2.  A.  810.  Ganz  besonders  wurde  die 
G.  in  den  Klostern  geiibt  und  hierfiir  in  den 
einzelnen  Ordensregein,  die  theilweise  spe- 
ziell  von  einem  magister  hospitum  reden, 
ausffihrlich  Sorge  getragen,  z.  B.  in  Reg.  8, 
Benedicti;  Cassian.  CoUat.  II  21.  Vgl.meine 
Christl.  Alterthumskunde,  Regensb.,  Manz, 
I  284  flf.;  Arnold  Wahre  Abbild.  d.  ersten 
Christen,  Frankf.  1800,  III.  Buch,  Kap.  12, 
S.  444  f.;  Siegel  II  166  f.  krOll. 

GASTHlHLEB,  s.  Mahlzeiten. 

GAZOPHTLACIUM,  TfoCo^oXaxiov ,  ist  das 
Gemach,  in  welchem  die  Schatze  (thesauri) 
der  Kirche  (Matth.  15;  Luc.  21)  oder  das 
inventarium  ecclesiasticum  hinterlegt  wird. 
Dieses  Thesaurarium  lag  in  dem  Diaconicum 
magnum,  also  in  einem  Anbau  oder  Neben- 
gebaude  der  Kirche,  wiewol  es  oft  dem 
Diaconicum  geradezu  gleichgesetzt  wird. 
Von  seiner  Bestimmung  hatte  das  G.  auch 
die  Benennungen  <Jxtoo^oXaxiov  (von  oxeor) 
fiE(«coTix(£,  welche  darin  aufbewahrt  wurden, 
Cone.  Laod.  c.  21  mit  Zonar.  und  Balsam.)^ 
xc4iT)Xtapxetov  (xcijxi^Xta,  cimelia,  kirchliche 
Kleinodien),  Philostorg.  H.  e.  VII  3;  Du- 
cange  Comm.  ad  Paul.  Silent.  597;  Cod. 
Theodos.  1.  XVI  de  haer.  1,  30.  Diese 
Schatze  waren  die  liturgischen  Kleider  (ve- 
stes  sacrae),  Gefasse  (vasa  sacra),  wozu  di6 
cimelia,  d.  i.  yasa  aurea  und  vela,  sowie 
die  ova&iQftaTa  oder  Weihegeschenke  gehor- 
ten,  femer  Bilder  u.  A.,  was  man  zeitweise 
aus  der  Kirche  entfemte.  Die  Gew&nder 
hatten  oft  eine  besondere  Abtheilung  in  der 
Schatzkammer,  die  camera  paramenti.  Auch 
der  Name  secretarium  wurde  dem  G.  bis- 
weilen  beigelegt.  Wenn  das  Cartkag.  IV, 
can.  93  sagt:  oblationes  dissidentium  fra- 
trum  neque  in  sacrario  neque  in  gazophy- 
lacio  recipiantur,  so  ersieht  man,  dass  das 
G.  vom  Sanctuarium  yerschieden  und  ein 
Ort  war,  wo  diejenigen  Oblationen,  welche 
nicht  auf  den  Altar  kamen,  deponirt  'wur- 
den  {Const,  aposf.  IV,  V).  Ueber  den  Reich- 
thum  einzelner  Thesaurarien  s.  Anastas. 
Vit.  Silvest.,  wo  das  Inventar  der  constan- 
tinischen  Basilica  (Lateran)  aufgefiihrt  ist. 
Aus  dem  G.  durfte  nur  zur  Loskaufung 
von  Gefangenen  etwas  veraussert  werden 
(Balsam.  Ad  can.  12  Cone.  Nicaen.  II  und 
in  Collect,  const,  eccl.  1.  Ill;  vgl.  die  Art. 
Diaconicon  und  Sceuophylax. 

[Im  MA.  bildete  sich  von  dem  Worte 
thesaurus  das  althochdeutsche  trisu,  trise  = 
Schatzkammer  (Tristan  4481)  und  trisehAs 
=  sanctuarium ;  triselare  war  der  Gazophy- 
lax  und  triskamere  oder  triskamerhort  die 
Sacristei,  triskamerare  der  eleemosynarius.] 

Ungenau  steht  G.  bisweilen  filr  Exedra, 
Pastophorium  und  Diaconicum;  Hieron.  in 
Ezech.  40,  17  u.  42,  1.  krieo. 


OEBET*  Mit  der  Gottheit  verkehren,  za 
ihr  in  irgend  eine  Beziehung  treten,  ist  ein 
der  menschlichen  Natur  angebomes  Be- 
dQrfniss,  das  in  den  Religionen  aller  Y51- 
ker  eine  Beriicksichtigung  gefunden.  Die- 
sem  Bediirfniss  musste  selbstverst&ndHcb 
auch  das  Christenthum  Rechnung  tragen, 
und  zwar  in  einer  Weise,  die  nicht  minder 
der  einzig  wahren,  absoluten  Religion,  als 
der  Natur  des  Menschen  entsprach.  Ein 
dem  Christenthum  echt  eigenthfimlicher  Zug 
ist  es  nun,  dass  es  vorzugs weise  als  eine 
Religion  des  Gebetes  auftrat,  als  eine  Re- 
ligion, in  welcher  das  G.  zur  Hervorbrin- 
gung  und  Sicherung  der  realen  Lebensrer- 
bindung  des  Menschen  mit  Gott,  sowie  zur 
Verpflanzung  des  hinmilischen  ,Staate8^  auf 
diese  Erde  (vgl.  Phil.  3,  20)  als  unerlass- 
liche  Bedingung  erscheint.  Von  der  dog- 
matischen  und  metaphysischen ,  als  nicht 
hierher  gehorigen  Seite  der  Frage  abge- 
sehen,  soil  in  Folgendem  der  NachweiB  ge- 
liefert  werden,  dass  die  Kirche,  die  recht- 
massige  Erbin  der  Lehre  und  Heilsgnade 
Christl,  sich  von  Anfang  an  als  eine  be- 
tende  Heilsanstalt  betrachtet,  und  dass 
sie  in  dleser  Eigenschaft  von  den  Christen 
der  ersten  Jahrhunderte  thatsachliche  An- 
erkennung  gefunden  hat. 

Anlangend  den  ersten  Theil  der  Frage, 
so  hat  bereits  der  Prophet  (Is.  56,  7)  die 
Zukunftskirche  als  ein  ,Bethau8  ftbr  alle 
Volker'  vorausverkiindigt,  eine  Bezeichnnng, 
die,  obgleich  nichts  im  Wege  stand,  sie 
gelegentlich  auch  auf  den  jCidischen  Tem- 
pel  zu  beziehen  (vgl.  Matth.  21,  13;  Marc. 
11,  17),  doch  erst  in  der  neutestamentlichoi 
Heilsokonomie  ihren  vollen  Begriff  erreicht 
hat.  Des  Propheten  Voraussagung  ist  durch 
Christus  in  Erfiillung  gegangen,  dadurch* 
namlich,  dass  er  das  G.  zu  einer  der  gei- 
stigen  Grundlagen  seines  Gottesreiches  er- 
hob.  Vor  AUem  betete  er  selbst  und  brachte 
oft  ganze  Nachte  im  G.  zu,  nicht  f&r  sidi 
selbst,  wie  die  Kirchenvater  bemerken,  son- 
dem  ,filr  unsere  Siinden^  Das  G.  war  mit- 
hin  in  den  Augen  des  Heilandes  eines  der 
Werke,  durch  welche  er  uns  erlosen  woUte, 
es  war  nach  dem  Willen  seines  Vaters  ein 
Theil  der  stellvertretenden  Genugthuong. 
,Wenn  nun  er,  der  frei  von  Siinde  war, 
betete,  um  wieviel  mehr  mfissen  die  Sun- 
der bitten !'  (Cypr.  De  dom.  orat  c.  29). 
Hat  Christus,  will  das  heissen,  zu  unserer 
Erlosung  unter  anderen  Mitteln  sich  auch 
des  Gebetes  bedient,  so  gehort  zu  dem,  was 
im  Werke  der  Rechtfertigung  der  Mensch 
selbst  zu  thun  hat,  ohne  Zweifel  auch  das 
G.  Um  uns  noch  mehr  hievon  zu  uber- 
zeugen,  hat  Christus  seinem  Beispiel  aach 
noch  das  positive  Gebot  hinzugettigt,  das 
so  klar  und  deutlich  war,  dass  die  Apostel 
die  Aufforderung  an  ihn,  sie  beten  zu  leh- 
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ren,  nicht  zu  tmterdrQcken  yermochten 
(Luo.  11,  1  f.)  tmd  er  seinerseits  diese  Auf- 
forderung  so  natflrlich  fand,  dass  er  ihr 
unverztiglich  entsprach.  FOr  unsern  Zweck 
ist  die  Riicksicht  auf  die  Form  dieses  Ge- 
betes  nicht  ohne  Belang ;  es  passt,  wie  Je- 
der  leicht  einsieht,  ftir  Jong  und  Alt,  fQr 
Gelehrt  und  Ungelehrt,  fflr  jedes  Alter 
und  Geschlecht  auf  gleiche  Weise,  ein  Be- 
weis,  dass  es  seiner  Natur  nach  bestimmt 
ist,  ohne  viele  MtLhe  erlemt  und  haufig  her- 
gesagt  zu  werden.  Da  nun  ,der,  welcher 
das  Leben  yerlieh,  auch  beten  gelehrt  hat^ 
{Cypr.  1.  c.  c.  2),  so  erscheint  offenbar  die 
Fortdauer  des  in  Christo  empfangenen  Le- 
bens  durch  das  G.  bedingt;  das  G.  ist  nach 
dem  Willen  unseres  Heilandes  die  Luft,  in 
der  ein  Christ  athmen,  die  Nahrung,  mit 
der  er  sein  gottgeweihtes  Leben  fristen  soil. 
Wem  dies  weniger  einleuchtend  erscheinen 
sollte,  der  braucht  nur  das  zu  betrachten, 
was  die  Apostel  gethan  und  gelehrt  haben. 
Kach  der  Himmelfahrt  ihres  Meisters  er- 
ganzten  sie  ,betend^  ihr  Collegium  (Act.  1, 
24)  und  empfingen  gleichfalls  ,betend^  den 
hi.  Geist  (Act.  1,  14).  Hiemach  erscheint 
die  Eirche  bereits  in  ihrer  Wiege  als  eine 
betende,  eine  Eigenschaft,  die  mit  der  ech- 
ten,  von  den  Aposteln  iiberlieferten  Form 
des  Christenthums  unzertrennlich  verbun- 
den  ist.  ,Thut  Busse  !^  rief  Petrus  in  sei- 
ner ersten  Predigt  den  Juden  zu  (Act.  2, 
38) ;  aber  was  er  unter  Busse  yerstand,  er- 
hellt  aus  dem,  was  iiber  die  in  Folge  die- 
ser  Predigt  der  jungen  Gemeinde  hinzuge- 
fQgten  Glaubigen  berichtet  wird.  ,Sie  be- 
harrten  in  der  Lehre  der  Apostel,  in  der 
Gemeinschaft  des  Brodbrechens  und  im 
Gebet e  (Act.  2,  42).  Sie  ,waren  stets  im 
Tempel,  Gott  preisend  und  verherrlichend' 
(Luc.  24,  53;  vgl.  Act.  2,  46).  Nicht  in 
der  blossen  Bewegung  der  Lippen,  nicht 
in  dem  gedankenlosen  Wiederholen  einer 
Formel,  nicht  in  der  Menge  der  Worte, 
sondem  in  der  Erkenntniss  seines  Elendes, 
in  Selbsterforschung  und  Reue,  in  der  Be- 
trachtung  Gottes  und  der  hochsten  Wahr- 
heiten,  in  der  steten  Hingabe  an  Christus, 
darin  bestand  das  von  den  Aposteln  gefor- 
derte  G.,  das  somit  der  wahren  Busse  wie 
Torausgehen,  so  nachfolgen  muss.  Diese 
Schule  des  Gebetes  musste  selbst  Saulus 
durchmachen,  ehe  er  zu  einem  Gefass  der 
Auserwahlung  wurde  (Act.  9,  11.  15);  und 
wie  er  als  Yolkerapostel  nicht  aufhorte, 
far  die  Gl&ubigen  zu  beten  (Kol.  1,  9),  so 
ging  er  auch  far  sich  die  Brfider  um  ihr 
G.  an  (Kol.  4,  3;  IThess.  5,  25;  U  Thess. 
1,  11).  Obgleich  eigens  berufen,  dem  ,G. 
und  dem  Dienste  des  Wortes  obzuliegen^ 
(Act.  6,  4),  sahen  die  Janger  gleichwol  in 
dem  G.  der  Glaubigen  eine  wesentliche  Er- 
ganzung  ihrer  mahevoUen  Arbeit  und  un- 


yerdrossenen  Wirksamkeit  (11  Thess.  3,  1). 
—  Wie  die  Apostel,  so  haben  auch  ihre 
Nachfolger  zu  anhaltendem  G.  ermahnt. 
Dem  romischen  Clemens  zufolge  streckten 
Anfangs  die  Christen  yon  Korinth  ,ihre 
Hande  zum  allmachtigen  Gotte  empor  und 
beteten  Tag  und  Nacht  wetteifemd  far  das 
Wohl  sammtlicher  Brader'  (I  Kor.  c.  2); 
er  bedauert  lebhaft,  dass  dieser  Gebetseifer 
zu  seiner  Zeit  dem  Geiste  der  Zwietracht 
gewichen  war  und  ersucht  die  Urheber  des 
Aufruhrs,  die  ,Kniee  ihres  Herzens  zu  beu- 
gen'  (c.  57),  ein  Ausdruck,  der  die  Noth- 
wendigkeit  des  echten  Gebetes  zur  Auf- 
rechtlutltung  und  Wiederherstellung  der 
kirchlichen  Ordnung  unzweideutig  zu  er- 
kennen  giebt.  Dem  hi.  Ignatius  und  sei- 
nem  jangem  Freunde,  dem  hi.  Polykarp, 
war  das  G.  der  Glaubigen  ein  Hauptmittel 
zur  Bekehrung  der  Heiden  (Ad  Eph.  c.  10), 
eine  Gewahr  far  Bewahrung  yor  Haresie 
(Ad  Phil.  c.  7),  die  Farbitte  far  ,Heilige 
und  far  Feinde  des  B^reuzes'  eine  Barg- 
schaft  far  die  Beharrlichkeit  und  far  das 
Wachsthum  in  jeglicher  Yollkommenheit 
(Ad  TraU.  c.  12;  Ad  Phil.  c.  12).  Auf  die 
Bedenken  &ngstlicher  Seelen  gegen  die  Er- 
horbarkeit  des  Gebetes  antwortet  schon  der 
Hirt  des  Hernias  (Mand.  9),  ebenso  yer- 
theidigt  Origenes  die  Nothwendigkeit  und 
Natzlichkeit  des  Gebetes  gegen  die  Ein- 
warfe  einiger  Pseudo-Spiritualisten  seiner 
Zeit  (Lib.  de  orat.  c.  5  f.).  So  erscheint 
denn  das  Christenthum  nicht  bloss  in  der 
apostolischen ,  sondem  auch  in  der  unmit- 
telbar  nachapostolischen  Zeit  wesentlich  als 
eine  Religion  des  Gebetes.  —  Far  die  Folge- 
zeit  greifen  wir  nach  einem  Beweise,  der 
an  dieser  Stelle  so  recht  an  seinem  Platze 
ist.  Den  Gebetsgeist  unter  den  Christen 
zu  erhalten  und  anzuregen,  hielt  man  far 
so  wichtig,  dass  man  den  darauf  bezag- 
lichen  Unterricht  nicht  bloss  far  das  mand- 
liche  und  schriftliche  Wort,  sondem  yon 
den  frahesten  Zeiten  an  auch  durch  bild- 
liche  Darstellungen  zu  beleben  suchte.  Auf 
den  Wanden  der  £[atakomben  findet  man 
theils  wirkliche,  theils  allegorische  Personen 
yorgefahrt,  deren  Stellung  ganz  der  yon 
den  Kirchenschriftstellem  far  das  G.  yorge- 
schriebenen  Haltung  entspricht.  Wir  sehen 
sie  —  damit  der  Gestus  anstandig  bleibe  — 
nicht  mit  allzu  hoch  emporgestreckten,  son- 
dem nur  massig  in  Ereuzesform  erhobenen 
Handen  (ygl.  TertuU.  De  orat.  c.  17).  Schon 
der  Anblick  solcher  Darstellungen  an  sich 
war  geeignet,  die  Christen  an  die  Gebets- 
pflicht  zu  erinnern.  Hiezu  kam  dann  weiter^ 
dass  es  wol  moistens  Abgeschiedene ,  bez» 
Heilige  waren,  deren  Andenken  durch  ein 
Bild  yerkorpert  wurde.  Stellte  man  sich 
selbst  die  bereits  in  die  jenseitige  Elirche 
aufgenommenen   Glieder   yorzugsweise   ah 
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Betende  vor,  so  drangte  sich  von  selbst 
der  Gedanke  auf,  dass  zu  einer  lebendl- 
gen  Gemeinschaft  mit  ihnen  das  G.  un- 
umganglich  nothwendig  sei.  Unter  den 
vielen  betenden  Gestalten  —  Orantes  — 
zeichnet  sich  diejenige  einer  Frau  aus,  in 
welcher  die  ehristlichen  Alterthumsforscher 
bald  die  seligste  Jungfrau,  bald  die  Kirche 
erkennen  (Kraus  R.  S.*  301,  315;  s.  un- 
sere  Fig.  196).  Die  Identitat  wird  manch- 
mal  durch  die  beigefiigten  Inschriften  ge- 
sichert.  Auffallen  darf  es  nicht,  dass  wir 
die  Kirebe  unter  dem  Bilde  einer  Frau  dar- 
gestellt  finden.  Abgesehen  davon,  dass  sie 
schon  in  den  Briefen  Paul!  als  die  un- 
befleckte  und  makellose  Braut  erscheint, 
wird  sie  auch  bei  den  ehristlichen  Schrift- 
stellem  eine  Mutter  genannt,  die  uns  die 
Kenntniss  vom  Vater  und  Sohne  dberlie- 
fert  (Tertull.  1.  c.  c.  2),  die  uns  erzeugt, 
mit  ihrer  Milch  emahrt,  mit  ihrem  Geiste 
belebt,  fiber  die  ganze  Erde  ihre  Lebens- 
ffille  erstreckt  (Cypr.  De  unit.  c.  5),  die, 
,Maria,  die  Mutter  Christi  nachahmend!,  tag- 
taglich  dessen  Glieder  zeugt  und  Jungfrau 
bleibt'  {Augustin,  Enchirid.  c.  34).  Diese 
und  ahnliche  Ausdrucke  legen  die  Vorstel- 
lung  der  Kirche  unter  dem  Bilde  einer 
Frau  sehr  nahe.  Zudem  liest  man  auf  den 
von  Papst  Coelestin  in  der  ersten  Halfte  des 
5.  Jahrh.  herrfihrenden  Mosaiken  von  S. 
Sabina  zu  Rom  unter  zwei  weiblichen  Ge- 
stalten die  Legenden:  ecclesia  ex  geniibus 
und  ecclesia  ex  circumcisione  (Kraus  R.  S. 
315).  Da  jedoch  sonst  nirgends  eine  Le- 
gende  vorkommt,  so  wird  man  die  Falle, 
in  denen  ein  Symbol  der  Kirche  vorliegt, 
aus  den  Umstanden  deuten  mfissen.  Die 
bier  Fig.  196 
&nsKraus{R. 
S.  Fig.  50) 
mitgetheilte 
Orans  mit 
ausgestreck- 
ten     Armen 

zwisohen 
zwei      Lam- 
mem    stellt, 
da      letztere 

traditions- 
massig      die 

Glaubigen 
sinnbilden, 
allem  An- 
scheine  nach 
die  Kirche 
Tor.  In  der 
Sacraments- 
kapelle  in  S. 

Oallisto  steht  gegenfiber  dem  consecrirenden 
Priester  ein  Weib  in  anbetender  Stellung 
(s.  Fig.  151  S.  441),  wodurch  uns  ohne 
alien  Zweifel  ein  Symbol  der  £irche  ge- 


geben  wird.  Daffir  spricht  u.  A.  das  Epi- 
taphium  des  Abercius  (s.  oben  S.  523  f.)  aus 
dem  Ende  des  2.  Jahrh.,  auf  welchem  als 
Ausspenderin  des  geheimnissvoUen  Fisches 
geradezu  die  ,makellose  Jungfrau^  genannt 
wird,  eine  Bezeichnung,  unter  der  offenbar 
die  Kirche  zu  verstehen  ist.  Hat  man  sich 
nun  diese  als  Ausspenderin  der  hi.  Spcise 
gedacht,  dann  wird  das  Weib  in  S.  Oallisto 
gegenfiber  dem  consecrirenden  Priester 
gleichfalls  die  Kirche  sinnbilden.  Dass  man 
diesem  Weibe  durchgangig  eine  betende 
Haltung  gab,  enthalt  eine  tiefe  Lehre.  Wie 
Christus  die  Kirche  durchdringt,  die  Kirche 
Christum  umfasst,  beide  in  unzertrennlieher 
Einheit  ein  gemeinsames  Leben  bilden,  so 
muss  auch  der  Glaubige  ohne  Unterlass 
das  Leben  der  Kirche  in  sich  aufnehmen 
und  an  der  Hand  der  Kirche  zum  Mannes- 
alter  Christi  heranwachsen.  Dass  dies  un- 
sererseits  vorzugsweise  durch  das  G.  zu 
bewerkstelligen  sei,  ward  durch  die  unter 
dem  Bilde  eines  betenden  Weibes  vorge- 
stellte  Kirche  den  Glaubigen  bestandig  in 
Erinnerung  gebracht. 

Das  Christenthum  trat  also  von  Anfang 
an  in  Wort,  Schrift  und  Bild  als  eine  Re- 
ligion des  Gebetes  auf.  Allen  ohne  Aus- 
nahme,  Reichen  wie  Armen,  Gebildeten  wie 
Ungebildeten,  wurde  das  G.  zur  Pflicht  ge- 
macht.  Es  fragt  sich  nun,  ob  und  wie  die 
Glaubigen  dieser  Pflicht  nachkamen,  ob 
und  wie  die  Praxis  der  Theorie  entsprach. 
Dass  wir  manche  Spuren,  aus  denen  wir 
gewohnt  sind,  auf  den  Gebetseifer  einer 
Zeit  zu  schliessen,  in  den  drei  ersten  Jahr- 
hunderten  vermissen,  ist  leicht  begreiflich. 
Ueberreste  von  und  aus  ehristlichen  Tempeln 

und  Orato- 
rien  aus  jener 
Periode  sind 
kaumaofuns 
gekommen, 

wahrend 
doch    unsere 
Museen    mit 

derartigen 
religiosenGe- 
genstanden 
aus  dem  anti- 
ken  Heiden- 
thum    ange- 
ffiUt    sind. 
Dies  darf  uns 
nicht  in  Irr- 
thum  ffihren 
und    etwa 
glauben  las^ 
sen,  als  seien 
die  ersten  Christen  in  geringerm  Grade  ein 
betendes  Volk  gewesen,  als  die  Heiden.   Die 
Katakomben,  die  einzigen  aus  der  Verfol- 
gungszeit  uns  erhaltenen  Yersammlungsorte 


Orant.    Orabtteln  mat  8.  OaUlito. 
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der  ersten  Christen,  liefern  fQrderenG^bets- 
eifer  noch  bedeutungsvoUe  Ueberreste.  Auf 
altchristlichen  Epitaphien  aus  dem  1.  und 
2.  Jahrh.  findet  man  fromme  Gebete  and 
Anrufiingen  zu  den  Martyrern  theils  fiir 
Yerstorbene,  theils  fOr  lebende  Freunde  und 
Verwandte  (Kraus  R.  S.  *  149  f.;  de  Rossi 
Bull.  1873,  72),  die  bisweilen,  statt  in 
Schrift,  in  einem  Bilde  ihren  Ausdruck  fan- 
den.  Die  Taube  mit  dem  Olivenzweig  auf 
christlichen  Grabsteinen  ist  nur  ein  Aus- 
druck jener  gebrauchlichsten  aller  Accla- 
mationen:  spiritus  (tuus)  in  pace  (Kraus 
R.  S. '  244).  Es  scheint  fast,  als  babe  man 
die  unterirdisehen  Begrabnissstatten  und 
Gottesdienstorte  nicht  besuchen  konnen,  ohne 
die  innere  Gebetsstimmung  irgendwie  ausser- 
lich  zu  verkorpem.  Beim  Eingang  in  die 
Eatakomben  aes  Callistus  findet  man  eine 
Menge  von  sogen.  Graffiti,  welche  die 
Wande  bedecken.  Fromme  Pilger  haben 
hier  die  Namen  derer  eingegraben,  die 
ihnen  theuer  waren  und  filr  deren  Wohl- 
fahrt  stets  ein  frommes  Stossgebet  hinzu- 
gefugt  (Kraus  R.  S.*  151).  Ein  Theil  die- 
ser  Graffiti  gehort  dem  Verfolgungszeit- 
alter  an  (de  Rossi  a.  a.  0.),  una  beweist, 
dass  die  Christen  jede  damals  mogliche  Ge- 
legenheit  wahmahraen  und  benutzten,  um 
dem  innern  Gebetsdrang  auch  einen  aussem 
Ausdruck  zu  verleihen.  Der  Umstand  aber, 
dass  wir  in  diesen  geheiligten  Hallen  sozu- 
sagen  bei  jedem  Schritt  einem  G.  begeg- 
nen,  beweist  klar,  ;ine  sehr  der  Gebets- 
cbarakter  der  Eirche  sich  den  Glaubigen 
mitgetheilt  hatte,  wie  sehr  die  Einder  ihrer 
Mutter  glichen. 

Nachdem  wir  den  im  Raum  gezeichne- 
ten  Gebetsspuren  der  ersten  Christen  ge- 
folgt  sind,  mussen  wir  auch  denen  in  der 
Z  e  i  t  nachspiiren.  Indess  scheint  dieser  Ver- 
Buch  zu  misslingen,  da  ja  die  hi.  Schrift 
(I  Thess.  5,  17),  wie  auch  die  Eirchen- 
schriftsteller  (cfr.  Clem.  Alex,  Strom.  VII, 
c.  6)  die  Mahnung,  ,allzeit^  zu  beten,  wie- 
derholt  einscharfen.  Sobald  man  aber  ,all- 
zeit'  beten  muss,  kann,  so  scheint  es,  kein 
Zeitmoment  noch  besonders  durch  G.  aus- 
gezeichnet,  mithin  auch  keine  concrete  Ge- 
betszeit  unterschieden  werden.  Die  Chri- 
sten haben  jedoch  von  Anfang  an  zwischen 
der  allgemeinen  und  besondem  Gebetspflicht 
richtig  unterschieden  und  gar  wol  einge- 
sehen,  dass  die  erste  in  einem  andern  Sinne 
aufzufassen  sei,  als  die  zweite,  und  dass 
das  allgemeine,  bei  Tag  und  Nacht  zu  ver- 
richtende  G.  bedeutungslos  ware,  wenn  es 
nicht  durch  das  besondere,  an  bestimmte 
Zeiten  geknfipfte  G.  Leben,  Gestalt  und 
Nahrung  erhielte  (cfr.  Augustin,  Ep.  130 
ad  Probam  n.  18).  Den  ersten  Christen 
fehlte  es  weder  an  Einsicht,  die  entspre- 
chende  Pflicht  zu  erkennen,  noch  an  gutem 


Willen,  ihr  nachzukommen ,  und  die  Art, 
wie  sie  es  thaten,  liefert  uns  yen  ihrem 
umsichtigen  Bestreben,  heidnische  Sitte  in 
christliche  umzuwandeln,  ein  herrliches 
Zeugniss.  Bei  den  alten  Volkem  war  nam- 
lich  der  bilrgerliche  Tag  sammt  den  welt- 
lichen  Gesch^ten  in  bestimmte,  durch  irgend 
ein  offentliches  Zeichen  erkennbare  Ab- 
schnitte  eingetheilt.  Dies  waren  die  dritte, 
sechste  und  neunte  Stunde  (Tert.  De  ieiun. 
c.  10).  Dieselben  Abschnitte  batten  in  der 
apostolischen  Zeit  eine  besondere  Auszeich- 
nung  gefunden,  so  dass  sie  sich  wie  von 
selbst  als  vorziiglich  geeignete  Gebetsstun- 
den  ergaben.  Ja  Tertullian  (1.  c.  und  De 
orat.  c.  25)  findet  filr  die  Sitte,  diese  drei 
Stunden  als  Gebetsstunden  zu  betrachten, 
schon  im  Alten  Bunde  einen  Vorgang,  den 
sein  Schuler  Cyprian  noch  weiter  ausein- 
andersetzt  (De  dom.  orat.  c.  34).  Nun  wird 
in  der  hi.  Schrift  wol  bemerkt,  dass  Daniel 
dreimal  taglich  sein  G.  verrichtet  (Dan.  6, 
10.  13;  vgl.  Ps.  54,  18),  nirgends  aber  hin- 
zugefiigt,  dass  er  gerade  die  drei  genannten 
Stundenraume  eingehalten  habe  (s.  Note  zu 
TertuU.  De  orat.  c.  25 ;  vgl.  Eirchenlex.  X 
895).  Wahrscheinlich  hat  Cyprian^  durch 
TertuUians  Vorgang  verleitet,  fiir  den  zu 
seiner  Zeit  bei  den  Christen  iiblichen  Branch 
auch  schon  im  Alten  Bunde  einen  Beleg 
finden  wollen.  Sicher  jedoch  ist,  dass  die 
genannten  drei  Stunden  eine  besondere 
Weihe  erst  in  der  apostolischen  Zeit  er- 
halten  haben.  ,Denn  um  die  d  r  i  1 1  e  Stunde 
kam  fiber  die  Jfinger  der  hi.  Geist  .  .  ., 
zur  sechsten  Stunde  wurde  der  Herr  ge- 
kreuzigt  (und  stieg  Petrus  auf  das  obere 
Dach  hinauf)  und  um  die  neunte  wusch 
er  unsere  Sfinden  mit  seinem  Blute  ab^ 
(Cypr.  1.  c).  Die  tiefgreifenden  Geheim- 
nisse,  welche  in  jenen  Stunden  stattgefun- 
den,  legten  es  nahe,  sie  durch  G.  zu  ver- 
herrlichen,  zumal  die  weltlichen  Geschafte, 
in  denen  gleichzeitig  eine  Pause  eintrat, 
kein  Hindemiss  entgegensetzten.  Tertullian 
nennt  diese  Stunden  (1.  c.)  a  p  o  s  t  o  1  i  s  c  h  e, 
wol  aus  dem  Grande,  weil  er  die  Uebung, 
sie  durch  G.  auszuzeichnen ,  auf  die  Apo- 
stel  zuriickfuhrte  (cfr.  Clem.  Alex,  1.  c). 

Durch  die  Beobachtung  der  genannten 
drei  Gebetsstunden  wurden  Vormittag,  Mit- 
tag  und  Nachmittag  in  vorzfiglicher  Weise 
geweiht  und  geheiligt.  Hatte  aber  die  Eirche 
(wenigstens  wie  man  in  Africa  meinte)  diese 
Sitte  mit  der  Sjnagoge  gemein,  so  sind 
mit  dem  Christenthum  noch  ,neue  Geheim- 
nisse  hinzugekommen^  (Cypr.  1.  c.  c.  35), 
welche  das  G.  auch  zu  anderen  Zeiten  noth- 
wendig  erscheinen  lassen.  Dazu  gehorten 
zunachst  der  Morgen,  der  nach  der  Ein- 
theilung  des  btirgerlichen  Tages  in  vier 
Theile  von  Sonnenaufgang  bis  zum  Beginn 
der  dritten  Stunde  reichte,  sowie  der  Abend, 
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der  die  Zeit  von  der  neunten  Stunde  an  bis 
Sonnenuntergang  umfasste.  ,Maii  muss  auch 
in  der  Frtlhe  beten,  um  die  Auferstehung 
des  Herm  durch  das  Morgengebet  zu  feiern/ 
Ebenso  muss  man,  ,wenn  die  Sonne  unter- 
geht  und  der  Tag  zum  Schlusse  sich  neigt, 
nothwendig  (necessario)  wieder  beten.  Denn 
weil  Christus  die  wahre  Sonne  und  der 
wahre  Tag  ist,  so  flehen  wir,  wenn  wir 
beim  Untergang  der  Sonne  und  des  zeit- 
lichen  Tages  beten  und  bitten,  dass  das 
Licht  ilber  uns  von  Neuem  aufgehe,  um 
die  Ankunft  Christi,  welche  die  Gnade  des 
ewigen  Lichtes  bringen  wird'  (Cypr.  1.  c). 
Hienach  haben  mit  der  Erscheinung  Christi 
der  Morgen  und  Abend  eine  solche  Bedeu- 
tung  erlangt,  dass  sie  sich  dem  Christen 
als  nothwendige  Gebetsstunden  empfahlen, 
obschon  sie  nicht,  wie  die  drei  anderen 
Stunden,  in  der  apostolischen  Zeit  eine 
gleiehe  Auszeichnung  gefunden  haben.  Es 
fragt  sich,  ob  von  Anfang  an  oder  erst  spa- 
ter,  etwa  wie  Probst  (Lehre  und  Gebet  in 
den  drei  ersten  Jahrh.,  Tiibing.  1871,  343) 
meint,  ,zu  Ende  des  2.  oder  Anfang  des 
3.  Jahrh.  das  gemeinschaftliche  Morgen-  und 
Abendgebet  zu  den  drei  apostolischen  Ge- 
betsstunden  als  vierte  und  ffinfte  hin- 
zukam\  Letztere  Ansicht  stiitzt  sich  vor- 
zugsweise  auf  die  oben  aus  Cyprian  citirte 
Stelle,  wonach  zu  den  ,von  Alters  her'  (an- 
tiquitus)  beobachteten  Gebetsstunden  spater 
noch  neue  hinzugekommen  seien.  Indess 
bezieht  sich  das  antiquitus  nicht  auf  die 
zur  Apostelzeit,  sondem  auf  die  schon  in 
vorchristlicher  Zeit  flblichen  Gebetsstunden. 
Dies  ersieht  man  leicht  aus  dem  Zusammen- 
hang  und  erhellt  auch  aus  dem  Umstande, 
dass  die  Motive  ftir  das  gemeinschaftliche 
Morgen-  und  Abendgebet  nicht  erst  zu 
Ende  des  2.  oder  Anfang  des  3.  Jahrh.  auf- 
kamen,  sondem  ebenso  sehr  in  der  aposto- 
lischen Zeit  galten,  wie  die  ffir  die  Qemein- 
schaftlichkeit  des  Gebetes  an  den  drei  an- 
deren Stunden.  In  der  Friihe  sollen  wir 
namlich  beten,  weil  Christus  am  Morgen 
auferstanden ;  am  Abend,  weil  Christus  die 
wahre  Sonne  ist,  die  auch  in  der  Nacht 
ihren  Glanz  nicht  verliert:  zwei  Beweg- 
griinde,  die  selbstverstandlich  nicht  erst 
nachtraglich,  sondem  mit  dem  Christenthum 
selbst  Geltung  erhielten.  Wie  also  die  dritte, 
sechste  und  neunte  Stunde,  so  waren  auch 
der  Morgen  und  Abend  ,von  Alters  her' 
feierliche,  soviel  als  moglich  oflTentliche  und 
gemeinschaftliche  Gebetsstunden. 

Der  Gedanke,  dass  Christus  gemass  der 
hi.  Schrift  ,die  wahre  Sonne  und  der  wahre 
Tag  ist\  gab  zur  Erweitemng  der  Gebets- 
zeit  selbst  fiber  den  Tag  hinaus  willkom- 
menen  Anlass.  ,Wir,  die  wir  in  Christus, 
das  heisst  in  der  wahren  Sonne  und  im 
wahren  Tage  sind',  sollen  nicht  nur   den 


ganzen  Tag,  sondem  auch  in  der  Nacht 
dem  G.  obliegen,  ,weil  es  fur  die  Sohne 
des  Lichts  auch  in  der  Nacht  Tag  ist.  Denn 
wann  ist  der  ohne  Licht,  welcher  das  Licht 
im  Herzen  tragt?  Oder  wann  fehlt  dem- 
jenigen  Sonne  und  Tag,  dem  Christus  Sonne 
und  Tag  ist?'  (Cy^.  1.  c.  c.  35.)  Wie  man 
aber  die  Vorschrift,  ,allzeit  zu  beten',  darch 
die  an  bestimpite  Stunden  des  Tages  ge- 
knfipften  Gebete  Leben  und  Gestalt  ge- 
winnen  liess,  so  begnfigte  man  sich  audi 
nicht,  das  G.  zur  Nachtzeit  im  Allgemeinen 
zu  empfehlen,  sondem  man  forderte  auch 
spezielle  Gebetsubungen ,  offentliche  oder 
private.  ,Wenn  er  (Christus)  die  ganze 
Nacht  hindurch  betete,  immerfort  wachend, 
in  bestandigem  G.  flehte,  um  wieviel  mehr 
sollen  wir  in  haufigem  G.  die  Nacht  durch- 
wachen'  {Cypr,  1.  c.  c.  29).  TeriulUan  zu- 
folge  vergassen  die  Christen  selbst  ,bei  Nacht 
des  Wachens'  nicht  (De  orat.  c.  ult.)  und 
beobachteten  grosse  Massigung  bei  den  Aga- 
pen,  um  sich  nicht  fur  die  Anbetung  Got- 
tes  wahrend  der  Nacht  unfahig  zu  machen 
(Apolog.  c.  39).  Scheint  hier  zunachst  das 
private  nachtliche  G.  angedeutet  zu  sein, 
so  werden  anderwarts  gemeinsame  nacht- 
liche Zusammenkfinfte  ganz  klar  voraus- 
gesetzt,  und  zwar  sowol  solche,  zu  denen 
man  sich  mitten  in  der  Nacht  hinbegab,  als 
auch  eigentliche  Pannychien,  wie  die  Oster- 
vigil,  wahrend  welcher  man  die  ganze  Nacht 
hindurch  im  G.  verharrte  (Ad  ux.  II,  c.  4). 
Vorzuglich  wurden  die  Gedachtnisstage  der 
Martyrer  durch  Vigilien  gefeiert.  Die  Nacht 
vor  seinem  Tode  brachte  Cyprian  im 
Hause  des  Proconsuls  zu,  wahrend  das 
christliche  Volk  nicht  von  der  Thure  des 
Palastes  wich.  Wenn  nun  Pontius,  sein 
Biograph,  hinzufugt:  ,Gotte8  Gfite  gestattete 
ihm,  als  einem  wahrhaft  Wfirdigen,  dass 
das  Yolk  Gottes  selbst  an  des  Priesters 
Todestage  wachte',  so  lasst  er  einen  Un- 
terschied  zwischen  ihm  und  den  ubrigen 
Martyrem  klar  hervorleuchten.  Wahrend 
man  diese  durch  Vigilien  an  den  alljahrlich 
nach  ihrem  Tode  wiederkehrenden  Natsr 
litien  ehrte,  feierte  man  beim  hi.  Cyprian 
schon  den  Tag  selbst,  an  dem  er  gemartert 
wurde,  durch  eine  Vigil.  Das  Vorhanden- 
sein  der  Vigilien  bereits  vor  dem  4.  Jahrh. 
kann  hiemach  keinem  Zweifel  unterliegen. 
Die  drei  ,apostoliBchen  Horen'  (Terz,  Sext 
und  Non),  das  Morgen-  und  Abendgebet, 
sowie  die  Vigilien  mussen  als  gemeinschi^ 
liche  gottesdienstliche  Functionen  angesehen 
werden  und  nicht  etwa  bloss  als  solche,  die 
moistens  ,der  Privatandacht  des  Einzelnen 
uberlassen  blieben'  (,Katholik',  Sept.  1873, 
317).  Ueber  die  haufigen  Zusammenkfinfte 
der  Christen  zu  gemeinschaftlichem  G.  wird 
man  sich  nicht  wundern,  wenn  man  einer- 
seits  die  Noth  der  Zeit  und   die  damalige 
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Lage  der  Kirche  sich  vergegenwartigt,  und 
anderseits  ein  Mittel,  das  man  damals  zur 
Bekampfung  und  Besiegung  der  zahlreichen 
Feinde  ftir  das  wirksamste  hielt,  ins  Auge 
fasst.  An  die  Ermahnung,  sich  oft  zur 
Feier  der  Eucharistie  und  zum  Lobe  Gottes 
zu  versammeln,  schliesst  der  hi.  Ignatius 
die  Bemerkung:  .wenn  ihr  narolich  haufig 
an  einem  Orte  (t^\  t^  aix6)  zusammen- 
kommt,  wird  die  Kraft  des  Satans  gebro- 
chen  und  in  der  Eintracht  eures  Glaubens 
sein  verderblicher  Einfluss  vernichtet'  (Ad 
Eph.  c.  13).  Moglich,  dass  der  Apostel- 
scbiiler  bier  zumeist  die  Yersammlungen 
zur  Feier  der  Messliturgie  im  Auge  hatte 
(vgl.  Probst  Liturgie,  Tub.  1870,  65);  in- 
dess  die  nach  und  nach  allgemein  iiblichen 
flbrigen  Gebetsstunden  grundeten  in  der 
gleichen  Ueberzeugung,  dass  durch  gemein- 
scbaftliches  G.  der  Sieg  tiber  den  Feind  des 
Cbristenthums  am  sichersten  errungen  wflrde. 
,Wir  treten  zu  einem  Bunde  und  einer  Ge- 
meinschaft  zusammen/  sagt  TertuUian  (Apo- 
log.  c.  39),  ,so  dass  wir  fast  wie  mit  be- 
waffheter  Hand  Gott  mit  Gebeten  umrin- 
gen.  Eine  solche  Gewaltthatigkeit  ist  Gott 
angenehm.^  Wie  im  weltlichen  Kampfe  jeder 
Eifolg  aussichtslos  ist,  so  lange  die  Streit- 
krafte  zerstreut  bleiben,  die  Hoffnung  da- 
gegen  beginnt  und  wachst,  sobald  sie  mit 
Geschick  vereinigt  worden  sind,  ebenso  ver- 
halt  es  sich  mit  dem  geistlichen  Kampfe. 
Von  dieser  Ueberzeugung  getragen,  liessen 
die  Christen  in  der  Erkampfung  der  Frei- 
heit  zu  gottesdienstlichen  Zusammenkiinften 
nicht  nach.  Durch  Trompetenschall,  schreibt 
Cletnens  von  Alexandrien,  ruft  der  Feldherr 
seine  Soldaten  und  zwar  zum  Kriege:  und 
Christo,  der  das  Friedenslied  bis  an  die 
Grenzen  der  Erde  erschallen  lasst,  soil  es 
nicht  gestattet  sein,  seine  Soldaten  des  Frie- 
dens  zusammenzurufen !  In  ihrer  Yersamm- 
lung,  fahrt  er  fort,  werden  die  Glaubigen 
mit  geistlichen  Waffen  ausgerQstet,  um  als 
Streiter  im  Kampfe  wider  Satan  zu  stehen 
und  die  gltihenden  Pfeile  desselben  mit  den 
Yom  Logos  durch  das  Wasser  (der  Taufe) 
benetzten  Spitzen  auszuloschen  (Cohort,  c. 
11).  Obgleich  die  Waffen  beun  geistlichen 
und  weltlichen  Kampfe  ebenso  verschieden 
sind,  wie  der  Streit  selbst,  so  gilt  doch, 
um  zu  siegen,  bei  dem  einen  wie  beim  an- 
dem  das  gleiche  Gesetz  nothwendiger  Ver- 
einigung  der  Kr&fte.  Es  genQgt  indess  nicht, 
diese  Ansicht  als  eine  von  den  ersten  Chri- 
sten tief  empfundene  Ueberzeugung  erwie- 
sen  zu  haben;  auch  ihren  Grund  mCissen 
wir  in  Ktirze  darzustellen  suchen.  Nach 
christlicher  Anschauung  nehmen  wir  durch 
das  G.  am  Mittleramte  Christi  Antheil ;  da- 
bei  konnen  wir  ebenso  wenig  unsere  per- 
sonlichen  Interessen  allein  verfolgen,  als 
Christus  sich  selbst  nicht   fiir   sich,   noch 


auch  fQr  den  Einen  oder  Andem,  sondem 
fiir  das  ganze  G^schlecht  hingab.  Es  ist 
darum  natiirlich,  dass  das  von  Christus  uns 
hinterlassene  Gebetsformular  das  Wohl  und 
die  gedeihliche  Entwicklung  des  Gesammt- 
korpers  in  hervorragender  Weise  zum  Aus- 
druck  bringt.  ,Vor  AUem  woUte  der  Lehrer 
des  Friedens  und  der  Meister  der  Einheit 
nicht,  dass  man  vereinzelt  und  abgesondert 
das  G.  verrichte,  so  dass  Einer,  wenn  er 
betet,  nur  fUr  sich  allein  bete.  Wir  sagen 
nicht:  mein  Yater,  der  du  bist  im  Himmel 
u.  8.  w.  Oeffentlich  und  gemeinsam  ist  unser 
G.,  und  wenn  wir  beten,  so  beten  wir  nicht 
fQr  Einen,  sondem  fiir  das  Gesammtvolk, 
weil  wir,  das  Gesammtvolk,  Eins  sind'  (Cypr, 
1.  c.  c.  8).  Wie  wir  kraft  des  hdhem  Le- 
bensprincips  aus  unserer  sQndhaften  Indi- 
vidualitat  heraus  in  die  Einheit  mit  Christus 
treten,  so  stehen  wir  auch  mit  Allen,  die 
in  dieselbe  Einheit  aufgenommen  werden, 
in  der  engsten  Yerbindung  und  innigsten 
Lebensgemeinschaft.  Dem  Einzelnen,  der 
sein  Heil  wirken  will,  steht  es  nicht  frei, 
den  Zusammenhang  mit  dem  Ganzen  zu 
brechen,  oder  nach  eigener  Willktir  anders 
zu  gestalten;  vielmehr  ist  diese  Einheit 
ebenso  untheilbar,  wie  Gottes,  des  Dreieini- 
gen,  Wesen  selbst.  ,Gott  nimmt  das  Opfer 
eines  in  Zwietracht  Lebenden  nicht  an, 
heisst  ihn  vom  Altare  zurQckkehren  und 
sich  zuvor  mit  dem  Bruder  aussohnen,  da- 
mit  durch  friedUche  Gebete  Gott  zugleich 
versohnt  werden  konne.  Ein  grosseres  Opfer 
fiir  Gott  ist  unser  Friede,  briiderliche  Ein- 
tracht und  ein  durch  die  Einheit  des  Ya- 
ters,  des  Sohnes  und  des  hi.  Geistes  ge- 
eintes  Yolk'  (Cypr.  1.  c.  c.  23).  Unermess- 
lich  sind  die  Vortheile,  die  uns  dadurch, 
dass  Einer  auf  den  Andem  angewiesen  ist, 
erwachsen.  Einerseits  bewahrt  uns  das  ge- 
meinschaftliche  Band,  welches  Alle  um- 
schlingt,  vor  Selbstsucht,  diesem  Ruin  des 
Gebetes  wie  des  geistigen  Aufschwungs  Qber- 
haupt;  anderseits  wird  kaum  etwas  unser 
Yertrauen  mehr  steigem  konnen,  als  das 
Bewusstsein,  dass  wir  einer  auf  dem  gan- 
zen Erdenrund  verbreiteten  Gesellschaft  an- 
gehoren,  deren  einzelne  Glieder  in  dem- 
selben  Masse  fiir  das  Ganze,  als  sie  fiir 
sich  personlich  thatig  sind.  Aus  diesen 
Anschauungen  entstand  auf  leicht  begreif- 
liche  Weise  die  Pflege  des  gemeinschaft- 
lichen  Gebetes,  namentlich  in  den  ersten 
Jahrhunderten  des  Cbristenthums.  Damals 
gait  es,  der  Kirche  nicht  bloss  die  freie 
Existenz  zu  erringen  und  zu  sichem,  son- 
dem auch  der  von  Selbstsucht  durchdrun- 
genen  Menschheit  die  idealen  Grundsatze 
des  Cbristenthums  einzupflanzen,  und  zwar 
auf  so  wirksame  Weise,  dass  man  gleich- 
sam  jeden  Augenblick  dafQr  sein  Leben 
einzusetzen  bereit  sein  musste.    Nun  wurde 
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eben  durch  das  haafige  Zusammenkommen 
zum  G.  der  Brudersinn  geweckt,  Friede 
and  Eintraeht  aufrecht  erhalten,  ein  Geist, 
dem  Gott  ebenso  wenig  zu  widerstehen  ver- 
mag,  wie  der  Kirche  selbst,  deren  charak- 
teristisches  Merkmal  gerade  die  Einheit  ist. 
Nun  ist  klar,  in  welchem  Sinne  beide,  der 
hi.  Ignatius  und  Tertullian,  Recht  haben; 
der  Erste,  wenn  er  sagt:  ,niehts  ist  besser 
als  der  Friede,  durch  den  aller  Krieg 
himmHscher  und  irdischer  Maehte  entfemt 
wird'  (Ad  Eph.  c.  13);  der  Andere  durch 
die  Behauptung:  ,einzig  das  G.  ist  es,  wo- 
durch  Gott  besiegt  wird^  (De  orat.  c.  29). 
Mit  den  offentlichen  Gebeten  befrie- 
digte  sich  der  Gebetseifer  der  ersten  Chri- 
sten jedoch  nicht;  vielmehr  darf  man  be- 
haupten,  dass  sie  gerade  um  so  regem 
Antheil  an  den  gemeinschaftlichen  Gebets- 
fibungen  nahmen,  je  mehr  sie  zu  Hause 
allein  und  abgesondert  das  G.  eifrig  fibten. 
Die  Privatgebete  mogen  daher  noch 
kurze  Berficksichtigung  finden.  Zu  den  all- 
gemein  Qblichen  Gebrauchen  rechnet  Ter- 
tullian auch  folgende:  .,bei  jedem  Schritt 
und  Tritt,  beim  Ein-  und  Ausgehen,  beim 
Anlegen  der  Schuhe,  beim  Waschen,  Essen, 
Lichtanziinden ,  Schlafengehen ,  beim  Nie- 
dersitzen,  fiberhaupt  bei  jeder  Verrichtung 
driicken  wir  auf  unsere  Stim  das  Kreuz- 
zeichen^  (De  coron.  c.  3).  Wie  man  diese 
Stelle  auch  immerhin  verstehen  mag,  ob 
man  sie  wortlich  oder  unter  einer  gewissen 
Einschrankung  auffasse :  das  steht  fest,  dass 
die  Christen  der  ersten  Jahrhunderte  bei 
den  tagUchen  Verrichtungen  ihr  Gemuth 
haufig  zu  Gott  erhoben^  dass  sie  nicht  bloss 
im  Allgemeinen  sich  ofter  in  Gottes  Gegen- 
wart  setzten,  sondem  auch  bei  dem  ersten 
besten  Anlass  entweder  das  Ereuzzeichen 
machten,  oder  ein  anderes  bestimmtes  G. 
verrichteten.  Da  es  nicht  nothig,  wol  auch 
nicht  moglich  ist,  fiber  alle  von  Tertullian 
namhaft  gemachten  Falle  eine  Spezialunter- 
suchung  anzustellen,  so  wollen  wir  zum 
Beweise,  dass  er  nicht  so  aufs  Gerathewohl 
sich  geaussert  hat,  wenigstens  die  Sitte  des 
Tischgebetes  einer  nahem  Besprechung 
unterziehen.  Betreffs  der  Unterweisung  und 
Ermahnung  des  Apostels:  Jegliches  Ge- 
8ch5pf  Gottes  ist  gut  und  nichts  verwerflich, 
wenn  es  mit  Dank  genossen  wird ;  denn  es 
wird  geheiUgt  durch  das  Wort  Gottes  und  die 
Anrufung*  (I  Tim.  4,  5),  finden  wir  in  der 
Praxis  der  ersten  Christen  einen  unzwei- 
deutigen  Conmientar.  Gleich  dem  hi.  Pau- 
lus,  der  Gott  dankte,  ehe  er  zu  essen  be- 
gann  (Act.  27,  35),  haben  auch  die  Glau- 
bigen  dem  Essen  ein  G.  vorausgehen  und 
nachfolgen  lassen.  Seinem  Grundsatz :  ,die 
Erquickung  und  Nahrung  der  Seele  muss 
der  des  Fleisches,  die  himmlische  der  irdi- 
schen  vorangehen^  (De  orat.  c.  25),   giebt 


Tertullian  eine  spezielle  Anwendung,  indem 
er  das  GlQck  zweier  Eheleute,  die  beide 
christlich  sind,  u.  A.  folgendermassen  schil- 
dert:  ,die  tagliche  Beobachtung  der  Reli- 
gion stosst  auf  kein  Hindemiss;  nicht  heim- 
licher  Weise  bezeichnet  man  sich  mit  dem 
Kreuze,  die  Segnung  iindet  nicht  mit  Zit- 
tern,  noch  die  Danksagung  ohne  Worto 
statt.  Beide  Eheleute  lassen  Psalmen  und 
Hjmnen  ertonen,  und  sie  fordem  sich  ge- 
genseitig  auf,  wer  wol  am  besten  seinem 
Gott  lobsingen  kdnne^  (Ad  uxor.  II,  c.  ult). 
Dass  hier  vorzugsweise  das  Tischgebet  ge- 
meint  sei,  erhellt  aus  Cyprian^  der  seinem 
Freunde  Donatus  anrath,  die  Zeit  des  Essens 
an  himmlischer  Gnade  nicht  leer  sein  zu 
lassen.  Die  Psalmen  sollen  beim  massigen 
Mahle  ertonen ;  man  werde  die  lieben  Gaste 
um  so  besser  unterhalten,  je  mehr  man 
ihnen  Geistliches  zu  horen  giebt  und  reli- 
gioser  Gesang  das  Ohr  ergotzt  (Ad  Donat. 
c.  ult.).  Ftir  die  fragliche  Praxis  im  Orient 
ist  Clemens  von  Alexandrien  ein  bewahrter 
Zeuge.  Ihm  zufolge  wurde  vor  der  Mahlzeit 
aus  der  hi.  Schrift  gelesen,  nach  derselben 
Gott  gedankt,  und  beim  Essen  selbst  betete 
man  Psalmen  und  Hymnen  (Strom.  VII  7 ; 
Paedag.  U  9).  Ueber  die  Allgemeinheit  des 
Tischsegens  kann  demnach  kein  Zweifel 
iibrig  bleiben.  Da  nun  ein  echter  Gnosti- 
ker  wie  beim  Essen,  so  auch  bei  alien,  sei 
es  kSrperlichen ,  sei  es  geistigen  Verrich- 
tungen sein  Gemfith  zu  Gott  erhob,  so 
wurde  sein  Leben,  wie  derselbe  Clemens 
sagt,  ein  bestandiges  Fest,  ein  unablassig 
fortdauerndes  G.  Demnach  ist  die  Vor- 
schrift,  ,allzeit  zu  beten^  strong  genommen 
nichts  Anderes,  als  eine  Ermahnung  zu  be- 
standigem  Wandel  vor  Gott,  um  fahig  zu 
sein,  an  gewissen  Zeiten  des  Tages  und 
gleichsam  jeden  Augenblick  durch  wirk- 
liches  G.  mit  Gott  yerkehren  zu  konnen. 
Auf  diese  Weise  wird  der  himmlische  ,Staat^ 
auf  die  Erde  yerpflanzt.  ,Da  wir  im  Him- 
melreiche  ohne  Dazwischenkunft  der  Nacht 
nur  Tag  haben  werden,  lasst  uns  so  des 
Nachts  wie  im  Lichte  wachen ;  da  wir  (dort 
oben)  ohne  Unterlass  beten  und  Gott  Dank 
sagen  werden,  so  lasst  uns  auch  hier  nicht 
aufhoren,  zu  beten  und  Dank  zu  sagen^ 
{Ctfpr.  De  dom.  orat.  c.  ult.). 

Das  Bisherige  hat  uns  gezeigt,  dass  die 
Kirche  von  Anfang  an  sich  vorzugsweise 
als  eine  betende  Heilsanstalt  dargestellt  hat 
und  dass  die  Christen  dieser  Auffassung 
voUends  entsprachen.  Mutter  und  ELinder 
glichen  einander.  Zuletzt  bleibt  uns  noch 
darzustellen  Qbrig,  dass  auch  dieHaltung 
beim  G.  der  Kirche  entlehnt  ist. 

An  sich  ist  das  Herz  der  geheimnissvolle 
Boden,  auf  dem  der  Same  des  Ctebetes  em- 
porwachst  und  zur  Frucht  heranreift.  Je- 
doch   wegen   der   nothwendigen   Wechsel- 
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wirkung  der  Seele  und  des  Leibes,  des  in- 
nern   und   aussem   Menschen   in    und   auf 
einander,   werden   die  geistigen   Vorgange 
und  Bewegungen  in  der  Regel  einen  ent- 
sprechenden  Ausdruck  nach  aussen  finden, 
ohne  dass  jedoch  eben  durch  den  Grund 
ihres  Ursprungs   eine  Verfliichtigung   der- 
selben  in  blosse  Aeusserlichkeiten  erfolge. 
So  erhalt  das  echte  Gebet  die  Form   und 
Gestalt  der  Kirche,    die  ebenfalls  innerlich 
und  ausserlich  zugleich  ist.   Der  hi.  Cyprian 
ist  es,  dem  wir  diese  Auffassung  verdanken. 
Derseibe  nimmt  keinen  Anstand,   die   alt- 
testamentlichd  Anna  ein  ,Vorbild  der  Kirche' 
zu  nennen,  weil  sie  ,nicht  mit  schreiender 
Bitte,  sondern  still  und  bescheiden  im  Win- 
kel    ihres   Herzens   betete  ...    Sie  redete, 
sagt  von  ihr  die  Schrift,   in  ihrem  Herzen 
und  ihre  Lippen  bewegten  sich ;  ihre  Stimme 
aber  wurde  nicht  gehort  und  Gott  erhorte 
sie'  (De  orat.  dom.  c.  5;  vgl.  I  Kon.  1,  13). 
Auch   dem  hi.  Chrysosiomus  (Hom.    19  in 
Matth.  c.  3)  gilt  diese  Anna  als  ein  Typus 
echter  Gemiithserhebung  zu«Gott.   Aus  dem 
Umstande  aber,  dass  Anna  dem  hi.  Cyprian 
zufolge   ein  ,Vorbild  der  Kirche'  ist,   weil 
sie  gut  betete,  folgt  nothwendig,  dass  nach 
ihm  die  Kirche  die  wahre  Gebetsform  ent- 
halte  und  dass  die  Glaubigen   von  ihr  ler- 
nen   miissen,   wie  das  G.  stattfinden  soil. 
Es  ist  hier  zunachst  nur  Rede  vom  offent- 
lichen  G.,  weil  das  private   sich  der  Con- 
trole   des  aussem  Forums   der  Kirche  ent- 
zieht.     Ueber  die  H  a  1 1  u  n  g  der  Glaubigen 
beim  G.  fehlt  es  in  der  That  nicht  an  kla- 
renBestimmungen,  die  insgesammt  der  jedes- 
maligen  Erscheinung  der  Kirche  oder  dem 
jeweiligen  Bediirfniss  der  Glaubigen  genau 
entsprechen.  Im  Allgemeinen  wird  bemerkt, 
dass  man  beim  Gesprache  mit  Gott  wenigstens 
dieselbe  Aufmerksamkeit,  denselben  aussem 
Anstand,  dasselbe  massvolle  Benehmen  zu 
beobachten  habe,  wie  es  bei  einer  gewohn- 
lichen  Rede  mit  Menschen,   die  man  fiir 
einen  gewissen  Zweck  gewinnen  will,   zu 
geschehen  pflegt.    Die  ganze  aussere  Hal- 
tung  des  Bittenden  muss  der  Majestat  des- 
jenigen  entsprechen,  dem  man  seine  Bitte 
vortragt.    ,I)es  Bittenden  Rede  und  G.  sei 
zUchtig,  ruhig  und  ehrerbietig.  Wir  miissen 
bedenken,   dass  wir  vor  Gottes  Angesicht 
stehen.    Wir  miissen  Gottes  Augen  gefallen 
durch  die  Haltung  des   Korpers  und   den 
Ton  der  Stimme'  (Cypr.  1.  c.  c.  4;  cfr.  Teti. 
De  orat.  c.  17).    Dazu  soil  alles  Aeussere 
beim  G.  nur  der  Ausdruck  des  Innem  sein. 
,Derjenige,  welcher  innen  im  Herzen  wohnt, 
der  sei  auch  in  der  Stimme'   (Cypr,  1.  c. 
c.  3).     Es   lasst   sich   denken,   mit   welch' 
scharfem  Griffel   von  diesem  Standpunkte 
aus   das   andachtslose   und  unaufmerksame 
G.  gezeichnet,  die  Unsitte,  ,etwas  Anderes 
im  Herzen  und  etwas  Anderes  im  Munde 


zu  haben',  verurteilt  wurde.  ,Welch  eine 
Lassigkeit,  sich  durch  unschickliche  und  un- 
heilige  Gedanken  ablenken  und  fortreissen 
lassen,  wenn  du  den  Herm  bittest,  als  gabe 
es  etwas  Anderes,  woran  du  mehr  denken 
solltest,  als  an  das,  was  du  mit  Gott  sprichst. 
Wie  verlangst  du  von  Gott  gehort  zu  wer- 
den, da  du  dich  selbst  nicht  horst?  Du 
willst,  dass  Gott  deiner  gedenke,  wenn  du 
betest,  und  du  selbst  gedenkst  deiner  nicht 
.  .  .  Das  heisst  mit  den  Augen  wachen  und 
mit  dem  Herzen  schlafen,  da  doch  der  Christ, 
auch  wenn  er  schlaft,  mit  dem  Herzen  wa- 
chen soil'  (Cypr,  1.  c.  c.  3).  Hiernach  sol- 
len  wie  bei  der  Kirche,  so  auch  beim  G. 
Inneres  und  Aeussereszusammengehen,  doch 
so,  dass  jenes  die  Hauptsache  bleibt,  dieses 
nur  als  Kundgebung  und  Erscheinung  des 
lebendigen  Geistes  sich  darstellt. 

Gehen  wir  jetzt  zu  den  verschiedenen 
Haltungsarten  beim  G.  iiber,  so  haben 
wir  deren  strong  genommen  nur  zwei  zu 
unterscheiden,  namlich  das  Stehen  und  das 
K  n  i  e  e  n ;  alle  anderen  Haltungen,  wie  das 
Erheben  und  Ausstrecken  der  Hande,  das 
Klopfen  an  die  Brust,  das  Niederlegen  des 
Angesichtes  zur  Erde,  sind  nicht  so  sehr 
selbstandige ,  als  vielmehr  theils  mit  dem 
Stehen,  theils  mit  dem  Knieen  verbundene 
Formen.  Anlangend  zuerst  das  Stehen, 
so  hielten  es  die  Christen  nach  Tertullian 
(De  coron.  c.  3)  fiir  Unrecht,  am  Sonntag 
knieend  zu  beten.  Eben  desselben  Vorrechts, 
fahrt  er  fort,  geniessen  wir  von  Pascha  bis 
Pfingsten.  An  den  Sonntagen  namlich  und 
die  ganze  Osterzeit  hindurch  begeht  die 
Kirche  das  Andenken  an  die  Auferstehung 
des  Herm,  mit  welcher  Feier  sich  keine 
Trauer,  kein  ,Anzeichen  von  Furcht'  {TerL 
De  orat.  c.  23)  vertragt.  Desshalb  ist  der 
Branch,  binnen  der  genannten  Zeit  stehend 
zu  beten,  gewiss  sehr  alt  und  fallt  wahr- 
scheinlich  mit  den  Anfangen  des  Christen- 
thums  zusammen.  Der  U.  HUarius  nennt 
ihn  eine  apostolische  Ueberlieferung  (Pro- 
log, in  Ps.  c.  12),  wahrend  der  hi.  Augu- 
sHnus,  obwol  dariiber  ungewiss,  ob  er  ilber- 
all  herrsche,  darin  ein  Andenken  an  die 
Auferstehung  Christi  findet  ((Ep.  55,  al.  119 
ad  lanuar.).  Aber  auch  unsere  Auferste- 
hung wird  durch  die  stehende  Haltung  beim 
Beten  versinnbildet.  An  den  Sonntagen  und 
den  sieben  Wochen  ttjc  lepac  icevTTjxoarTrjc 
beten  wir,  sagt  der  hi.  BasUius  (De  spirit, 
s.  c.  27),  m  aufrechter  Stellung  (<5p^o{), 
nicht  nur  desshalb,  weil  wir  selbst  durch 
Christi  Auferstehung  wieder  aufgerichtet 
und  verpflichtet  wurden,  zu  suchen,  waa 
droben  ist,  sondern  auch,  weil  jener  Tag 
(Ostersonntag)  ,gleich8am  ein  Bild  der  zu- 
kiinftigen  Zeit  ist'.  Da  binnen  derselben 
Frist  auch  das  Fasten  verboten  war  (Tert, 
1.  c;   Epiph.   Expos,  fid.   c.  22),   so  lasst 
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Cassian,  ahnlich  wie  TertuUian,  das  Stehen 
beim  G.  desshalb  stattfinden,  weil  das  Enieen, 
als  Zeichen  der  Busse  und  Trauer,  nicht 
passe  (Collat.  XXI,  c.  20).  Trotzdem  aber 
die  fragliche  Praxis  so  allgemein  war  und 
so  Starke  symbolische  Grflnde  dafilr  spra- 
chen,  fand  sie  doch  in  einigen  Gegenden 
keine  Aufnahme.  Desshalb  wurde  sie,  ,da- 
mit  AUes  iiberall  gleichmassig  sei\  durch 
den  20.  Kanon  der  nicanischen  Synode  zum 
aligemeinen  Gesetz  erhoben,  ein  Beschluss, 
der  nachmals  auf  der  truUanischen  Synode 
Beriicksichtigung  (c.  90)  und  im  Corp.  iur. 
can.  c.  10,  dist.  3  de  consec.  Aufnahme 
fand.  Bekanntlich  gilt  der  Hauptsache  nach 
auch  jetzt  noch  dieselbe  Praxis.  —  War 
das  Stehen  beim  G.  an  den  Sonntagen  und 
wahrend  der  Pentekoste  eine  von  Alters 
her  iiblich  gewordene,  nachmals  zum  Ge- 
setz erhobene  Haltung,  so  kam  es  doch 
auch  sonst,  wo  das  Enieen  die  Kegel  war, 
nicht  selten  zur  Anwendung.  Man  stand 
und  kniete  abwechselnd.  Dies  versteht 
sich  einerseits  von  selbst,  indem  die  Mehr- 
heit  der  Glaubigen  nicht  stundenlang  beim 
G.  zu  knieen  vermag,  und  wird  anderseits 
durch  positive  Zeugnisse  bestatigt.  Der  hi. 
Chryaostomua  spricht  von  einem  Vorberei- 
tungsgebet  zur  hi.  Communion,  wahrend 
dessen  AUe  gleichmassig  knieen  und  gleich- 
massig wieder  aufstehen  (Hom.  18  in  II  Cor. 
c.  3).  Nach  Entfernung  der  Ponitenten  fol- 
gen  in  der  Liturgie  der  AposL  Constitutionen 
(VIII,  c.  9)  Gebete,  bei  denen  der  Diakon 
bald  zum  Enieen,  bald  zum  Stehen  auf- 
fordert.  Selbst  die  agyptischen  Monche  ha- 
ben  den  grossem  Theil  ihres  Gebetes  stehend 
gebetet  (Cassian,  1.  c.  II,  c.  7).  An  dieser 
Stelle  erwahnt  Cassian  noch  einen  Urastand, 
den  wir  fttr  das  an  den  Sonntagen  und 
wahrend  der  Pentekoste  vorgeschriebene 
Stehen  nirgend  verzeichnet  fanden,  nam- 
lich  das  mit  dem  Stehen  verbundene  Aus- 
strecken  und  Erheben  der  Hande 
(s.  d.  A.  Orans).  Diesem  Gestus  liegt  eine 
bemerkenswerthe  Idee  zu  Grunde.  Im  Ge- 
gensatz  zu  den  Juden,  die  ,im  Andenken 
an  ihre  Vater  die  Hande  nicht  zum  Herrn 
zu  erheben  wagen\  sagt  Tertidhan  (1.  c. 
c.  14)  von  den  Christen :  ,wir  aber,  wir  er- 
heben sie  nicht  nur,  sondem  breiten  sie 
auch  aus,  und,  dem  Herrn  im  Tod  uns 
gleichgestaltend ,  bekennen  wir  selbst  im 
G.  Cturistus.^  Hiemach  geschieht  die  Er- 
hebung  und  Ausbreitung  der  Hande  beim 
Or.  zum  Andenken  an  den  am  Kreuze  er- 
hohten  Heiland,  was  in  der  gleichzeitigen 
aufrechten  Stellung  einen  voUkommenem 
Ausdruck  findet  als  darin,  dass  man  knieend 
oder  sitzend  die  Hande  erhebt  und  aus- 
breitet.  Wenn  der  hi.  A  s  t  e  r  i  u  s ,  Bischof 
von  Amasea,  sagt,  der  aufrichtig  Betende 
bringe  nicht  nur  der  Gestalt,  sondem  auch 


dem  Affecte  nach  das  Ereuz  zur  Darstel- 
lung  (ap.  Photium  Cod.  271),  so  hat  er  ohne 
Zweifel  gleichfalls  die  aufrechte  Stellung 
im  Sinne.  Und  wenn  Eusebius  berichtet, 
Constantin  ,habe  sich  auf  goldenen  Mfinzen 
mit  zum  Himmel  erhobenem  Blick  und  mit 
ausgebreiteten  Armen  nach  Art  eines  Be- 
tenden  einpragen  lassen'  (Vit.  Const.  IV, 
c.  15),  so  ist  auch  hier  wahrscheinUch  die 
aufrechte  Stellung  gemeint,  da  der  Eaiser 
sich  wol  nicht  knieend  auf  Miinzen  hat  dar- 
stellen  lassen.  Ja  nach  Origenes  (Ldb.  de 
orat.  c.  31)  ,ist  von  den  unzahligen  Hal- 
tungen  des  Eorpers  (beim  G.)  ohne  Zweifel 
die  der  Ausbreitung  der  H&nde  und  der 
Erhebung  der  Augen  alien  anderen  vorzu- 
ziehen,  da  sie  gleichsam  am  Eorper  das 
Bild  dessen  zum  Ausdruck  bringt,  was  der 
Seele  wahrend  des  Gebetes  geaiemt".  Da 
erst  kurz  nachher  vom  Enieen  die  Rede 
ist,  so  erhellt  hieraus,  dass  das  mit  dem 
Stehen  verbundene  Ausbreiten  der  Hande 
und  Erheben  der  Augen  bei  den  ersten 
Christen  eine  sehr  beliebte  Haltung  war. 
Indess  wird  durchgangig  doch  dem  Enieen 
der  Vorzug  eingeraumt,  namentlich  wenn 
man  Bitt-  und  Bussgebete  verrichtete.  Nadi 
Hegesipptis  (ap.  Euseb.  H.  e.  11,  c.  23)  hat 
der  hi.  Jakobus  so  oft  und  so  anhaltend 
im  Tempel  gebetet,  ,dass  seine  Eniee  dick- 
hautig  geworden  waren,  wie  die  eines  Ea- 
meels .  Der  Legio  fulminatrix  wird  nach- 
gerUhmt,  dass  ,sie  mit  gebogenen  Enieen, 
wie  es  bei  den  Christen  Sitte  sei,  ihre  Ge- 
bete zu  Gott  emporgesandt  habe^  (Euseb. 
H.  e.  V,  c.  5).  Bei  Erwahnung  dieser  That- 
sache  ftigt  TertuUian  hinzu:  ,wann  wird 
unseren  Eniebeugungen  und  unserem  Fasten 
nicht  selbst  die  Trockenheit  weichen  mOs- 
sen  ?^  (Ad  Scap.  c.  4.)  Wie  man  sieht,  das 
G.  mit  gebogenen  Enieen  gait  Qberall  als 
das  beste  und  wirksamste.  Schon  ein  Apo- 
stelschiiler ,  der  hi.  Clemens  von  Rom,  hat 
zur  Bezeichnung  der  inneren  Eigenschaften 
des  Gebetes  vom  Enieen  den  Ausdruck  ge- 
nommen,  indem  er,  wie  wir  oben  bereiis 
erwahnten,  die  aufriihrerischen  Eorinther 
aufforderte,  ,die  Eniee  ihres  Herzens  za 
beugen*  (xift^j/ovxEC  Tot  Y^vata  ttJc  xotpSiac 
ojxcov).  Wie  sehr  muss  das  Enieen  von  An- 
fang  an  allgemein  gewesen  sein,  wenn  diese 
Haltung  das  Bild  zu  liefern  vermochte,  wo- 
mit  man  die  geistigen  Erfordernisse  des 
Gebetes  in  lebhafte  Erinnerung  brachte! 
An  einigen  Tagen  und  bei  gewissen  An- 
lassen  war  das  Enieen  nicht  bloss  mit  der 
Erhebung  der  Hande  und  Augen,  sondem 
auch  noch  mit  anderen  YerdemQtbigungen 
verbunden.  Der  hi.  lustin  spricht  es  schon 
als  die  Ueberzeugung  des  Judenthums  aus, 
dass  das  G.  Gott  am  moisten  versdhne, 
welches  mit  Weheklagen,  Thranen,  ge- 
kdimmtem  Leibe   oder  gebogenen  Enieen 
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yerrichtet  wird  (D.  c.  T.  c.  90).  Seiner- 
Beits  meint  Tertullian,  es  ware  streng  ge- 
nommen  der  bedrangten  Lage  des  Moses 
angemessener  gewesen,  wenner,  stattsitzend 
mit  ausgestreckten  Armen,  yielmehr  mit 
gebogenen  Knieen,  mit  den  Handen  an  die 
BruBt  klopfend  und  das  Angesicht  zur  Erde 
gelegt,  gebetet  hatte  (Adv.  Marc.  Ill,  c.  18). 
Dies  scheint  der  Ausdruck  der  tiefsten  Er- 
niedrigung  und  des  flehentlichsten  Gebetes 
gewesen  zu  sein.  Die  Geschichte  hat  uns 
einige  feierliche  Momente  erhalten,  wo  das 
G.  nnter  so  demQthigen  Aeusserungen  statt- 
fand.  Am  Tage  vor  der  projectirten  Wie- 
deraufnahme  des  Arius  in  die  Kirche  sperrte 
sich  Bischof  Alexander  allein  in  die  Irene- 
kirche  und  warf  sich  am  Fusse  der  hi.  Mensa 
auf  die  Erde  nieder  (ltd  (jx6[ul  ixTsfvac),  in- 
brunstig  flehend,  dass  Gott  einen  solchen 
Greuel  verhindem  woUe  (Soc.  H.  e.  I,  c. 
37).  Als  Kaiser  Theodosius  zum  ersten- 
male  nach  der  bekannten  Scene  mit  dem 
hi.  Ambrosius  wieder  in  die  Kirche  trat, 
betete  er  ,nicht  stehend,  noch  knieend,  son- 
dem  mit  zur  Erde  niedergeworfenem  An- 
tlitz,  raufte  sich  an  den  Haaren,  schlug 
sich  an  die  Stirne  und  benetzte  den  Boden 
mit  Thranen'  (Theod.  H.  e.  V,  c.  7).   Schon 


man  Gott  fiir  die  begangenen  Siinden  Genug- 
thuung  leisten  woUte,  wurde  die  sonst  iibliche 
Kniebeugung  nicht  bloss  durch  Handeerhe- 
bung,  sondem  auch  noch  durch  anderwei- 
tige  Yerdemiithigungen  yerscharft,  in  der 
Hoffnung,  durch  diese  Acte  der  Busse  und 
Zerknirschung  desto  eher  Gnade  und  Ver- 
zeihung  yon  Gott  zu  erlangen.  Ausser  an 
den  Fast-  und  Stationstagen  scheint  auch  an 
Samstagen  das  Knieen  strenger  yerpflichtet 
zu  haben,  als  sonst.  Nach  Tertullian  hat 
die  durch  ein  paar  Leute  eingefUhrte,  mit 
der  Ueberlieferung  in  Widerspruch  ste- 
hende  Sitte,  am  Sabbath  die  Kniee  zu  scho- 
nen,  in  den  Gemeinden  eine  tiefe  Spannung 
yeranlasst,  woraus  folgt,  dass  man  bis  da^ 
hin  am  Sabbath  allgemein  gekniet  hat  und 
dass  man  auch  rtlcksichtlich  der  zufalligen 
ausseren  Riten  mit  der  Tradition  nicht  gerne 
brach.  Gott  gebe  seine  Gnade,  wiinscht 
Tertullian,  dass  die  Neuerer  entweder  yon 
ihrer  Praxis  abstehen,  oder  jedenfalls,  ohne 
Andere  zu  argem,  ihrer  Meinung  folgen 
(1.  c.  c.  23).  —  Das  Sitzen  und  Liegen  an- 
langend,  so  war  dasselbe  beim  G.  nur  Ein- 
•zelnen  aus  besonderen  RQcksichten  gestattet, 
namlich  den  Kranken  (der  hi.  Ambrosius 
hat   langere   Zeit   unmittelbar   yor  seinem 


diese  Beispiele  beweisen,  in  welchen  Fallen  |  Tode  ,mit  ausgespannten  Armen^  gebetet, 
derartige  Uebungen  besonders  zur  Anwen-  Paulin,  Vit.  c.  47),  den  Schiffenden ,  dann 
dung  kamen.  Die  Monumente  bestatigen  liberhaupt  denen,  die  ein  Geschaft  zu  yer- 
diese  Sitte.  Auf  yielen  altchristlichen  Sar-  { richten  hatten ,  das  die  fUr  das  G.  eigens 
kophagen  sieht  man  zu  den  Fiissen  Christi  yorgeschriebene  Haltung  nicht  zuliess  (cfr. 
knieende  Gestalten ;  auf  einem  Sarkophag  I  Orig.  Lib.  de  orat.  c.  31).  Ohne  ausrei- 
zu  Aries  (Millin 

\/^ 


Midi  de  laFrance    ■ 

Atl.  pi.  LXVI, 
besser  bei  Le 
Blant  Gaz.  ar- 

ch6ol.,  juill. 
1875,  73  f.  und 
Sarcoph.d' Aries 
p.  28,  pLXVH; 
s.  unsere  Fig. 
197)  tritt  das 
weitere  Detail 
hinzu,  dass  die 
yor  den  Erloser 

hinstfirzenden 
Personen     sich 
das  Antlitz  zur 

Trocknung 
ihrer     Thranen 
yerhailen.   Ter- 
tullian  sagt   es 

fibrigens  mit. 
klaren  Worten :  ,an  den  Fast-  und  Stations- 
tagen findet  kein  G.  ohne  Kniebeugung  und 
die  iibrigen  gebrauchlichen  Verdemflthigun- 
gen  statt,  denn  wir  beten  dann  nicht  bloss, 
sondern  wir  thun  Abbitte  und  leisten  Gott  un- 
serm  Herm  Genugthuung^  (De  orat.  c.  23). 
Also  in  den  Fallen  und  an  den  Tagen,  wo 


Fig.  197.    Sarkophagerelief  aut  Arlet. 


chende  Ursache 
wahrend  des  Ge- 
betes zu  sitzen, 
hielt  man  mit 
der  Gott  gebiih- 
renden  Ehr- 
furcht  ffir  un- 
yertraglich.  Els 
gilt  fiir  unan- 
standig ,  sagt 
Tertullian,  yor 
den  Augen  und 
in  Gegenwart 
dessen,  den  man 
hochachtet  und 
yerehrt,sichnie- 
derzusetzen;um 
wieyiel  mehr  ist 
es  im  hochsten 
Grade  unehrer- 
bietig  (irreligio- 
sissimum) ,  im 
Angesichte  des  lebendigen  Gottes,  und  wenn 
der  Gebetsengel  noch  dasteht,  sich  zu  setzen, 
es  sei  denn,  man  woUte  Gott  in  Form  eines 
Vorwurfs  zu  yerstehen  geben,  dass  uns  das 
G.  miide  gemacht  hat  (1.  c.  c.  16).  Der 
Umstand,  dass  nach  der  hi.  Schrift  jener 
Engel,  der  des  Tobias  G.  yor  den  Herm 
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brachte,  vor  dem  Throne  des  AUerhochsten 
stand  (Tob.  12,  12.  15),  lasst  uns  einsehen, 
dass  wir  beim  G.  nicht  sitzen  sollen.  Die 
Engel,  namentlich  die  Schutzengel,  gelten 
als  die  Vermittler  unserer  Gebete  vor  Gott. 
Hieraus  gewinnt  Origenes  einen  Hauptvorteil 
des  gemeinschaftlichen  Gebetes.  Obgleich  er 
jeden  Ort,  jede  Privatwohnung,  sobald  da- 
rin  nichts  geschah,  was  ihm  eine  besondere 
Makel  zu  sein  schien,  fQr  das  G.  als  pas- 
send  hielt,  so  gab  er  doch  den  offentlichen 
Yersammlungsorten  den  Yorzug,  weil  darin 
eine  doppelte  Versammlung  stattfand,  eine 
von  Menschen  und  eine  yon  Engeln  (1.  c). 
Wie  aber  die  Engel  als  vor  dem  Throne 
Gottes  stehend  gedacht  werden,  so  sollen 
auch  die  Christen  beim  G.  entweder  stehen 
oder  knieen,  aber  ohne  hinreichende  Ur- 
sache  nicht  sitzen. 

Einige  das  G.  begleitende  aussere  Hand- 
lungen  batten  die  Christen  mit  den  Heiden 
gemein,  ohne  dass  man  desshalb  behaupten 
konnte,  jene  batten  heidnische  Riten  etwa 
bloss  copirt  oder  nachgeahmt.  Auch  die 
Gotzendiener  erhoben  Hande  und  Augen 
beim  G.,  aber  in  einer  Weise,  dass  sie  auf 
das  Aeussere  alles  und  auf  die  Gesinnung 
kein  Gewicht  zu  legen  schienen  (vgl.  See- 
mann  Die  Gotter  und  Heroen  der  Griechen 
402  und  Fig.  149).  fiei  ihnen  kam  Alles 
auf  die  Formel  an  und  auf  die  Femhaltung 
von  Storungen  oder  Dingen  iibler  Bedeu- 
tung  (DoUinger  Heidenthum  u.  Judenthum 
526),  und  sie  meinten  erhort  zu  werden, 
wenn  sie  viele  Worte  machten  (Matth.  6,  7). 
Wie  massvoU  und  bescheiden  war  dagegen 
Alles,  was  die  Christen  ausserlich  thaten 
beim  G. !  Wir  empfehlen  Gott  unsere  Bit- 
ten viel  besser,  ,wenn  wir  die  Hande  nicht 
allzu  hoch  emporstrecken,  sondernnurmassig 
und  anstandig  und  auch  den  Blick  nicht 
zu  zuversichtlich  erheben'.  Auch  der  Ton 
der  Stimme,  ffigt  er  hinzu,  sei  gedampft; 
Gott  sei  kein  Horer  der  Stimme,  sondem 
des  Herzens  0-  c.  c.  17).  Man  sieht,  alles 
Aeussere  war  bei  den  Christen  stets  nur 
ein  Mittel,  nirgend  Selbstzweck,  eine  Kund- 
gebung  des  innem  Affectes,  eine  Veranlas- 
sung  und  Aufmunterung  zur  Lauterung  der 
Gesinnung.  Auf  die  Frage:  ,wozu  die  Er- 
hebung  der  Hande  beim  G.  ?'  antwortet  der 
hi.  Chrysostomus :  ,weil  sie  der  Siinde  ge- 
dient .  .  . ,  desshalb  ziehen  wir  sie,  um  sie 
zu  losen  von  der  Bosheit  und  zu  befreien 
von  der  Gottlosigkeit ,  in  den  Dienst  des 
Gebetes^  (Expos,  in  Ps.  140).  Anstatt  des 
erziehlichen  Momentes,  das  hiemach  der 
Handeerhebung  als  Motiv  dient,  wird  ander- 
warts  die  im  Christenthum  erlangte  Rein- 
heit  des  innem  und  aussern  Menschen  durch 
sie  versinnbildet.  ,Wir  Christen  beten,  die 
Hande  aufgehoben,  weil  sie  unschuldig; 
das  Haupt  entblosst,  weil  wir  nicht  zu  er- 


r5then  brauchen'  (TertuU.  Apolog.  c.  30). 
Hiemach  geschieht,  um  dies  nur  im  Yor- 
beigehen  zu  beriihren,  auch  die  Entblossung 
des  Hauptes,  die  den  Mannern  beim  G.  ob- 
liegt,  nicht  ohne  Grund,  ebenso  wenig  wie 
die  Yerschleierung  der  Frauen.  Letzteres 
fand  statt  ,der  Engel  wegen^  (I  Kor.  11, 
10;  cfr.  Teri.  De  orat.  c.  20),  mogen  nun 
hierunter  die  Kirchenvorsteher ,  oder  die 
Engel,  die  dem  G.  der  Christen  unsichtbar 
gegenwartig  sind,  zu  verstehen  sein. 

Wie  den  ersten  Christen  die  Haltung  des 
Edrpers  beim  G.  nicht  gleich^ltig  war, 
so  batten  sie  selbst  uber  die  Richtung  des 
Antlitzes,  ob  nach  Norden  oder  Siiden,  nach 
Osten  oder  Westen  bin,  eine  ganz  bestimmte, 
wohlbegriindete  Praxis.  Es  gait  namlich  als 
allgemeiner  Gmndsatz,  dass  man  beim  G. 
das  Antlitz  nach  Osten  bin  richten  musse. 
Bete  man  im  Freien,  sagt  Origenes,  so 
hindere  nichts,  diesor  Himmelsgegend  nicht 
eher  den  Vorzug  zu  geben,  als  einer  an- 
dem.  Verrichte  man  in  einem  Privathause 
sein  Gebet,  so  wird  man,  wenn  es  sich  nach 
Osten  bin  offnet,  unwillkfirlich  fast  ge- 
zwungen,  dorthin  auch  seine  Augen  hinzu- 
lenken.  1st  der  Eingang  des  Gebaudes 
nicht  nach  Osten  gewendet,  so  liege  eine 
menschliche  Einrichtung  vor,  wodurch  die 
natiirliche  Ordnung  der  Dinge,  dergemass 
der  Sonnenaufgang  die  vorziiglichste  aller 
Himmelsgegenden  sei,  nicht  gehoben  werde 
(De  orat.  c.  32).  Unter  keiner  Bedingung 
will  also  Origenes  die  fragliche  Uebung  be- 
seitigt  wissen.  Sie  wurde  auch  so  allgemein 
befolgt,  dass  den  Christen  der  Verdacht 
der  Sonnenanbetung  nicht  ausblieb.  Er 
kam  daher,  meint  TertuUian,  weil  es  be- 
kannt  geworden  war,  dass  sie  nach  Ostai 
gewendet  beteten  (Apol.  c.  16).  Dieselbe 
Praxis  fand  spater  durch  die  dem  Kirchen- 
gebaude  angewiesene  Lage  nach  Osten  (C. 
A.  II,  c.  57)  einen  pragnanten  Ausdruck. 
Die  Grilnde,  wodurch  die  Kirche  sich  ver- 
anlasst  fiihlte,  auf  diese,  auch  bei  den  Hei- 
den nicht  ungewohnliche  Sitte  (vgl.  Note  65 
zu  Clefn.  Alex.  Strom.  VII,  c.  7)  soviet  G^e- 
wicht  zu  legen,  sind  folgende.  Da  man 
sich  beim  Gebet  zu  irgend  einer  Himmels- 
gegend wenden  musste,  so  lag  es  nahe,  sich 
vorzugsweise  dorthin  zu  richten,  wo  man 
am  leichtesten  und  sichersten  an  den  ,Mann' 
erinnert  wurde,  dessen  ,Name  der  Aufgang^ 
selbst  ist  (Zach.  6,  12)  und  durch  den  ,die 
Sonne  der  Gerechtigkeit'  (Malach.  4,  2)  den 
Glaubigen  aufgegangen.  Das  ist  kein  an- 
derer  als  Christus,  ,der  Aufgang  aus  der 
Hohe'  (Luc.  1,  78).  Hiemach  ist  die  Rich- 
tung nach  Osten  beim  G.,  wie  Origenes 
0.  c.)  sagt,  ein  symboHscher  Act,  wodurch 
wir  unsere  Erinnerung  an  das  durch  Chri- 
stus uns  zu  Theil  gewordene  Licht  erfti- 
schen  und  beleben  und  ihm   dafCir  unsere 
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Holdigmig  und  Anerkennimg  thatsSchlich 
zu  erKennen  geben  (vgl.  Ortg.  in  Levit. 
HoDL  9,  iL  10;  Clem.  Alex.  Strom.  VII,  c.  7). 
Die  Wirkung  dieser  symbolischen  Handlimg 
triH  HUB  durch  einen  andern,  gleichfalls  im 
Osten  gelegenen  Ort  noch  lebhafter  Yor 
Augen.  }]^6im  wir  beten/  schreibt  der  hi. 
BasUfus  (De  spirit.  8.  c.  27),  ,blicken  wir 
Alle  nach  Ost^  aber  Wenige  wissen,  dass 
wir  dadureh  unser  altes  Yaterland,  namlich 
das  Para^Ues,  wieder  aofsuchen^  (cfr.  Const. 
Apost.  1.  c.;  Crreg.  Nyss.  Serm.  5  de  orat. 
dom.).  1st  endlich  der  Orient  als  die  Quelle 
des  lichts  schon  an  sich  die  YorzfiglicbBte 
der  Tier  Himmelsgegenden  {Lactant.  Inst. 
n,  c.  10),  dann  ist  er  es  fOr  die  Christen 
in  nooh  yiel  hdherm  Grade,  insofem  Christos 
dort  erschienen,  in  den  Himmel  aufgefahren 
ist  und  zum  Geriehte  wieder  kommen  wird. 
Hieran  dachte  wol  der  hi.  IgnaUus,  als  er 
an  die  Thatsache,  dass  er  Yom  Orient  naeh 
dem  Occident  zum  Martertode  geffihrt  wflrde, 
die  Bemerkung  anschioss :  ,8chdn  ist  es,  Yon 
der  Welt  unterzugehen  zu  Gott,  damit  ich 
zu  ihm  hinaufgehe^  (xoX&v  ih  Suvai  hzh  x69- 
\t.o\j  icp^c  Ot^v,  ?va  etc  adr^v  dvaxetXcD.  Ad 
Rom.  c.  2). 

Wie  also  die  Kirche  den  Glaubigen  ihren 
Gtebetsgeist  eingepflanzt,  so  hat  sie  auch 
alien,  bei  Ausfibung  desselben  nothwen- 
digen  sichtbaren  Formen  eine  hohere  Weihe 
eingepragt,  so  dass  fiberall  das  Aeussere 
durch  di^  Innere  belebt  erscheint  und  Gott 
wirklich  im  Geiste  und  in  der  Wahrheit 
angebetet  wird. 


PETERS. 


GEBET  DES  HERRN.  Sowol  unaufge- 
fordert  und  im  Interesse  eindringUcher  Be- 
lehrung  (Matth.  6,  5  f.),,al8  auch  Yeranlasst 
durch  ausdriickliches  Yerlangen  eines  Jtln- 
gers  (Luc.  11,  If.),  lehrte  Christus  die 
Apostel  ein  Gebet,  das  seiner  Entstehung 
und  ganzen  Anlage  nach  unYerkennbar  die 
Bestinunung  Yerrath,  alien  zukiinftigen  er- 
hdrbaren  Gebeten  und  Gebetsanliegen  als 
Norm  und  Muster  zu  dienen.  Wie  sein 
Unterricht  iiberhaupt,  so  zeichnet  sich  auch 
dies  Gebet  durch  erhabene  Kiirze  aus  (Ygl. 
Cf^.  De  dom.  orat.  c.  28),  ein  Umstand, 
wodurch  es  sich  f&r  das  Auswendiglemen 
und  den  taglichen  Gebrauch  in  hohem  Grade 
empfahl.  Ebenso  ist  der  Inhalt  ein  solcher, 
dass  nicht  minder  der  Gelehrte  als  der  Un- 
gelehrte  seine  Befriedigung  darin  zu  finden 
Yormag.  Fur  Alle  eine  Quelle  des  Trostes, 
ein  Spiegel  des  gottgefalligen  Wandels  (Ygl. 
Cypr.  1.  c.  c.  3),  ist  es  fiir  den  eingeweih- 
ten  Theologen.  zugleich  ein  ,Inbegriff  des 
ganzen  EYangeliums^  {TertuU.  De  orat.  c. 
1,  9;  Cypr.  1.  c.  c.  9).  Selbst  der  Zusam- 
menhang,  in  dem-  es  nach  dem  hi.  Matthaus 
Yorgetn^en  wurde,  lasst  unYerholen  die 
Absicht  erkennen,  die  Christus  damit  er- 
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reichen  woUte.  Als  G^gensatz  zu  den  im 
Heidenthum  und  Judenthum  rficksichtlich 
des  G^betes  kurz  gekennzeiohneten  Yer- 
irrun^en  aufgestellt,  erscheint  das  G.  d.  H. 
als  em  in  die  Zeit  hineinges^ter  Pfeiler 
zur  Stiltze  und  Aufrechthaltung  aller  wah- 
ren  GottesYorehrung,  sowie  als  Probirstein 
zur  Erforschung  der  Echtheit  unserer  Ge- 
bete.  Kein  Gebet  kann  mehr  ^  Geiste 
sein,  als  das,  welches  Yon  Ohristus  gegeben, 
Yon  dem  ttns  auch  der  hL  Geist  gesendet 
wurde'  {Cypr.  1.  c.  c.  2);  wenn  wir,  ge- 
stfitzt  auf  dieses  ,Fundament\  noch  ander- 
weitige  Bitten  wagen^  so  brauchen  wir  nicht 
zu  ftrchten,  ,Yon  den  Ohren  Gottes  ebenso 
weit  entfemt  zu  sein,  wie  Yon  seinen  Qte- 
boten'  {TertuU.  1.  c.  c.  10). 

Hat  das  G.  d.  H.,  wie  eben  nur  in  KtLrze 
angedeutet  werden  konnte,  eine  solche  Be- 
deutung,  so  musste  es  auch,  da  das  Chri- 
stenthum  Yorzugsweise  als  eine  Religion  des 
G^betes  auftrat,  you  Anfang  an  im  G^ 
brauche  gewesen  sein,  obwol  dessen  Yon 
den  EYangelien  an  bis  auf  Tertullian  herab 
nirgend  gedacht  wird.  Filr  diese  Ansicht 
spricht  auch  die  sorgfaltige  Behandlung, 
die  es  Yon  jener  Zeit  an  rand.  Yon  den 
gelehrtesten  und  heiligsten  Mannem  als 
G^genstand  eingehender  exegetischer  Yer- 
suche  gewahlt,  diente  es  zugleich  als  Grund- 
lage  Sr  den  Unterricht  uber  das  G^ebet 
aberhaupt.  ,Yon  der  Nothwendigkeit,  das 
G.  d.  H.  zu  erklaren',  glaubte  der  hi.  Hi- 
larius  (Comm.  in  Matth.  c.  5)  entbunden 
zu  sein,  weil  ,Cyprian  heiligen  Andenkens^ 
ihn  (durch  seinen  Commentar)  daYon  ,be- 
freit  hat^  Diesen  Erklarungen  zufolge  ist 
das  Yaterunser  ,die  rechtmassige  una  ge- 
wdhnlichste  Gebetsform'  {Tert.  L  c.  c.  10), 
ein  Gtobet,  das  wir  taghch  Yerrichten  rniis- 
sen,  weil  wir  ,tagUch  sundigen'  {Cypr.  1.  c. 
c.  12,  22),  ,tSgUcher  Heihgung  bedtlrfen' 
(ib.  c.  12),  taghch  das  geistige  und  leib- 
liche  Brod  geniessen  (ib.  c.  18).  Als  Til- 
gungsmittel  der  taglichen  kleineren  Fehler 
und  als  machtige  Schutzwehr  gegen  die 
Feinde  unseres  Heils  nennt  es  der  hi.  Au- 
gustin  ,eine  tagliche  Taufe'  (Serm.  213, 
c.  8;  cfr.  Enchir.  c.  71).  Yorschriftsmassig 
soUen  es  die  Glaubigen  taglich  ,dreimal 
beten  {Const.  Apost.  VII,  c.  24),  die  Kle- 
riker  es  taglich  auf  die  Matutin  und  Yesper 
folgen  lassen  {Cone,  Gerund,  c.  10),  eine 
Bestimmung,  die  auch  ins  Corp.  iur.  can. 
c.  14  de  consec.  dist.  V  tiberging.  Die 
Yater  der  Synode  Yon  MUeve  beklagten  sich 
liber  die  Pelagianer,  dass  sie  den  Eatho- 
liken  das  G.  d.  H.  zu  entziehen  suchten, 
indem  ihrem  Lehrbegriff  zufolge  die  ,Bitte 
um  Befreiung  Yon  Siinden^  unnothig  schien 
{Aug.  Ep.  176,  al.  92  ad  Innoc.  n.  2).  Nicht 
den  Gebrauch  des  Yaterunsers  wagten  die 
Haretiker  zu  bemangeln,  Yielmehr  suchten 
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sie  bloss  dessen  Sinn  zu  alteriren,  indem 
sie  bei  der  Bitte  ,vergieb  una  unsere  Schul- 
den^  nicht  an  sich,  sondern  an  andere  SfLn- 
der  dachten  (id.  De  peccat.  merit.  II,  c.  10). 
Diese  yon  den  Haretikem  gegen  ein  Gebet, 
das  ihnen  offenbar  ungelegen  war,  beob- 
achtete  Zorfickhaltung  beweist,  dass  es  Ge- 
meingut  des  christlichen  Yolkes  geworden, 
mithiQ  von  Alters  her  im  Gtebrauche  war. 
Wie  beim  Privatgebet,  so  fand  das  Va- 
terunser  fruhzeitig  auch  in  der  Litor^e 
seine  Verwendung  und  zwar  vorzugsweise 
bei  der  Taufe  und  beim  hi.  Opfer.  Wenn 
TertuUian  sagt,  der  Neugetaufte  erhebe  ,zum 
erstenmale  bei  der  Mutter  (Eirche)  mit  den 
firfidem  die  Hluide^  zum  Gebet,  so  hatte 
er  wahrscheinlich  das  G.  d.  H.  im  Sinne 
(De  bapt.  c.  ult.),  zumal  Christus  ,den  Schtl- 
lem  des  Neuen  Bundes  auch  eine  neue  Ge- 
betsform  gab*  (id.  De  orat.  c.  1).  Deut- 
licher  druckt  sich  hierfiber  der  hi.  Cyprian 
aus.  Durch  ,unser*  wird  das  im  Namen 
,Vater'  ausgedrfickte  trauliche  Verhaltniss 
auf  diejenigen  eingeschrankt,  ,welche  glau- 
ben,  welche  durch  ihn  (den  himmlischen 
Yater)  geheiUgt  und  durch  die  Geburt  der 
geistigen  Gnade  emeuert,  angefangen  haben, 
Sohne  Gottes  zu  sein*  (1.  c.  c.  10).  Dess- 
halb  durfte  das  Yaterunser  erst  nach,  aber 
musste  sogleich  nach  der  Taufe  ^betet 
werden  (c.  9),  mithin  zu  einer  Zeit,  wo 
man  sowol  durch  den  vorhergegangenen 
Unterricht  mit  Toiler  und  reiner  Kenntniss 
des  dreieinigen  Gottes  ausgeriistet,  als  auch 
durch  die  Taufe  an  Geist  und  Herz  vollig 
umgewandelt  worden  war.  Zum  Auswendig- 
lemen  wurde  es  den  Eatechumenen  acht 
Tage  vor  der  Taufe  tlbergeben  (AugmHn. 
Serm.  59,  al.  185  de  temp.);  sie  sprachen 
es,  sobald  sie  aus  dem  Wasser  traten  (Const. 
Apost.  YH,  c.  44;  IH,  c.  18).  —  Ueber  die 
SteUe,  die  das  Yaterunser  von  jeher  in  der 
romischen  Messliturgie  hatte,  scheint  uns 
TertuUian  gleichf alls  erwUnschten  Auf schluss 
zu  geben.  Er  tadelt  diejenigen,  welche, 
wenn  sie  fasteten,  ,nach  Abhaltung  des  G  e- 
betes  den  BrQdem  den  Friedenskuss,  wel- 
cher  doch  die  Besiegelung  des  Gebetes  ist, 
entzogen*  (De  orat,  c.  18).  Unter  oratio 
ist  hier  ganz  sicher  das  Gebet  x.  i.  zu  ver- 
stehen,  dessen  Bitte  ,vergieb  uns  unsere 
Schulden,  wie'  u.  s.  w.  in  der  That  durch 
die  Pax   ihre  YoUendtmg  erhalt  (cfr.   id. 

c.  11).  Auf  diese  enge  Yerbindung  der  ge- 
nannten  Bitte  mit  dem  Friedenskuss  und 
der  hi.  Communion  macht  der  hi.  Augttstin 
sozusagen  unzahligemal  aufmerksam  (cfir. 
T.  Y.  ed.  Migne  127,  324,  1101).    Gregor 

d.  Or,  zufolge  hatte  das  Yaterunser  in  der 
romischen  Liturgie  diese  Stellung  schon  in 
den  Zeiten  der  Apostel  (Ep.  ad  loan.  Syrac. 
IX,  ep.  12;  vgl.  Probst  Liturgie  356),  eben- 
so  der  Friedenskuss,  wie  Innocenz  I  bezeugt 


(Ep.  25  ad  Decent,  c.  1).  Dagegen  scheint 
der  can.  29  der  im  J.  538  zu  OrlSans  statt- 
gehabten  Synode,  demgemass  kein  Laie  vor 
dem  G.  d.  H.  hinweggehen  durfte  (Hefele 
C.-G.  n  756),  der  Yermuthung  Raum  zu 
geben,  als  habe  damals  das  Yaterunser  den 
Schlussact  der  Opferhandlung  gebildet.  In- 
dess  wurden  hier  vermuthKch  Paternoster, 
Friedenskuss  und  Communion  als  ein  €hm- 
zes  genonmien,  dsus  von  den  einzelnen  Thei- 
len  bald  diesen,  bald  einen  andem  Namen 
tragen  konnte.  Dass  man  jedenfalls  nicht 
vor  der  Communion  fortgehen  durfte,  er- 
hellt  aus  dem  Zusatz,  wonach  Jeder,  wenn 
der  Bischof  zugegen  sei,  dessen  Segen  ab- 
warten  musste.  Also  nur  in  diesem  Falle 
war  man  verpflichtet,  der  Postcommunion 
beizuwohnen,  w&hrend  sonst  diejenigen,  die 
nicht  communicirten,  schon  gleich  nach  der 
Conmiunion  fortgehen  durften.  —  Was  den 
Orient  anlangt,  so  hatte  das  Yaterunser  in 
der  von  CyrUl  von  Jerusalem  beschriebenen 
Liturgie  ^eselbe  Stelle  inne  (Catech.  myst. 
Y,  c.  11  sq.),  nur  fehlt  hier  der  Friedens- 
kuss, der  im  Orient  fiberhaupt  nach  der 
Collecte  und  vor  der  Opferung  vorkam  (In- 
stin.  M.  Apol.  I,  c.  65).  Warum  jedoch 
das  Yaterunser  in  der  dementinischen  Li- 
turgie keinen  Platz  fand,  darQber  findet 
man  selbst  in  den  neuesten  Untersuchungen, 
wonach  dieselbe  ,auf  unmittelbar  apostoli- 
scher  Anordnunff'  beruhen  soil,  keinen  kxxSr 
schluss  (BickeUslLes»e  u.  Pascha  125;  vgL 
S.  17,  19,  28).  Im  Uebrigen  wurde  das 
Yaterunser  im  Orient  nicht,  wie  im  Abend- 
lande,  vom  Priester  allein,  sondern  vom 
ganzen  Yolke  gesagt  (^^>  M.  1.  c),  eine 
Sitte,  die,  wie  Gregor  von  Tours  anzudeuten 
scheint  (De  mirac.  |.  Mart.  II,  c.  333),  auch 
in  die  altgallische  Liturgie  fibergegangen 
war.  Die  mozarabische  Liturgie  hatte  die 
Eigenth&nlichkeit,  dass  das  Yolk  nach  ieder 
Bitte  bald  mit  Amen,  bald  mit  anderen 
entsprechenden  Worten  respondirte  (Lit 
Moz.  ap.  Migne  t.  85,  p.  119;  cfr.  p.  591). 
[Ygl.  Keuffd  De  discipl.  eccl.  c.  orat.  dom., 
Helmst.  1751.  Bruenings  Obs.  ad  or.  dom. 
c.  auctorem  etc.,  Heidelb.  1752.  Brtmner 
De  praest.  et  perfect,  orat.  dom.  in  Tempe 
Helv.  II  181.  Engestrom  De  harmon.  de- 
calogi  et  orat.  dom.,  Lund.  1743.  Gebser 
De  orat.  dom.,  Regiom.  1830.  MSUer  Ueber 
das  Yaterunser,  in  Augusti  Monatschr.  1801, 
23.  Nossdt  Observ.  ad  or.  dom.,  Hal.  1801. 
Pfannkuche  Ueber  d.  Gebetsformel  d.  Mes- 
siasschiiler,  in  Eichhoms  AUg.  BibL  X  846. 
Rau  De  or.  dom.  an  praecipue  apostolis 
fuerit  destinata,  Erl.  1804.  Schmid  Or.  dom. 
historice  ac  dogmatice  proposita  ac  impri- 
nus  ludaismo  opposita,  Helmst.  1710.  Sta- 
pfer  De  nexu  et  sensu  orat.  dom.  prophe- 
tico,  m  Tempe  Helv.  I  351,  U  410.  Som" 
met  De  repetita  or.  dom.  Luc.  11,  Lund. 
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1729.  Toepfer  Scrutmium  orat.  dom.  philoL, 
Viteb.  1693.  Walch  De  usu  orat.  dom.  ap. 
yeteres  Christianos,  Jen.  1729,  rep.  in  dm. 
Miscall,  sacr.  333.  Wemsdorff  Yindiciae 
orat.  dom.,  Viteb.  1708.  Wildvogd  De  eo 
quod  iustum  est  circa  orat.  dom.,  Jen.  1712. 
Steinert  De  peculiari  indole  precum  Dom. 
nostri,  quarum  in  N.  T.  fit  mentio,  Ossit. 
1817.    Vgl.  Bingham  Lib.  Y;  Augusii  Hdb. 

n  58  ff.      K.]  PETERS. 

GEBET,  LITUBGISCHES^  und  GEBETS- 
FORMULARIEN. 1)  Schon  im  A.  Test,  bil- 
deten  G  e  b  e  t  und  0  p  f  e  r  die  beiden  Grund- 
bestandtheile  des  Cultes  und  nicht  minder 
war  selbst  im  Heidenthum  der  offentliche 
Gottesdienst ,  d.  i.  die  Darbringung  des 
Opfers,  mit  Gebet  begleitet.  Denn  daa  re- 
ligidse  Bewusstsein  als  fiewusstsein  der  Ab- 
hangigkeit  von  Gott  drangt  Yon  selbst  znm 
Gebet  und  letzteres  ist  sonach  eine  Aeusse- 
rung  der  Religion  und  ein  nothwendiges 
Oorrelat  zu  derselben.  In  wahrer  Weise 
spricht  sich  aber  jenes  Bewusstsein  nur  da 
aus,  wo  der  Mensch  um  einen  persdn- 
lichen  Gott  weiss:  im  Judenthum  und 
reiner  im  Christenthum.  Daher  konnte  das 
Heidenthum  nicht  in  christlichem  Sinne  be- 
ten,  weil  die  Gottheit  bei  ihm  unter  dem 
Naturzwange  stand  und  es  nie  zur  vollen 
Personlichkeit  brachte.  Sehr  bezeichnend 
wurden  darum  die  Christen  Yon  den  Heiden 
kurzweg  cultores  Dei  genannt  als  diejenigen, 
die  allein  den  wahren  personlichen  Gott  in 
wahrer  Weise  Yerehren.  So  Vlpian  bei  Lad, 
Inst.  Y,  c.  11.  Auch  darum  konnte  erst 
im  Christenthum  das  Gebet  sich  in  seiner 
ganzen  Wahrheit  und  SittUchkeit  entwickeln, 
weil  ausser  der  Erkenntniss  Yom  wahren 
Wesen  Gottes  zugleich  die  Idee  Yon  der 
Sfinde  und  der  Yersohnung  zur  Yollen  Ent- 
faltung  kam  und  dadurch,  wie  das  Bewusst- 
sein der  eigenen  Schuld,  so  das  Gefiihl  des 
Yertrauens  auf  die  Yollbrachte  Erlosung 
wach  erhalten  wurde.  Die  hi.  Schrift  setzt 
das  Beten  als  so  nothwendig  zur  Idee  der 
Religion  gehorig  Yoraus,  dass  weder  das 
A.  noch  das  N.  Test,  ein  directes  Gebot: 
,du  sollst  beten',  enthalt;  es  wird  nur  ge- 
boten,  dass  wir  ,ohne  Unterlass*  und  wie 
wir  beten  sollen  (Matth.  6,  5  ff.).  Christus 
und  die  Apostel  haben  durch  Wort  und 
Beispiel  das  Gebet  aufs  nachdrftcklichste 
empfohlen  (Matth.  19,  13;  Marc.  1,  35; 
Luc.  6,  12;  23,  24.  46;  Job.  11,  41  u.  6.), 
und  der  heidnischen  Battologie  gegeniiber 
empfiehlt  der  Herr  das  innerliche  Gebet  als 
ein  aus  dem  Herzen  kommendes  Opfer  (vgl. 
I  Petr.  2,  5).  Die  junge  Kirche,  das  prie- 
sterliche  Amt  Jesu  auf  Erden  f ortsetzend, 
begann  ihre  Laufbahn  recht  eigentlich  mit 
beharrlichem  Gebet  (Act.  1,  44 ;  2,  46 ;  Ygl. 
Luc.  24,  53);  es  starkten  sich  die  Glaubigen 


zu  ihrer  Mission  in  regelmassigen  Gebets- 
zeiten  (Act.  10,  9;  16,  25),  und  Gebets- 
statten,  nicht  Lehrschulen,  waren  die 
ersten  und  regelmassigen  Yersammlungsorte 
der  Christen.  Eurz,  das  Beten  war  das 
charakteristische  Merkmal  der  wahren  Got- 
tesYerehrung  der  Christen.  Eine  ganz  Yor- 
zdgliche  SteUe  musste  dem  Gebet  im  Cultus 
zu  Theil  werden ;  denn  Anbetung  und  Lob- 
preisung  Gottes  erscheinen  seit  den  aposto- 
lischen  Tagen  als  hdchstes  Stadium  des 
Cultes.  Es  ist  darum  eine  tiefsinnige  Idee, 
wenn  die  Katakombenbilder,  wie  oben  aus- 
gef&hrt,  die  Kirche  als  die  Or  an  s  darstellen. 
Denn  sie  umkleidet  alle  ihre  Functionen  — 
Opferung,  Sacramentenspendung  und  Seg- 
nungen  —  mit  Gebetsformeln,  Yermittelt  die 
Gnaden  unter  Gebet  und  weckt  wiederum 
das  G^bet  in  ihren  Glaubigen;  Gebet  ist  das 
alle  Culthandlungen  beherrschende  und  Yer- 
geistigende  Element,  die  subjectiYe  Seite 
des  Cultus,  Yor  AUem  des  Opfers  und  selbst 
ein  subjectiYes  Opfer  (Ygl.  Ps.  49,  14.  15. 
23).  Desswegen  schon  in  der  altesten  Kirche 
der  Weihrauch  dsus  Symbol  des  Gebets- 
opfers,  der  doj(a  aWaecoc  (III  Mos.  7,  1 
[Septuag.])  und  das  Handewaschen  Yor  dem 
Gebete  wie  Yor  dem  Opfer  (Clem,  Strom. 
lY,  c.  22,  628).  Die  Idee  aber,  dass  die 
Kirche  die  Yermittlerin  des  gemeinsamen 
Gebetes  aller  GlEubigen  ist,  gleichsam  die 
Zunge  AJler,  drtlckt  sich  seit  apostolischer 
Zeit  darin  aus,  dass  der  Priester  als  Organ 
der  Orans  Yor  jedem  gemeinsamen  Gebet 
die  Glaubigen  mit  dem  Grusse  ,Dominus 
Yobiscum*  aufruft  und  dann  die  Gebete  AJler 
mit  dem  Rufe  ,Oremus^  zusammenfasst,  wo- 
rauf  die  Gemeinde  am  Schlusse  ihr  ,Amen^ 
sprioht. 

2)  Namen,  Arten  und  Zweck  des 
liturgischen  Gebetes.  Der allgemeinste 
Name  im  Griechischen  ist  e&^i^,  was  indes- 
sen  auch  Messe,  bez.  Consecration  bedeutet; 
femer  icpoaeoxi^  und  hzixkrpa  (Anrufung). 
In  der  griechischen  Liturgie  wurde  ein 
Theil  der  Messgebete  zwischen  Diakon  und 
Yolk  altemirend  oder  litaneienartig,  indem 
letzterej  respondirte,  Yerrichtet,  wobei  der 
Diakon  zuerst  die  Gemeinde  zum  Gebete 
aufrief  und  dann  Satz  filr  Satz  das  Gebet 
Yorsprach  (icpo<y<pa)vsTv) ,  worauf  das  Yolk 
mit  Kopie  IXlY)<yov  antwortete,  wahrend  der 
Bischof  am  Schlusse  ein  die  einzelnen  Bit- 
ten zusammenfassendes  Gebet  sprach.  Jenes 
Gebet  des  Diakons  heisst  7cpo9<pcuvY)(Ttc 
(Zurufung),  das  des  Bischofs  9  u  v  a  ic  ti^,  auch 
ii:CxXY)<ytc ,  httiyrp^^  und  icap(£^aic,  lat.  col- 
lecta  (=  collectio,  quia  fidelium  Yota  quasi 
colligebantur,  MicroL  c.  3),  seltener  com- 
mendatio  oder  oratio  schlechtweg.  Biswei- 
len  hat  in  der  Kirchensprache  sowol  das 
Wort  XetToop^Ta  als  missa  die  Bedeutung 
Yon  Gebet.    Epiphonem  (iiti<p<i»vT)|ia)  ist 
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ein  kurzer  Zuruf  am  Schlusse  Seitens  der 
Gemeinde,  wie  Hosanna,  Halleluja,  Kyrie 
eleison,  Amen  etc.  —  Daa  N.  Test,  zfthlt 
I  Tim.  2,  1  Tier  Arten  bez.  fiestandtheile 
dee  Gebetes  auf,  welche  sodami  die  Kirche 
{Lbemommen  hat:  6cT)(jtc  (hebr.  »|n^), 
rogatio,  postulatio,  Bitte  am  eine  bestimmte 
Wohlthat;  icpoaeux"?)  ("»»»),  Lobgebet, 
wozu  gehoren  der  Segensspruch^  die  Doxo- 
logie,  Benediction,  aber  auch  Bitten  um 
Erlangung  zeitlioher  and  ewiger  Gfiter; 
IvteoEtc  ('i^^*!),  Fflrbittgebet,  depreca- 
tio;  tix^9^^'^^^  ("T^)^  gratiaram  actio, 
Danksagang  fiir  empfangenes  Gate.  YgL 
Philipp.  4,  6.  Alle  Arten  and  Acte  der 
liturgifichen  Gebete  gehen  aaf  diese  yier 
Gnindarten  zariick  and  aUe  jene  Gebets- 
acte  finden  sich  in  den  Opfergebeten  wie- 
der,  wie  schon  die  Yater  erkannten  (vgl. 
Augustin.  Ep.  149,  c.  2  and  Hilar.  In  Ps. 
140).  —  Fragen  wir  nach  dem  Z  we  eke 
der  litargischen  Gebete,  so  liegt  er  in  den 
genannten  Arten  yon  Gebet  schon  ange- 
geben ;  zagleich  dienen  sie  aber  aach  daza, 
theils  die  verschiedenen  Beziehangen  der 
hi.  Geheimnisse,  theils  die  mannigfachen 
Wirkangen  der  sacramentalen  Worte  Christi 
den  Gl&abigen  za  erlaatem  and  n&her  za 
entwickeln.  Eine  besondere  Art  von  litar- 
gischem  Gebet  ist  die  Psalmodie  oder  das 
tagliche  Gebet,  das  die  Kirche  durch  den 
Priester  yerrichten  lasst  (s.  oben  Tages- 
zeiten  im  Art.  Gebet). 

3)  Gegenstand  eder  Inhalt  des 
Gebetes,  d.  i.  dasjenige,  was  die  alte 
Kirche  im  Gebet  Gott  vorgetragen  hat.  Wir 
gewinnen  das  Object  des  Gebetes  aas  den 
Apostolischen  Constitutionen  and  den  Kir- 
chenyatem,  besonders  Tertallian,  Origenes 
and  Aagastinas,  femer  aas  den  altesten 
Litargieen  and  Sacramentarien.  Eine  haapt- 
sachhche  Qaelle  sind  die  Collecten  (aova- 
iTTttC)  der  orientalischen  Kirche  and  die  lita- 
niae  (Rogationen)  der  lateinischen.  Denn 
in  diesen  dffentlichen  Ftirbitten  warden  alle 
WOnsche  and  Anliegen  yor  Gott  ausge- 
sprochen.  Und  obwol  der  Apostel  in  obiger 
Stelle  gleichsam  die  Rabnken  Mr  die  Ge- 
betsobjecte  yorgezeichnet  and  der  Herr  im 
Yateranser  den  Inhalt  aller  Gebete  normirt 
hat,  so  war  doch  im  Einzelnen  dieser  In- 
halt der  mannigfachsten  Art:  neben  Lob, 
Dank  and  Anbetang  treffen  wir  yielfaltige 
Bitten  filr  alle  geistigen  and  leiblichen, 
ewigen  and  zeitlichen,  allgemeinen  and  be- 
sonderen  Bediirfnisse  der  Gemeinde,  Gebete 
am  Erleachtang  and  Starkang,  ftir  alle 
Stande  der  Kirche,  fiir  alle  Nothen  der  Ein- 
zelnen wie  der  Gesammtheit,  Bitten  fiir 
geistliche  and  weltliche  Obrigkeit  a.  s.  f. 
In  jenen  Formalarien  yom  3. — 8.  Jahrh. 
haben  wir  wie  den  allgemeinen  Typas  der 
alten  Gebete,  so  den  Nachweis  der  G^gen- 


stande.  Natfirlich  waren  in  einzelnen  Kir- 
chen  noch  besondere  Anliegen  Gegenstand 
des  Flehens,  worfiber  der  Bischof  bestimnte. 
Die  Kirche  bediente  sich  aber  yorzugswdse 
der  Worte  der  Schrift  oder  bildete  ihre  Ge- 
bete nach  biblischer  Analogic.  Denn  naeh 
dem  Yorbilde  Christi  and  der  Apostel  (Matth. 
26,  30  yergl.  mit  Joh.  17,  If.  u.  I  Kor.  H, 
wo  Gebete  in  charismatischer  Form)  hat 
dieselbe  yon  Anfang  an  neben  Schrifttezten 
aach  Freigewahltes  in  ihre  Gebete  aofge- 
nommen.  Denn  liberam  est  aliis  atqne  aSii 
yerbis,  eadem  tamen  in  oraado  dioere .  sed 
non  debet  esse  liberam  alia  dicere  (^^. 
Ep.  130,  n.  22).  Der  Tadel,  dass  die  alien 
Kirchengebete  mannigfache  sinnliche  Mo- 
tiye  enthalten,  am  zam  Guten  anzatreiboi 
and  yom  Bdsen  abzasohrecken,  ist  nor  ibsA- 
weise  begrtindet.  Schon  die  hi.  Schrift  macht 
aaf  die  Folgen  der  guten  and  bosen  Hand- 
langen  aafmerksam,  yerspricht  Lohn  oder 
Str^e,  Gnade  oder  gottlichen  Zom  und 
dies  geht  durch  das  ganze  christliche  Alter- 
thum;  danebenwird  jedochdie  moralisehe 
Wirkung  des  Gebetes  nicht  fibersehen. 

Sehen  wirauf  den  dogmatischennnd 
sittlichen  Gtohalt  der  Gebete,  so  gait  yon 
Alters  her  der  Grundsatz  Coelestins :  at  le- 
gem credendi  lex  statuat  suppUcandi;  aOe 
Gebete  haben  eine  tiefe  dogmatische  Unter- 
lage,  eine  FtLlle  christlicher  Gedanken,  mid 
olme  dass  sie  beanspruchen ,  ein  Compen- 
dium der  Dogmatik  und  Moral  za  geben, 
finden  wir  doch  in  den  liturgischen  Gebeten 
die  wichtigsten  Glaubens-  und  Sittenlehrra; 
sie  umfassen  die  ganze  christliche  Metft- 
physik :  Gottes  Eigenschaften,  wie  des  Men- 
schen  Erlosungs-  und  HiilfsbedGrfkigkeit, 
alle  Gef&hle  seines  bewegten  Innem,  sdne 
Beziehung  zu  Gott  wie  zum  Mitmenschen 
finden  in  ihnen  Darstellung  und  Ausdruck. 

4)  Anlage  und  Form.  Der  aussern 
Anlage  nach  konnen  die  kirchlichen  Gebete 
in  drei  Klassen  getheilt  werden :  in  Wech- 
selgebete  zwischen  Priester  und  Yolk,  oder 
offentliche  G^ebete,  welche  der  Priester  alkin 
als  Yertreter  der  Gemeinde  yerrichtet,  oder 
Priyatgebete,  die  er  mit  Bezug  auf  beson- 
dere liturgische  Handlungen  yerrichtet  In 
formeller  Hinsicht  zeigen  die  alteetoi 
Gebete  ein  gewisses  lyrisches  G^prage  and 
antiken  Charakter,  sind  bei  aller  l^fach- 
heit  and  Kflrze  yoll  tiefer  Inni^keit,  Kraft 
und  Salbung  und  eine  warme  Gefahlsstim- 
mung  ist  Qber  sie  ausgegossen;  gewdhnlidi 
liegt  in  ihnen  eine  tiefe  Beziehung  zu  der 
jedesmaligen  Festzeit  oder  hi.  Handlong, 
and  Wahrheit  and  Nattirlichkeit  sind  in 
merkwfirdiger  Weise  mit  dem  lyrischen 
Hauche  yereinigt;  auch  hierin  zeigt  sich 
das  Anlehnen  der  Texte  an  die  Sprache 
der  hi.  Schrift,  namentlich  an  die  Psahnen, 
wesswegen  die  alten  Gebete  so  leicht  den 
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Charakter  yon  Hymnen  annehmen.    Doch 
macht  rich  sohon  sehr  frtlhe  ein  Unterschied 
zwischen  den  Gebeten  der  griechisch-orien- 
taUschen  und  der  lateinischen  Kirche  be- 
merklich;  in  jener  zeigt  sich  mehr  Glut 
der  Phantasie  und  Yerwendung  der  Sprach- 
symbolik,  hier  Rahe  und  Wtlrde;   femer 
sind  die  griechischen  Gebete  seit  dem  3.  Jahrh. 
weitschweifiger ,   so  dass  schon  Basilius  d. 
Or.  und  Chrysostomus  sioli  zu  Eflrzungen 
TeranlasBt  sahen.  Dagegen  rind  die  aus  den 
Ton  Gelasius  und  Gregor  d.  Gr.  revidirten 
Sacramentarien  uns  Imiterlassenen  Gebete 
Muster  von  antiker  Ruhe,  Kraft  und  Ob- 
jectiTitat.    Schon  im  2.  und  3.  Jahrh.  wer- 
den  die  Kirchengebete  in  der  Landessprache 
fiblich.    Jedoeh  mOssen  einzelne  hebraische 
Formehi,  wie  Amen,  Halleluja,  Hosianna, 
8chon  damak  eine  feste  Stelle  im  Cultgebete 
eingenommen  haben,  denn  wahrscheinlich  sind 
die  ,barbariBchen^  Worter,  die  Origenes  dem 
Celsus  gegeniiber  in  Schutz  nimmt,   solche 
Formehi.     Origenes  C.  Cels.  VIII  402  setet 
bei :  h  toTc  tSxaic  ol  jiiv  "E^rivtc  iXXrivixoTc, 
oC  A  Tcofiaioi  6(i>(AalxoTc  xal  oStcoc  Sxootoc 
xoetd  djv   £auTou  didEXsxTov  eS^etat   xal  6}i.v8T. 
—  Gerichtet  wurden  die  liturgischen  Ge- 
bete fast  ausnahmslos  an  den  Y ater,  doch 
BO,  dass  er  als  Reprasentant  der  Trinitftt 
angesehen  und  dabei  Beziehung  auf  den 
Sohn  und  den  hi.  Geist  genommen  wurde, 
indem  die  Gebete  im  Namen  Jesu,    des 
Mittlers,  und  mit  Hinweis  auf  die  Gemein- 
schaft  des  hL  Geistes  schlossen.    So  sagt 
lustin  Apol.  I,  c.  66:   fttr  AUes,  was  wir 
geniessen,  sagen  wir  Dank  dem  Schdpfer 
des  All  durch  seinen  Sohn  Jesus  Ohristus 
und  durch  den  hi.  Geist;  und  TertuUian 
AdT.  Prax.  c.  31:  sic  Deus  yoluit  novare 
sacramentum  (gegeniiber  der  fides  ludaica), 
ut  noYO  unus  crederetur  per  filium  et  spi- 
ritum,  ut  coram  iam  (im  Christenthum)  Deus 
in  suis  propriis  nominibus  et  personis  cog- 
nosceretur,  was  seinen  Ausdruck  im  Gebete 
fand.    Daher  die  liturgischen  Gebete  ge- 
wohnUch  zugleich  ein  Bekenntniss  der  ']^- 
nitat  sind.    Das  Concil  yon  Hippo   (397) 
e.  21  yerordnete :  cum  altari  adsistitur,  sem- 
per ad  patrem  dirigatur  oratio,  was  die  Sy- 
node  yon  Carthago  (525)  emeuerte :  sed  ad 
patrem  semper  dirigatur  intentio,  sicherlich 
mit  Rficksicht  auf  £imalige  Irrlehren.    Die- 
sen  Eanon  hat,  um  jedem  Missyerstandnisse 
yorzubeugen,  FtdgenU  Rttsp.  Ad  Monim.  11, 
c.  5  genauer  erklart,  dass  alle  Yerehrung 
und  das  Messopfer  in  gleichem  Masse  (pa- 
riter)  alien  drei  Personen  der  Trinit&t  gelte, 
und  wenn  das  Gebet  nur  an  den  Yater  ge- 
richtet werde  (dum  ad  patris  personam  pre- 
catio  ab  offerente  dirigitur),  so  dfirfe  daraus 
kein  Prajudiz  gegen  Sdn  Sohn  und  hi.  Geist 
gebildet  werden :  quia  dum  ad  solius  patris 
personam  sermo  dirigitur,  bene  credentis 


fide  iota  trinitas  honoratur.  Es  yerh&lt  sieh 
hier  wie  mit  der  Taufe  auf  den  Namen 
Jesu.  Auch  Innocenz  III  Ep.  14  (ad  loan.) 
bezeugt:  antiquitus  in  ecclesia  primitiya 
omnes  ad  solum  patrem  collectae  fiebant 
propter  auetoritatem  prindpii,  Zu  seiner 
Zeit  gab  es  aber  schon  Gebete  an  Ohri- 
stus gerichtet  (quaedam  speciahter  orationes 
ad  filium  . . .) ,  w&hrend  alle  Prafationen 
bis  auf  ihn  (usque  hodie)  allgemein  nur  an 
den  Yater  gerichtet  waren  (ad  solum  pa- 
trem uniyersaUter).  Eine  Collecte  direct  an 
den  hi.  Geist  oder  die  Heiligen  findet 
rich  nicht,  wol  aber  Hymnen  und  Litaneien, 
die  sich  unmittelbar  an  den  hi.  Geist  (und 
die  Heiligen)  wenden;  dagegen  waren  Ge- 
bete an  Christus  schon  fr^e  ftblich  und 
dibrften  die  Ansatze  dazu  in  der  Zeit  der 
Apostel  zu  suchen  sein,  wie  in  dem  ,Herr 
Jesus,  nimm  meinen  Geist  auf  I^  (Act.  1,  24 
u.  7,  59.)  Ygl.  dazu  die  Segensformeln  in 
den  paulinischen  Briefen:  gratia  yobis  et 
pax  a  Deo  patre  et  domino  nostro  I.  C, 
oder:  gratia  domini  nostri  I.  C.  Die  deut- 
lichsten  Beweise  yon  Gebeten  an  Jesus  fin- 
den  rich  yom  2.  Jahrh.  ab  in  grosser  ZahL 
,Ecclesia  prudenter  instituit,  ut  sicut  ad  pa- 
trem sic  ad  filium  dirigerentur  collectae . .  J' 
(Innoc.  in  1.  c;  ygl.  Bingham  Y  31  ff.). 
Wir  yerweisen  nur  auf  die  eine  Stelle  bei 
Clem.  Alex,  Paedag.  in,  c.  12,  wo  neben 
dem  Yater  der  Sohn  direct  mit  tXafti  .  .  . 
uU  xal  icadjp,  Sv  £|ji^cd,  xupis  (propitius  est 
. . .  fili  et  pater,  unum  ambo,  dondne)  an- 
gerufen  wird.  Eine  besondere  Erorterun^ 
aber  yerlangt  hier  die  Anrufung  der  Hei- 
ligen und  der  Glaube  an  ihre  Intercesrion; 
daher: 

5)  Ffirbittendes  Gebet  (Interces- 
sion und  Inyocation  der  Heiligen).  Der 
Glaube  an  die  Fibrbitte  der  Heiligen  und 
die  daraus  folgende  Anrufung  derselben 
haben  ihre  dogmatische  GrundJage  in  der 
Idee  yon  der  Zusammengehdrigkeit  aller 
Glieder  des  Reiches  Gottes  (Eph.  5,  30  u. 
I  Kor.  12,  27).  Die  directe  schriftgem&sse 
BegrQndung  liegt  aber  bekanntlich  in  Stel- 
len  wie  Jerem.  15,  1 ;  I  Makk.  15,  4;  Apoc. 
5,  8  u.  8,  3  (wo  yon  den  icpowoxal  xm 
Scfim  auf  dem  Opferaltar  die  Rede  ist); 
dazu  R6m.  15,  30;  Kol.  4,  3;  I  Thess.  5, 
25  u.  n  Thess.  3,  1;  Hebr.  13,  8.  Alle 
Ffirbitte  ist  nur  ein  Flehen  um  Gnade 
und  Segen  fQr  Andere,  wie  schon  die  litur- 
gischen Formeln  intercedere,  interyenire, 
interpellare  und  das  pro  (nobis  etc. . . .)  an- 
deuten.  Der  Herr  selbst  empfahl  diese  FGr- 
bitte  for  Lebende  (Matth.  5,  44)  und 
sein  eigenes  hohepriesterliches  Gebet  ist  eine 
FfLrbitte  der  hochsten  Art.  Sodann  bat  der 
Apostel  oftmals  um  die  Ffirbitte  der  Glau- 
bigen  (Eph,  6,  18.  19;  I  Tim.  2,  1). 

Es  entsprach  dann  der  gleichen  Idee  der 
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Zusammengehorigkeit  der  lebenden  und  der 
verstorbenen  Glieder  und  dem  innigen  Ge- 
meinschaftsgeiste ,  der  die  Kirche  von  An- 
fang  an  belebte,  sowie  dem  Glaubensartikel 
vom  ewigen  Leben,  wenn  man  den  ver- 
storbenen Gerechten  ein  furbittendes  Ge- 
bet  zuerkannte  und  folglich  sie  darum  an- 
ging.  In  ibm  spricht  sich  die  Qber  den 
Tod  hinaus  fortdauemde,  fortlebende  ^u- 
tua  caritas^  aus,  wie  sie  Cyprian  Ep.  57  ad 
Com.  so  schon  schildert,  und  die  Christen 
glaubten  von  alien  Heiligen,  was  Augustin 
von  Nebridius  sagt:  nee  sic  arbitror  eum 
inebriari  ex  ea  (sapientia),  ut  obliviscatur 
mei.  Ygl.  Qber  jene  Gemeinschaft  die  Acta 
8.  Ignat.  bei  Ruinart,  Die  Beweise  aus  dem 
christlichen  Alterthum  fQr  den  Glauben  an 
das  ffirbittende  Gebet  und  die  Anrufung 
der  Heiligen  stehen  in  grosser  Zahl  zu  Ge- 
bote  und  mehren   sich  taglich   durch  epi- 

faphische  Funde.    Wir  theilen  sie  in  vier 
lassen. 

A.  Inschriften.  In  zahlreichen  Epi- 
taphien  (und  Graffiti)  empfehlen  sich  die 
Zuriickbleibenden  der  Ftirbitte  der  Yerstor- 
benen,  ofters  mit  Beiffl^ng  der  Begrfln- 
dung :  weil  ich  weiss ,  dass  du  selig  bist, 
Oder  mit  Angabe  des  Zweckes  der  Anru- 
fung: ut  salvi  simus  u.  a.  Wir  verweisen 
fdrs  erste  auf  die  Grabinschrif ten ,  die  de 
Rossi  von  Monumenten  des  Lateranmuseum 
entnommen  und  in  der  Festschrift  Triplice 
omaggio  . . .  offerte  dalle  tre  Romane  Acca- 
demie  (zum  bischoflichen  Jubilaum  Pius'  IX) 
1877,  118—122  veroflFentlicht  hat;  dazu  die 
Epitaphien  Taf.  Vni.  Wir  lesen  da  n.  15: 
IN  0RATI0NI(6w)S  TVIS  ROGES  •  PRO 
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Christo);  n.  19:  ISPIRITVS  TVVS  BENE 
REQVIESCAT  IN  DEO  PETAS  PRO  SO- 
RORE  TVA;  n.  17:  DOMINA  BASILLA 
COMMANDAMVS  •  TIBI  CRESCENTI- 
NVS  •  (m)  ET  MICINA(m)  FILIA(tn)  NO- 
STRAW;  n.  21 :  PETE  PRO  PARENTES 
TVOS  PETE  PRO  CELSINIANV(m)  CON- 
lYGEM.  Vgl.  Marang,  App.  ad  Act  s.  Vict. 
90:  SVT  •  I  PETE  PRO  NOS  VT  SALVI 
SIMVS.  Andere  Inschriften  sind  nicht  im- 
perativisch:  hie  quiescit  ancilla  Dei;  pro 
nunc  unum  eras  subolem  quern  superstitam 
reliquisti  (du  bittest  fQr  deinen  einzigen 
Sprdssling,  den  du  . .  .),  Inscript.  Alban. 
189.  Nicht  nur  werden  die  im  Schoosse 
Gottes  versammelten  Gerechten,  vor  Allem 
die  Martyrer,  von  Lebenden  und  Verstor- 
benen (<?«  Rossi  Bull.  1875,  18  ff.)  ange- 
rufen,  sondem  auch  zu  Patronen  erwahlt 
und  die  Ueberlebenden  suchen  in  deren  Ver- 
ehrung  Starke  zur  Beobachtung  von  Gottes 

Geboten.    Nr.  20:  MANDROSA 

PIDELIS    IN   XPO  •  EIVS  MANDATA 


RESERVANS  MARTYRVM  OBSBQVUS 
DEVOTA  TRANSEGI  FALSI  SECVLI 
VITAM.  Man  suchte  desshalb  fur  die 
Ueberreste  Verstorbener  wo  moglich  mne 
Statte  ,in  loco  sancto\  d.  i.  nahe  bei  den 
Martjrrem  in  deren  Confessio  (tU  xh  Sr^twit 
fiApTuptv  =   ffyiov  ftapxupiov).    Nr.  24:   PA- 
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IPPOLITV(ni).    Nr.  26:  AD  SANCTA(m) 
MARTVRA(m)  (sc.  Agnetem  und  das  hfin- 
fige  positus  ad  sanctos).    Man  begrusste  es 
auch,   wenn  die  Deposition  auf  einen  Mar- 
tyrertag  oder  doch  moglichst  nahe  einem 
solchen  fiel  und  bemerkte  es  in  der  Grab- 
schrift.    Nr.  25 :  D  •  P  •  POSTERA  •  DIE  • 
MARTVRORV(m).    Nr.  28:    ANTE  NA- 
TALE  DOMNI  ASTERI  DEPOSITVS  IS 
PACE.    Aehnlich  bemerkt  eine  Grabschrift 
bei  Le  Blant  Inscr.  de  la  Gaule  11,  p.  596 
es  als  glQckhchen  Zufall,  dass  ein  Chnst  am 
Tage  nach  dem  Feste  des  berOhmten  Mar- 
tyrers  Baudelius  (21.  Mai)  starb:  MARTER 
BAVDELIVS    PER   PASSIONIS    DIE(m) 
DNO  •  DVLCEM  SWM  •  COMMENDAT  • 
ALVMNVM.    Ueber   den  Werth  der  Bd- 
setzung  von  Todten  in  der  Nahe  von  Mar- 
tyrem  hat  sich  Augustin  auf  eine  Anfrage 
des  hi.  Paulinus  von  Nola  in  einem  eigenen 
Tractat  (De  cura  pro  mortuis  gerenda)  aos- 
gesprochen,  App.  ed.  Bened.,  Bassan.  1777, 
Vn  2,  1860  flF.;  Kraus  R.  S.  580.    Ander- 
weitige  Inschriften,  welche  die  obigen  ver- 
voUstandigen,  sind:   ORO  •  SCIO  •  NAM- 
QVE  •  (beatam) :  ich  rufe  dich  an,  denn  idi 
weiss  dich  selig;  Marini  Arv.  266.    VIBAS 
IN  DEO  ET  ROG(a),  Boldeiti  418.    ORA 
PRO  PARENTEBVS  TVIS,  Murat.  1833, 6. 
PETE  •  PRO  •  PARENTES  •  TVOS,  Mas. 
Veron.  264,    13.    TV  PE(te)   PRO  EOS, 
Fahretti  VIII  30.    Aehnliche  Formehi  bd 
Oderico  Syllog.  262;   Buonarr.  Vetri  167. 
Einigemal  kehrt  in  barbarischem  Latein  das 
liturgische  Wort  refrigerare   (refrigerium) 
wieder ;  so  die  Form  ref rigeri  ^  refrigeret 
und    refrigerent:   REFR(»)GERI  •  TIBI  • 
DOMNVS  (=  sanctus)  •  IPOLITVS,  Bono  ' 
409,  und:   REFRIGERI  •  LANNVARIVS  • 
AGATOPVS  (Aganitus)  •  FELICISSDfVS  • 
MARTYRES,  de  Rossi  BuU.  1863,  3.    Gam 
besonders  klar  spricht  dieses  Vertrauen  aus 
einer  in  Agro  Verano  gefundenen  Inscbrifl 
des  4.  Jahrh.,  wo  die  Martyrer  als  Zeugen 
fQr  die  Heiligkeit  des  Lebens  einer  Ver- 
storbenen (Cyriaca)  vor  Gottes  RichterstnU 
angerufen  werden:  cuique  pro   vitae  suae 
testimonium  (o)  sancti  martyres  apud  Deum 
et  Christum  erunt  advocoH,    Ebenso  em- 
pfehlen sich  in  einer  Inschrift  der  Verfasser 
wie  der  Einmeissler  derselben  der  Filrbitte 
der  Martyrer:  MNHCKECes  AS  KAI  HMCON 
EN  TAIC  ATIAIC  TMODN  DPETXAC  KAI 
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TOT  FAYWATOC  KAI  FPAVANTOC,  Marchi 
Architeti  104,  and  die  beriihmte  Inschrift 
von  Autun  fleht:  I[y86oc  tlurm  (jeol  •  MNH- 
CEO  •  nEKTOPIOIO  (8.  oben  S.  524).  Auf 
einem  Goldglas  bei  Garrucci  X  1  steht  neben 
dem  Brostbilde  des  hi.  Petros:  PETRYS 
PItOTEG(aO,  nndauf  einer  sog.  filutampulle 
bei  Muratori  1925  *  machen  der  hi.  Felicitas 
ein  Geiabde:  PETRVS  ET  PANCARA 
BOTV  (votum)  •  POSVENT  •  MARTYRE  • 
FELICITATI.  Gar  nicht  zu  gedenken  der 
nngezalten  Menge  yon  Graffiti  frommer 
Wallfahrer,  die  ihre  Supplicationen  nieder- 
Bchreiben:  zU  piveCov  iytxt;  in  mente(m)  ha- 
bete;  otia  petite  .  .  .  pro  parente  et  fratri- 
bns  eins  ut  vivant  cum  bono;  petite  spi- 
rita  sancta  (=  defiincti  sancti);  ut  Yere- 
cundus  cum  suis  bene  naviget.  Sie  sind 
besonders  zahlreich  in  der  Papstgruft,  z,  B.  : 
SANTE  •  SYSTE  (Sixtus  II)  •  EN  •  MENTE 
HABEAS  IN  •  HORATIONES  (=  in  ora- 
tionibus)  •  AYRELIY(m)  .  . .  YgL  die  Stelle 
bei  Cyprian,:  fratres  nostros  ac  sorores  in 
mente  habeatis  in  orationibus  yestris.  De 
Ro89i  R.  8.  n  17  ff.;  Kraus  R.  S.  150. 

B.  .Zeugnisse  aus  den  Martyrer- 
a  e  t  e  n.  Haufig  und  klar  sprechen  die  Mar- 
tyreracten  die  Anrufung  der  Heiligen  aus. 
So.  heisat  es  in  den  Acten  der  sciilita- 
n  i  8  c  h  e  n  Martyrer,  die  urn  202  litten :  con- 
Bummati  sunt  Christi  martyree  et  intereedunt 
vfo  nobis  ad  dominum  nostrum  I.  0.  (bei 
RuinaH  ed.  Ratisb.  132).  Der  hi.  Theodo- 
tos  ruft  yor  seinem  Tode:  deinceps  enim 
in  coelis  cum  fiducia  pro  yobis  Deum  de- 
precabor,  ib.  384.  In  den  Act.  SS.  Tryph. 
et  Respic  ib.  210:  conyenerunt  yiri  reli- 
giod  et  dedioayerunt  martyrium  illorum  cum 
omni  honore  . . .  commendantea  animas  suas 
Sanctis  beatorum  martyrum  patrocmifs.  In 
den  Act.  s.  Potamiaenae  yerspricht  diese 
Martyrin:  se  namque  post  obitum  salutem 
ipsius  (Basilidis)  a  domino  impetraturam  et 
coUocata  in  se  beneficia  breyi  remuneratu- 
ram  esse.  Besonders  schon  Act.  s.  Ignat. 
c.  7  (iiceo^6jiievov  ^[uv  icopa>(A8v  t6v  {i,axe£piov 
V(£xiov  . .  .).  Ygl.  Act.  s.  Mii  u.  ib.  170, 
241  ff. 

C.  Zeugnisse  der  Yater.  Diese  sind 
sehr  zahlreich  und  reichen  in  die  alteste 
Zeit  zurClck,  mehren  sich  aber  besonders 
yom  4. — 5.  Jahrh.  Wir  ftihren  nur  einige 
an.  Cypr.  Ep.  57  ad  Cornel.:  utrobique 
pro  nobis  semper  orayeris  ...  et  si  quis 
istinc  nostrum  prior  diyinae  dignationis  ce- 
leritate  praecesserit  perseyeret  apud  Deum 
. .  . ;  cfr.  De  habitu  yirg.  c.  24.  Origen,  In 
cant.  lY,  c.  4:  sed  et  onmes  sancti  qui  de 
hac  yita  decesserunt  habentes  adhuc  cari- 
tatem  erga  eos,  qui  in  hoc  mundo  sunt  si 
dicantur  curam  gerere  salutis  eorum  et  iuvare 
€08  precibus  suis  atque  interyentu  suo  apud 
Deum  non  erit  inconyeniens ;  cfr.  Hom.  16 


in  los.;  Hom.  1  in  Ezech.;  De  orat.  c.  11; 
Contr.  Gels.  YIII  34.  BasU.  M.  sagt  in 
seiner  Lobrede  auf  die  40  Martyrer:  hier 
habt  ihr  40  Fiirbitter  .  .  .,  der  Bitten  Unter- 
sttttzer  . .  .,  yor  Gott  die  yielyermogendsten 
Abgesandten  (icpe^peuTaQ ;  und  yon  Basilius 
selbst  sagt  Gregor.  Naz.  (>at.  20:  xotl  vov 
6  pi£v  hrzK^f  h  oipocvoTc  XGCxeT  x^tc  67clp  ^(icov 
icpoa^lpuiv  doj(ac  xal  tou  Xaou  icpo<7eux^{Aevoc. 
Unter  den  griechischen  Yatem  seien  dann 
noch  Ephraem,  Paraen.  ad  poenit.,  nament- 
lich  aber  Encom.  in  ss.  mart,  und  Serm. 
de  laud.  B.  M.,  wo  er  di^  Gottesmutter 
(jLS9iTT]c  jABTot  t6v  ^jsaivrp  ueuut,  Chrysost.  in 
seinen  Homilien  auf  Domna,  Prosdoca  und 
Berenice,  auf  Romanus  u.  A.,  und  Gregor. 
Nyss.  Orat.  in  s.  Theodor.  (Migne  XXIX 
729)  erwahnt.  Unter  den  Lateinem  sind 
femere  Zeugen:  Amlfros,  Ep.  35  (al.  22) 
n.  7  und  De  yiduis.  Hieron.  Ady.  Yigil. 
pass.,  z.  B.:  si  apostoli  et  martyres  adhuc 
in  came  constituti  possunt  orare  pro  cete- 
ris ,, .,  quando  magis  post  coronas,  yicto- 
rias  et  triumphos?  Dann  ist  Augustinus, 
z.  B.  Contr.  Faust.  XX,  c.  21;  Ciy.  Dei 
XXnS  (sancti  sunt  honorandi  etinvocandt); 
In  Ps.  85,  n.  24  (omnes  martyres  interpd' 
lant  pro  nobis,  non  transeunt  interpeUatio- 
nes  ipsorum,  nisi  transient  gemitus  yester), 
ein  gewichtiger  Yertreter  der  Kirchenlehre. 
Ygl.  noch  T^ct  Viiena.  Persec.  Yand.  Y  20 
(deprecamur  orate  pro  nobis)  und  Prud.  Pe- 
rist.  n  146  (audi  benignua  supplicem)  und 
Y  137  ff.  —  Dass  wir  die  Heiligen  auch 
um  zeitliche  Gfiteranrufen  diirfen,  lehrt 
Augustin.  Serm.  275,  n.  3;  Serm.  286,  n. 
4  u.  5  (non  omnibus  .  .  .  donat  Deus  per 
martyres  sanitatem,  sed  omnibus  promittit 
imitatoribus  martyrum  immortalitatem)  und 
Serm.  302,  n.  1 :  quis  ibi  (in  s.  Laurentio) 
orayit  et  non  impetrayit?  quam  multis  in- 
firmis  meritum  eius  (Laurent.)  etiam  tern- 
poraUa  beneficia  praestitit?  Cfr.  Serm. 
317,  n.  1. 

D.  Beweise  aus  der  Liturgie,  be- 
sonders Messliturgie.  Eine  Oration 
in  einer  sehr  alten  Messe  aus  der  Zeit  der 
Yerfolgungen  (bei  Mone  Latein.  Messen  22) 
lautet :  sanctorum  nos  gloriosa  merita  ne  in 
poena(m)  yeniamus  excusent;  defunctorum 
ndelium  animae  quae  beatitudinem  gaudent 
nobis  opitulentur,  quae  consolatione  indi- 
gent, ecclesiae  precibus  adiuyentur;  ygl.  de 
Rossi  R.  S.  n  306;  III  489  und  Bull.  1875, 
21.  Hier  ist  die  Gradation  und  Unterschei- 
dung  in  der  liturgischen  Commemoration 
zwischen  SeUgen,  Lebenden  und  Yerstor- 
benen  und  die  F^bitte  fiir  letztere,  die 
noch  der  Hulfe  bedQrfen,  sehr  bezeichnend. 
In  den  Commemorationen  der  Heiligen  em- 
pfahlen  die  Lebenden  die  Yerstorbenen  den 
Bitten  jener  (Chrysost  Hom.  41  in  I  Cor. 
und  Bull.  1875,  21).    Daher  auf  den  Grab- 
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inschriften  die  h&ufigen  Empfehlungen  Yer- 
Btorbener  an  die  Martyrer,  Yornehmlich  an 
diejenigen,  in  deren  Nahe  sie  begraben 
lagen  (Oommendo,  Basilla,  innocentiam  Ge- 
melli;  Basilla,  commendaiis  tibi  Crescenti- 
nam).  In  der  altesten,  der  sog.  Liturgia 
s.  Ictcohi  XXII,  lautet  ein  Gebetsfonnalar : 
laittt  una  eingedenk  sein  unserer  allerselig- 
sten,  unreraehrten,  glorreichen  und  gebene- 
deiten  Herrin,  der  Gottosmutter  Maria  and 
aller  Heiligen  and  Gerechten,  damit  wir 
AUe  darch  ihre  Gebete  und  Ffirbitten  Barm- 
herzigkeit  erlangen  (^iccoc  tir^w  xod  icpw- 
Pe(atc  adtwv  o{  ic^vrtc  IXsTj&wfiev).  Die  Li- 
targie  Leo's  d.  Gr.  bei  Muraiori  Col.  296 
sa^:  impetret  quaesamus,  Domine,  fidelibas 
tais  aaxiliam  oratio  iusta  sanctorum  .  .  ^ 
und  Cyrill,  Hieros.  Cat.  myst.  5,  9  hat  fol- 
^nde  Stelle  aus  den  Commemorationen  der 
jerusalemitischen  Liturgie :  elxa  pivT^jLoveuofjisv 
xal  Tuiv  ?cpoxexotfiY)piivcov,  icp(otcov  icatptopvcov, 

1CpOf7)t(OV,    dlCOOT^XcDV,    (lApTUpCOV,    ^ICCDC    6  US^C 

xoSlq  edYaic  o^xoiv  xal  icpea^eCaic  icpoc- 
diir^xat  t)ji">^  '^^  8ei|atv.  Dabei  macht  Cyrill 
einen  Unterschied  zwischen  dem  Gebete  an 
die  Heiligen  und  dem  f  u  r  die  Yerstorbenen. 
Ygl.  ib.  Y  8.  Die  Kirche  hat  seit  altester  Zeit 
in  ihren  Formularien  immer  streng  zwischen 
dem  Mittler  der  Gnade  Ton  Natur  und  den 
Mittlem  durch  Gnade  unterschieden :  dort 
fleht  sie:  miserere  nobis;  bier:  intercedite, 
orate  pro  nobis.  Ueber  die  Messliturgie 
vgl.  TromheUi  De  cultu  sanct.  diss.  Y,  c.  16 ; 
Oswald  Eschatol.  146;  Martigny  684. 

6)  Gebetsformularien  im  Allge- 
m  e  i  n  e  n  (Geschichte  des  Gebetes).  Wiewol 
der  Herr  eine  icpoaxuvrjjic  h  icveopiaTi  em- 
pfiehlt  (Joh.  4,  24;  vgl.  Jud.  20)  und  der 
Apostel  in  (Jtevoqfjiol  dA(£XT)Toi  (Rom.  8,  26) 
za  beten  heisst,  so  schliesst  dies  doch  nicht 
das  Beten  in  festen  Formeln  aus.  Hat  uns 
dooh  Christus  selbst  ein  Musterformular  ge- 
geben  und  wir  sehen,  dass  auch  die  Apostel 
formelhafte  Gebete  kannten  (Act.  1,  24; 
4,  24—31;  12,  5).  Ansatze  zu  Gebetsfor- 
meln  enthilt  schon  das  A.  Test.,  so  ffir  die 
Darbringung  der  Primitien  (Deut.  26,  6  ff.) 
und  des  Armenzehntens  (ib.  13—15).  Es 
war  schon  in  der  apostolischen  Zeit  ein  on- 
abwendbares  BedQifniss  fQr  die  gottesdienst- 
lichen  ZusammenktLnf te ,  fttr  die  Feier  der 
Eucharistie  und  der  Sacramento  feste  Ge- 
betsformeln  zu  schaffen ;  Spuren  von  solclfen 
lassen  sich.in  den  paulinischen  Brief  en  er- 
kennen.  Allein  allgemein  gtiltige  Formeln 
waren  sicherlich  in  der  apostolischen  Zeit 
um  so  weniger  vorhanden,  als  noch  haufig 
charismatisches  Gebet  vorkam  und  erst 
beim  Erloschen  dieses  Charisma  stellte  sich 
dringend  das  BedUrfniss  ein,  fQr  die  litur- 
gischen  Acte  auch  eine  feste  Form  zu  be- 
sitzen;  und  wenn  anfanglich  auch  jeder 
Bischof  bei  der  gottesdienstlichen  Feier  nach 


augenblicklicher  Eingebung  betete,  so  ka^ 
ben  gewiss  seiche  Gebete  auch  ohne  schrifi- 
liche  Fixinmg  allm&lig  ftehenden  Chnakter 
angenommen  und  gingen  aof  den  Nachfol- 
ger  fiber  —  sie  warden  rituell.  Ohndlun 
konnte  man  auf  die  Lange  den  Yollzog  so 
heiliger  Handlungen  nicht  dem  freien  £r- 
messen  eines  Jeden  fiberlassen.  Es  hotea 
sich  indess  gleich  in  der  apostolisehen  Zeit 
von  selbst  einige  Formeln  dar;  abgesdien 
vom  ,Yaterun8erS  dem  GebetsformuJar  der 
hdchsten  Art,  einem  wahrhaft  universa- 
len  Gebet,  das  als  ,oratio  pabUca  et  ordi- 
naria^  {Tert.)  sicherlich  die  frQheste  Yerwcn- 
dung  in  der  Liturgie  und  zwar  bei  der  Abeiid- 
mahlsfeier,  anmittelbar  nach  den  Consecra- 
tionsworten  fand,  hot  sick  der  jungenEarche 
in  den  Psalmen  ein  vortreffliches  Erbthdl 
aus  dem  A.  Test,  dar,  die  denn  aach  eine 
Hauptquelle  fQr  die  liturgischen  Gebete  war- 
den; in  den  Psalmen  hatte  die  Kirche  flir 
ihre  Metaphysik  einen  festen  Boden  and 
fOr  alle  ihre  G^fQhle  einen  Ausdruck.  Wie 
sehr  die  Psalmen  das  Grundelement  der 
Gebete  und  Gesange  bildeten,  zeigen  sehr 
klar  die  Loblieder  Maria's  und  Zacharias' 
(Luc.  1,  46  fP.,  68—79;  2,  29—32)  und  der 
Hymnus  angelicus  (Luc.  2,  14),  die  grossen- 
theils  aus  Psalmenstellen  zusammengesetzt 
sind;  ebenso  das  Dankgebet  (Act.  2,  24  ff.) 
und  einzelne  Gesange  der  Apokalypse.  Fur 
altemirenden  Psalmengesanff  ist  Tertidl,  Ad 
uxor.  U,  c.  8  (sonant  inter  duos  psalmi . . .) 
Zeuge.  Ueberdies  gab  die  nachexilische  alt- 
testamentliche  Liturgie  der  christlichen  man- 
che  Anleitung.  Ygl.  die  jQdischen  Gebete 
bei  Bingham  Y  120  ff.  So  dOrfte  von  den 
Psalmen  das  sogen.  grosse  Hallel  (Ps.  113 
bis  118),  das  der  Herr  beim  letzten  Mahle 
gebetet  hatte  (Matth.  26,  30;  Marc.  14,  26: 
opivi^avTsc  iS^Xdov)  liturgische  Yerwendung 
gefunden  haben;  von  einigen  Begrussungs- 
formeln  aus  dem  Hallel  und  namentiich  aus 
Ps.  118  kdnnen  wir  den  G^brauch  genau 
nachweisen.  So  sagt  TertuU,  De  orat  c.  27 : 
diligentiores  in  orando,  in  orationibus  sub- 
iungere  AUduja  solent  et  hoc  genus  psal- 
mos  quorum  clausulis  respondeant  qui  simal 
sunt,  die  Anwesenden  respondiren  mit  ,Clau- 
seln',  d.  i.  mit  Formeln  wie  AUeluja,  Amen 
oder  einer  Doxologie.  Selbst  in  der  haus- 
lichen  Erbauung  waren  Psalmen  fiblich 
{TertuU.  Ad  uxor.  II,  c.  8).  Sodann  haben 
wir  in  den  Stellen  der  Apokalypse  (19,  1. 
3.  4.  6),  wo  der  hinunlische  Gfottesdienst 
beschrieben  und  das  Halleluja  als  Antiphon 
und  Responsorium  erscheint,  wahrsoheinlich 
Anklange  an  die  christUche  Liturgie.  Im 
N.  Test,  findet  sich  das  Halleluja  nor  in 
der  Apokalypse,  wesswegen  es  altere  Litur- 
giker  bis  aof  J^oita  flir  ein  anerklarbares 
Engelswort  hielten;  im  A.  Test,  erst  von 
Ps.  106  ab  and  nur  im  Psalter.    Qregor 


Digitized  by 


Google 


Gebet,  liturgisches,  und  Gebetsformnlarien. 


569 


d.  Gr.  £p.  1.  IX  12  sagt,  dass  der  litur- 
giBche  Ghdbrauch  des  Halleluja  ans  der 
jerosalemitischen  Eirche  stamme,  woran 
nidtt  za  zweifeln  ist.  Denmachst  kam  das 
Hosanna  (Hosianna  fiir  hdechianna  =  htllf 
doeh,  gieb  HOlfe!)  aus  Ps.  118,  25  in  Ge- 
braach.  DieseJubel-undBegrflssungsformel, 
nach  I  Chron.  16,  85.  36  im  jadischen  Quite 
befohlen  und  am  Laubhflttenfeste  fiblich, 
batte  durcb  ibre  AnWendung  beim  Ein- 
zQge  in  Jerusalem  (Mattb.  21,  9.  15;  Marc. 
11,  9  f.;  Job.  12,  18)  geschicbtlicbe  Be- 
deutung  erlangt  und  wurde  bei  der  Abend- 
mahlsfeier  gesprocben  {Const  Apoat,  YII, 
c.  26  u.  Vni,  c.  12:  [ui^h  dda'  ^ocwd  tco 
t]^  AaP^,  eiX(rpQ|iivoc  6  ipx^fACvoc  iv  ^v^fiATi 
xop(ou,  dt&c  x6pioc  6  lictfoevslc  TJpuv  hf  9apx(. 
Fflir  den  ausgedebnten  Gebraucb  des  Ho- 
sanna zeugen  yiele  Nachricbten,  namentlicb 
aus  den  Apokrypben,  z.  B.  Ev.  Nicod,  I  A 
bei  Tisehendorf  Evang.  apocr.  210  und  be- 
sonders  in  der  griecbiscben  Recension  B 
299.  Vgl.  Hegmjp^.  bei  Euseb.  H.  e.  H, 
c.  28.  Hegesipp  in  seinem  Berichte  Uber 
den  Martyi^  des  Jacobus  bietet  die  Elteste 
Spur  dieser  Formel.  Sie  findet  sicb  sodann 
in  der  griecbiscben  Liturgie  des  Chrysosto- 
mus  bei  Ooar  Euebol.  76,  185  und  in  den 
abendlandiscben  Liturgieen.  Ueber  Amen 
s.  diesen  Art.  Das  Ktfrie  deison  (xupts  IX^y)- 
90v),  der  Zuruf  der  Leidenden  an  den  Herm 
im  N.  Test.  (Mattb.  15,  22;  9,  27;  20,  80 
0.  a.),  aber  aucb  scbon  in  Psalmen,  wie 
Ps.  51,  1;  128,  8,  anklingend,  ging  als 
Ruf  der  G^meinde  um  Erlosun^  yon  SQnde 
und  um  Gnade  ebenfalls  frCLbe  m  die  cbrist- 
licbe  Liturgie  fiber,  wie  die  Liturgia  s.  la- 
cobi  bei  Danid  Cod.  liturg.  IV  90,  95  al. 
und  in  den  apostoliscben  Constitutionen. 
Nach  Augustin.  Ep.  178  beteten  Mber  die 
Syrer,  Annenier  und  Gotben  das  Eyrie  in 
ilurer  Spracbe.  Ueber  dessen  Einfdbrung  in 
die  gallicaniscbe  Liturgie  ygl.  Cone,  Vas. 
(492)  c.  8.  Aucb  das  genannte  Mar  an 
At  ha  (=  der  Herr  kommt)  war  als  Epi- 
phonem  bei  der  Liturgie  im  Gebraucb  und 
seheint  ak  eine  Art  Erkennungsformel  und 
Loeungswort  in  der  jungen  Eirche  gegolten 
zn  haben,  wozu  der  Apostel  I  Eor.  16,  22 
den  Anfang  machte.  Doch  muss  dieser  Aus- 
druck  allmalig  aus  dem  Gottesdienste  ver- 
sebwunden  sein;  dass  aber  noch  andere 
aram&ische  Formeln  in  der  alten  Liturgie 
Yorkamen,  sehen  wir  aus  Apocal.  apocr. 
56  (Lips.  1866).  Ausser  den  genannten 
bebr&iscben  Formeln  bat  femer  das  Tris- 
agion  des  Isaias  6,  1  frfiben  Eingang  in 
die  Liturgie  gefunden.  Neben  der  Stelle 
Apok.  4,  8  zeugt  hierfQr  TertuU.  De  spect. 

e.  25 :  quale  est  enim  ...  ex  ore,  quo  Amen 
in  Sanctum  protuleris,  gladiatori  testimo- 
nium reddere?  diic'  aicovoc  (Doxologie)  alii 
omnino  dicere  nisi  Deo  et  Cbristo?    Und 


De  orat  c.  8:  cui  ilia  angelorum  eircum- 
stantia  non  eessant  dicere  Sanctus,  Sanctus, 
Sanctus.  Proinde  iffitur  et  nos  angelorum 
si  meruerimus  candidati,  iam  hinc  eodestem 
Ulam  in  Deum  vocem  et  ofjicmm  fiUurcte 
daritcUis  ediscimus  (als  Candidaten  der  En- 
gel  lemen  wir  bier  jene  bimmliscbe  Anrede 
an  Gott . .  .).  Ebenso  die  Acta  s.  Perpet. 
ed.  Ruinart  142:  introivimus  et  audirimus 
Yocem  unitam :  agiosy  agios  sine  cessatione. 
Wie  einzelne  Psalmyerse  und  aramaische 
Formeln,  so  haben  aus  dem  N.  Test,  die 
Begrfissungsworte :  X^P'^»  ^^P^T^  V^^  als- 
bald  liturgischen  Gebraucb  gefunden  und 
sind  aucb  in  mehrfacher  Modification  in  Pri- 
yatscbreiben  fiblicb  geworden  {Clem,  Rom, 
Ad  Cor.  I,  59;  Tert,  De  virg.  vel.  c.  17,  fin.). 
Aus  jenem  Grusse  ging  die  Eingangsformel 
zum  Gottesdienste :  ,G]^e  und  Friede^  oder 
,der  Friede  Gottes  mit  euch  Allen\  sowie 
der  Schlussruf :  dbcoX&waOe  h  etpiQVTg  {Const, 
Apost.  Vni,  c.  11,  12  u.  14)  hervor.  End- 
lich  gehoren  hierher  die  Doxologieen, 
wie  eSXoTTjTic  ek  xobc  aiwvac  dipii^v  (Rom.  1, 
25;  9,  5;  II  Eor.  11,  81),  die  ebenfalls  an 
alttestieimentlicbe  Doxologieen  sich  anleh- 
nen;  vgl.  Ps.  144,  1;  72,  18  u.  19.  Na- 
mentlich  die  neutestamentliche  Doxologie: 
(p  i\  8^a  eU  Tobc  aJfiivac  difiiQv  (Rom.  11,  86), 
welche  in  mannigfachen  Yariationen  sich  fin- 
det und  nachweisbar  im  2.  Jabrh.  bei  der 
eucharistischen  Feier  als  Epiphonem  yor- 
kommt  (Jren,  Ady.  haer.  I,  c.  5:   ^ot  xal 

a(u>vac  T(ov  atcuvtov).  Noch  dfter  trefPen  wir 
in  den  altesten  Liturgieen  die  aus  Chryso- 
stomus  bekannte  Doxologie:  e&Xo77)To^  6 
Ot&c  i^fMuv  irdcvTOTS,  vuv  xoi  diel  xal  e^c  xo&c 
a^wvac  Twv  a^vcov  da^-fy  {Ooar  Euchol.  graec. 
47  u.  6.).  Die  Form:  <Jol  (cp)  66Ea  tic  Tobc 
aifovac  .  .  .,  welche  sich  mit  yerschiedenen 
Aenderungen  in  den  Const,  Apost,  (z.  B. 
Yn,  c.  25;  Vm  c.  8)  findet,  trefPen  wir 
aucb  bei  Tert,  De  orat.,  fin.:  cui  (domino) 
sit  honor  et  yirtus  in  saecula  saeculorum. 
Clem,  Rom,  Ad  Cor.  I,  c.  20.  Ebenso 
schliessen  fast  alle  neutestamentlichen  Apo- 
krypben mit^solchen  Lobpreisungen,  was 
indirect  fQr  deren  liturgischen  Gebrauch 
spricht.  —  Von  diesen  neutestamentlichen 
Ansatzen  und  Spuren  yon  Formeln  abge- 
seben,  gewinnen  wir  eine  genauere  Eennt- 
niss  yon  den  altesten  Gebeten  erst  aus  den 
apostoliscben  Constitutionen,  dem  altesten 
Codex  liturgicus,  und  damit  stimmen  die 
skizzenhaften  Andeutungen  bei  lustin  im 
Wesentlichen  zusammen.  Wenn  Ignatius 
(69—116)  Ep.  ad  Mapes.  c.  7  yon  p. fa 
icpodtu)^,  (fcia  d^T^atc  m  den  gottesdienst- 
Uchen  Yersammlungen  roricht,  oder  Ad 
Ephes.  c.  5  yon  hohen  Worten  der  icpoa- 
Gu^  Tu)v  iiciffx^cDv,  nnd  es  beklagt,  dass 
die  Haretiker  eSxopwttac  xal  icpooso^c  sidi 
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femhalten,  so  ist  zwar  nicbt  angegeben,  ob 
er  sich  dabei  fester  oder  frei  gesprochener 
Formeln  bediente,  doch  dtLrfte  die  Wahr- 
scheinlichkeit  mehr  filr  Ersteres  sprechen. 
Dagegen  kann  das  vielerorterte  Sar^  56va|itc 
a&T<j>  in  der  bekannten  Stelle  lustin.  Apol. 
I,  c.  66  (,der  Vorsteher  spricht  fiber  die 
Opfergaben  Lob-  und  Dankgebete^  —  ^onr) 
8ova|jLtc  adtcp)  weder  fflr,  noch  gegen  eine 
fixe  Formel  gedeutet  werden;  schwerlich 
ist  zu  fibersetzen:  v^oyiel  er  es  vermag', 
wie  Herzog  K.-G.  I  195  und  Harnack  Der 
christl.  Gemeindegottesdienst  im  apostol.  u. 
altkathol.  Zeitalter  279  thun  und  damit  ge- 
gen feststehende  Gebetsformulare  sich  er- 
klaren.  Die  einzig  richtige  Deutung  ist 
wol:  er  verrichtet  ein  intensives,  anhalten- 
des  Gebet  mit  moglichster  Kraft  des  Geistes 
und  aus  der  Fiille  des  Herzens.  LUft  Li- 
turgik  I  87;  Probst  Liturgie  93  f.  u.  289. 
In  der  zweiten  Halfte  des  2.  Jahrh.  zeigen 
siob  sichere  Spuren  von  stehenden  Gebets- 
formeln,  auch  treffen  wir  bereits  Abhand- 
lungen  fiber  das  Gebet  bei  Origenes,  Ter- 
tulUan  und  Cyprian.  Dass  aber  schon  y  o  r 
Niederschrift  der  apostolischen  Constitutio- 
nen,  also  mindestens  um  den  Anfang  des 
3.  Jahrh.,  ffir  alle  wichtigeren  Yerhaltnisse 
geschriebene  Formulare  in  der  orien- 
talischen  Eirohe  bestanden,  daffir  sprechen 
mancherlei  Grfinde ;  einmal  weist  der  eigen- 
thfimlich  antike  und  gleichmassig  liturgische 
Stil  der  alten  Formehi  aus  yerschiedenen 
Eirchen  auf  einen  einheitlichen  Ort  der 
Entstehung  bin  und  es  spricht  die  Tradition 
daffir,  dass  yon  den  Aposteln  und  deren 
nachsten  Nachfolgem  manche  Gebete  her- 
rfihren.  So  in  der  bekannten  Stelle  bei 
Coelestin.  £p.  ad  Gal. :  obsecrationum  sacer- 
dotalium  sacramenta,  quae  ab  apostolis  tra- 
dita  in  toto  mundo  atque  in  omni  ecclesia 
catholica  uniformiter  celebrantur,  ut  legem 
credendi  lex  statuat  supplicandi,  Auch  hat 
Celsus  nach  Origen,  Contr.  Gels.  c.  6  be- 
reits Ritualbficher  gesehen.  Jedenfalls  aber 
weisen  manche  formelhafte  Gebete  in  den 
Martyreracten  auf  liturgischen  Gebrauch 
hin.  So  in  der  Epist.  eccles.  Smym.  de 
martyrio  Polyc,  in  den  Acta  s.  Irenaei,  s. 
Luciani  et  Marc,  s.  Theodoti,  s.  Afrae,  ss. 
Cyrici  et  lulittae  (Rumart  81,  88,  214, 
380  ff.,  483).  Endlich  setzt  der  grosse  Urn- 
fang  yieler  orientalischen  Gebete,  die  Aehn- 
lichk^it  nach  Inhalt  und  Form  der  Gebete 
in  den  apostolischen  Oonstitutionen  eine 
frfihzeitige  Fixirung  yoraus.  Kurze  Glau- 
bensbekenntnisse  bei  Empfang  der  Taufe, 
Yorbereitungs-  und  Schlussgebete  zur  eu- 
charistischen  Feier,  zur  Spendung  der  Sa- 
cramento, Ertheilung  yon  Weihen,  zu  Seg- 
nungen,  Scrutinien,  zur  Reconciliation  der 
Bfisser  etc.  waren  die  ersten  frei  geschaffe- 
nen  Formeln  und  solche  wurden  rasch  rituell 


und  gingen  yon  einem  Bischof  auf  seinen 
Nachfolger  fiber.  Seit  dem  4.  Jahrh.  ent- 
standen  dann  fortwahrend  neue  Gebetswei- 
sen,  so  dass  sich  zuletzt  die  Eirche  zu  einer 
Einschrankung  genothigt  sah  (Cone.  Cartk, 
397).  Denn  obgleich  die  Liturgie  eine  feste 
Gestalt  angenommen  hatte  und  Gebetsfor- 
mulare ffir  alle  wesentlichen  Yorkommnisse 
geschaffen  waren,  so  brachten  es  dennodi 
die  fortschreitende  Entwicklung  des  Oultee, 
das  Entstehen  neuer  Feste  und  anderwei- 
tige  neue  Bedfirfnisse  mit  sich,  dass  neue 
Gebete  entstanden ;  anderseits  gab  es  keine 
allgemeinen,  die  Gesammtkirche  bindende 
Normen  hinsichtlich  der  Liturgie,  yielmehr 
war  es  jedem  Bischof  unyerwehrt,  aus  sei- 
nem  gotterffillten  Innem  ein  freies  und 
selbstgeschaffenes  Gebet  beim  Gottesdienste 
zu  sprechen,  yorhandene  Gebete  abzuan- 
dem,  zu  yerbessem  oder  zu  erweitem.  Mit 
Genehmigung  seines  Bischofs  war  jenes 
Recht  selbst  den  Priestem  zugestanden,  wie 
noch  Gregor.  Ifaz,  Orat.  20,  Basiliue  d.  Gr. 
als  Presbyter  mehrere  Formeln  yerfassten. 
So  traten  freie,  neue  Formeln  neben  alten 
auf,  bis  die  africanischen  und  galhschen 
Synoden,  um  aller  Willkfir  yorzubeugen, 
erstmals  eine  Regelung  durch  Eanones 
einffihrten.  Das  Cone.  Hippon.  (397),  c.  21 
schrieb  yor,  am  Altare  das  Gebet  nur  an 
den  Yater  zu  rlehten;  das  Carthag.  m, 
c.  23:  quicunque  sibi  preces  aliunde  de- 
scribit,  non  eis  utatur  nisi  prius  eas  cum 
instructioribus  fratribus  contulerit  (er  solle 
yorerst  mit  einsichtsyolleren  Bischofen  sich 
berathen);  das  Cone.  Carth.  Y  (407),  c.  9: 
ut  preces  quae  probatae  fuerint  in  condlio 
siye  praefationes  siye  commendationes  ab 
omnibus  celebrentur;  nee  aliae  omnino  con- 
tra fidem  proferantur,  sed  quaecunque  a 
prudentioribus  coljatae  dicantur.  Qsjuz  ahn- 
lich  die  Synode  yon  Mileoe  (416)  c.  12.  Da- 
nach  und  nach  den  Synoden  yon  Gerunda 
(517)  c.  10,  Tolet.  lY  (633)  und  schon  frfiher 
yon  Vannes  (465),  Agath.  (506)  c.  3,  Brae. 
(561)  c.  1—5  war  zwar  das  G^betsformular 
der  Approbation  der  Synoden  unterworfen; 
aber  diese  Beschlfisse  batten  je  nur  die 
Eirchenproyinz  im  Auge,  nicht  die  Ge- 
sammtkurche;  jeder  Particular-  und  Natio- 
nalkirche,  bez.  jedem  Bischof  blieb  das 
Recht,  theils  die  OoUecten  und  andere  For- 
mulare frei  auszuwahlen,  theils  neue  zu 
schaffen.  Aber  in  Gallien  wurde  der  An- 
fang gemacht,  dass  die  Proyinzialen  sich 
dem  Ritus  der  Metropolitankirche  anpassten 
(Cone  Agath.  (506)  und  Epaon.  (517).  Doch 
strebten  die  Decretalbriefe  der  Papste  Si- 
rictus  ap.  Constant  692  und  Codestin.  Ep. 
ad  GalL  (ap.  Constant  21)  und  noch  mehr 
die  Beschlfisse  der  Synode  yon  Braga  can. 
1 — 5  bereits  stark  nach  einer  einheitlichen 
und  mit  dem  Ordo  Rom.  fibereinstinunen- 
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den  Gebetsweise.  S.  GuSranger  Institutions 
Utorgiques,  deutsch  Regensb.  1854,  144  ff. 

Die  Yerfasser  der  kirchliclien  Gebete 
zu  finden  ist  unrndglicb.  Dass  Biscbofe 
die  Hauptorheber  waren,  brachte  schon  die 
alteste  Verfassong  mit  sich,  wonach  sie 
allein  die  Liturgie  yerrichteten.  Aus  der 
griechischen  Kirche  werden  besonders  Atha- 
nasius  (yerfasste  eine  Anaphora),  BasUius 
nnd  Chrysoatomus ,  welche  yorhandene  Li- 
tnrgieen  reyidirten,  und  Gregor  von  Naziam 
als  Yerfasser  genannt;  in  der  lateinischen 
Kirche  AmbromiSj  die  Papste  Coelestin  I, 
Leo  I,  Crtlasius  1  und  Gregor  d.  Gr,  — 
Die  Zah.1  der  liturgischen  Gebete  war  nie 
dorch  Gesetze  geregelt ;  theils  Gewohnheit, 
theils  Particularbestimmungen  ordneten  sie. 
Dass  aber  jeder  Cultact  mit  Gebet  begann 
nnd  schloss,  lag  im  Wesen  des  Cultes.  Seit 
dem  4.  Jahrh.  trat  in  der  orientalischen  Kirche 
wie  an  Umfang  so  an  Zahl  der  Gebete  eine 
Ueberladung  ein.  —  Eine  besondere  litur- 
gische  Unterscheidung  des  Gebetes  ist  die 
in  lautes  (e^x^  5ta  icpoa^wvr^woDc)  und  in 
stilles  Gebet  (ed/^  Stdt  (jtcoir^c,  eo^?)  xaxd 
diivoiav,  secreta),  daher  rfihrend,  dass  in  der 
Messliturgie  zur  Zeit  der  Arcandisciplin  ein- 
zehie  Gebete,  wie  das  Symbolum,  Gebet  des 
Herm,  wegen  der  anwesenden  Katechume- 
nen  still  gesprochen  wurden;  desshalb  auch 
oratio  arcana  genannt.  Daher  die  Sitte,  in 
den  priesterlichen  Tagzeiten  Symbolum  und 
Yaterunser  still  zu  beten,  weil  ehemals  in 
manchen  Kirchen  auch  Katechumenen  Zu- 
tntt  zu  denselben  hatten.  Das  Cone,  Laodic. 
c.  19  fOhrt  drei  Gebete  der  Glaubigen  (wt- 
9xoi)  an,  yon  welchen  das  erste  5tot  atcoir^c 
zu  yerrichten  sei,  die  zwei  folgenden  Si^ 
icpo<7(pcDvi^ecoc,  d.  i.  durch  lauten  Zuruf  Sei- 
tens  des  Diakons.  Unter  jenem  StiUgebet 
ist  wol  mit  Bingham  jenes  Gebet  zu  yer- 
Btehen,  welches  das  Yolk  yor  den  grossen 
Sjnapten,  der  Prosphonese,  als  Yorberei- 
tungsact  in  stiller  Sammlung  yerrichtete. 
In  diesem  inbrtlnstigen  Stillg^et  kam  eine 
Art  Gewissenserforschung,  ein  Sfindenbe- 
kenntniss  und  eine  Abbitte  yor,  und  jetzt 
erst  wagte  die  Gemeinde  das  grosse  Kyrie 
laut  anzustimmen.  Chrysostomus  Hom.  57 
de  non  eyulgand.  peccat.  scheint  dieses  Ge- 
bet 8tA  (JttDir^c  im  Auge  zu  haben,  wenn 
er  das  Benehmen  des  Yolkes  bei  dem  all- 
gemeinen  SOndenbekenntniss  tadelte  (Bing- 
ham YI  231).  Dem  Stillgebete  folgt  das 
allgemeine  Gebet  (s.  u.). 

7)   Einzelne    Gebetsformularien. 

a)  Das  allgemeine  Gebet.  Dieses 
reicht  in  die  Urkirche  hinauf  und  ist  aus 
der  Forderung  des  Apostels  I  Tim.  2,  1—3: 
Gebete,  Bitten,  Fiirbitten  .  .  .  darzubringen 
fOr  alle  Menschen,  f&r  Konige  und  alle 
Machthaber,  damit  wir  ein  stilles  und  ruhi- 
ges  Leben  fOhren.    Denn  dies  ist  wohlge- 


^Uig  yor  Gott,  damit  alle  gerettet  werden. 
[Die  alteste  detaillirte  Ausfiihrung  dieses 
allgemeinen  Gebets  haben  wir  jetzt  in  den 
seit  Kurzem  durch  den  Fund  des  Erzbischofs 
Bryennius  erst  bekannten  Kapiteln  des 
I.  Briefes  des  Clemens  Romanus  Ad  Corinth, 
(c.  58  ff.)  zu  sehen.  K.]  Dieses  allgemeine 
Gebet,  auch  grosse  Synapten  und  <Juvaircal 
Tu)V  a^Ti^ecDV  genannt  (Goar  Euchol.  graec. 
38),  entspricht  der  Idee  der  Kirche  als  uni- 
yerseller  Anstalt,  die  fiir  alle  Menschen 
das  Heil  yermitteln  will,  wesswegen  man 
ihm  in  der  alten  Kirche  eine  besondere 
Kraft  zuschrieb.  Ignat  Ad  Ephes.  c.  5; 
Chrysost,  De  obscur.  prophet,  serm.  II  (betet 
mit  Anstrengung  das  [allgemeine]  Gebet, 
wol  wissend,  welche  Kraft  in  dem  einmtt- 
thigen  Zusammensein  liegt)  und  Tert  Apol. 
39  sagt:  haec  yis  (des  aUgemeinen  Gebetes) 
Deo  grata  est.  Wir  konnei^  dieses  Gebet 
bis  in  die  apostolische  Zeit  zurQck  yerfol- 
gen,  und  nach  dem  Beispiele  yon  Act.  2,  42 
ist  es  in  der  Kirche  nie  erloschen.  Eigent- 
lich  bestand  es  in  der  alten  Kirche  aus 
einem  Complex  yon  Rogationen  (daher  M^- 
<yeic.  Const  Apost.  YIII,  c.  6;  Chrys.  Hom. 
2  in  n  Cor.,  aber  auch  die  Birpii  x.  L 
Const.  Apost.  n,  c.  39  geheissen)  fiir  die 
yerschiedenen  Abstufungen  der  Gemeinde- 
gheder  und  aus  Commemorationen  ffir  Le- 
bende  und  Yerstorbene.  Die  Oratio  com- 
munis oder  icpo99(i>vT29tc  6iclp  tu>v  tcijtcov 
fand  stets  wahrend  der  eucharistischen  Feier 
nach  der  Predigt  und  in  manchen  Kirchen 
yor,  in  anderen  nach  der  Oblation  statt. 
F^  die  Stellung  in  der  Liturgie  sprechen 
lustin.  Apol.  II,  c.  67:  inivza  (d.  i.  nach 
der  Homilie)  dbyi^Tdfpbeda  icdivxe?  xotv^  xal 
ed^^c  ic^jAicopicy,  und  ib.  c.  65:  xotvdtc  e&- 
^Q^C  ico(T)(70fievot  iizip  xe  ^auTuiv  xal  xou  ^u)- 
TUjdevTOC  xal  ^cov  icc£vt(i>v  edx^vcoc;  die 
Const.  Apost.  YIII,  c.  5:  icXripcoaavTOC  aSxoo 
(licK7x6icou)  t6v  t^c  8i8aaxaXtac  X^ov  dyvTxwh 
TCDV  dicdcvtcDv  $1^X0 vo(  xTjporceTci)  .  .  .  Ebenso 
sagt  das  Cone,  Laod.  c.  19,  dass  auf  die 
Homilie  drei  Gebete  der  Glaubigen  folgen, 
und  Chrysost.  Hom.  3  de  incompr.  (H*Tot  djv 
icapaCveatv  eidccoc  ^  eS^  •  •  •);  vgl«  Hom.  2 
in  II  Thess.  und  Hom.  49  in  Matth.  und 
fOr  das  Abendland  Augustin.  Serm.  219: 
ecce  fit  post  sermonem  missa  catechumeno- 
rum,  manebunt  fideles,  yenietur  ad  locum 
orationis.  Es  ist  aber  wol  zu  beachten, 
dass  bei  manchen  SchriftsteUem  unter  der 
e^Xi  oder  oratio  ein  allgemeines  Gebet  im 
weitem  Sinne  zu  yerstehen  ist,  n&mlich 
mit  Einschluss  yon  drei  Gebeten  Uber  die 
Katechumenen,  Energumenen  und  BOsser, 
welche  Gebete  noch  zur  missa  fidelis  z&hl- 
ten,  wahrend  das  eigentlich  allgemeine  Ge- 
bet innerhalb  der  missa  fidelis  seinen  Platz 
hatte  und  nur  den  Glaubigen  gait  (icpo9- 
fd^vT^atc  6icip  Twv  ict(7TQ>v).    Es  bestiuid  in 
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dieser  Hinsicht  in  der  alien  griechisch-orien- 
talischen  Eirche  eine  yon  der  lateinischen 
Kirche  abweichende  Praxis.  Nach  den  apo- 
stolischen  Constitutionen  und  anderen  grie- 
chischen  Quellen  mussten  sich  nach  der 
Homilie  die  Nichtchristen  (^ictaxoi)  und  die 
Katechumenen  ersten  Grades  (die  dxpowpLCvot) 
entfemen  auf  den  Ruf  des  Diakons :  pii^  tic 
Twv  dxpo<D}iiva>v,  (iiq  tic  twv  diitCrccov;  nach 
einer  weitem  Aufforderung  an  das  Yolk, 
fQr  die  Katechumenen  zu  beten,  spricht  der 
Diakon  ein  ergreifendes ,  herzliches  Gebet 
f^  die  Wiedergeburt  der  Katechumenen 
(Const.  Apost,  VIII,  c  6;  Chrysost.  Horn.  2 
in  n  Cor.),  das  Volk  und  vor  ihm  ein 
Knabenchor  (icaifiidf)  ruft  auf  die  einzelnen 
Bitten:  xupte  ^ct)(7ov;  am  Ende  spricht  der 
fiischof  eine  kflrzere  Oration  (£ic(xAi|atc)  und 
ertheiit  den  Segen,  worauf  die  Katechume- 
nen entlassen  werden.  In  gleicher  Weise 
kommen  alsdann  die  Energumenen  und 
die  Pdnitenten  an  die  Reihe.  Erst  nach 
deren  Entfemung  beginnt  die  Glaubigen- 
messe  und  damit  das  allgemeine  Gebet  im 
eigentlichen  Sinne.  Nachdem  der  Diakon 
sein  pi^  '^^  '^^^  P"^  duvapi^voDv  icpocXdlxco 
(Niemand  yon  denen,  welchen  es  nicht  ge- 
stattet  ist,  entfeme  sich)  gerufen,  fordert 
er  zur  Kniebeugung  auf  (xXCvcojuv  ^(^vo,  fle- 
ctamus  genua)  und  recitirt  hierauf  yon  dem 
Ambon  herab  die  einzehien  Bitten  der  Pros- 
phonese;  bei  jeder  Bitte  antwortete  die 
Gemeinde :  kyrie  eleison,  so  dass  das  ganze 
Gebet  litaneienartig  yorgetragen  wurde.  Und 
am  Schlusse  sprach  der  Bischof,  die  Bitten 
Aller  zusammenfassend,  eine  Epiklese.  Weil 
die  yerschiedenen  Ffirbitten  Empfehlungen 
einzehier  St&nde  und  Anliegen  an  Gott  wa- 
ren,  nannte  man  das  allgemeine  Gebet  auch 
icapadiatic,  commendationes  (Cone, Milev, 
c.^  12  und  Basil.  M,  Ep.  241),  einmal  xt)- 
pornwtTa  bixkrifjwmixd,  d.  L  (yom  Diakon) 
yerkilndete  Kirchengebete,  preces  indictae. 
Fragen  wir  nach  dem  Inhalte  oder  fiir 
wen  und  fUr  was  in  diesen  Rogationen  ge- 
betet  wurde,  so  hatte  Paulus  1.  c.  die 
Grundlinien  gezeichnet:  67cip  ic(£vtcdv  dv- 
dpcoiccov,  6iclp  pofftXicov  xal  icdfvtcDv  xutv  h 
6iapo5^  Xvtaiv.  Dieses  Gebetsobject  wurde 
allmalig  in  seine  Theile  zerlegt  und  in  man- 
chen  Liturgieen  zu  langen  Rogationen  aus- 
gesponnen.  Im  Allgemeinen  aber  wurde 
gelnetet  fQr  den  Frieden  der  Welt  (Paulus 
hatte  dies  als  Zweckbestimmung  gesetzt: 
damit  wir  ein  stilles  und  friedliches  Leben 
fQhren,  I  Tim.  2,  3),  fUr  die  Frfichte  der 
Erde,  fQr  die  kirchlichen  Ordnungen  — 
Bischofe,  Priester,  Diakonen,  Lectoren, 
Singer  — ,  fQr  die  Regenten,  Jungfrauen, 
Wi^en  und  Waisen,  Reisenden,  Gefange- 
nen,  auch  fQr  die  Unglaubigen  (der  Apostel 
sagte:  damit  Alle  gerettet  werden;  und 
Augtisiin.  Ep.  107  ad  Vital,  musste  das  Qe- 


bet  fQr  die  Ungl&ubigen ,  das  Yitalis  ao- 
gegriffen  hatte,  in  Schutz  nehmen),  znletit 
fur  die  anwesende  Gemeinde.  Tert.  Apol. 
89:  oramus  etiam  pro  imperatoribus,  pro 
ministris  eorum  et  potestatibus,  pro  statu 
saeculi,  pro  rerum  quiete,  pro  mora  finia 
(Hinauschiebung  des  Endes);  etwas  erwei- 
tert  ist  dieses  Gebet  bei  Cyrill.  Hieros.  Cat. 
myst.  V,  c.  8 :  obsecramus  Deum  pro  com- 
muni  ecclesiarum  pace,  pro  recta  mundi 
compositione,  pro  imperatoribus,  militibus 
et  sociis,  pro  infirmis  et  iis  qui  afflictioni* 
bus  premuntur,  et  pro  omnibus  uniyersim, 
qui  opibus  indigent  precamur  nos  omnes  et 
hanc  yictimam  ofPerimus.  Wahrend  Chr^ 
sostomus  Hom.  78  in  loh.  nur  ,die  Nidit- 

fetauften,  die  Kranken,  die  FrQchte  der 
!rde,  Land  und  Meer^  in  seinem  allgemei- 
nen Gebete  erwahnt,  bietet  er  eine  aoa- 
fQhrlichere  Formel  aus  der  antiochenischen 
Liiturgie  De  obscur.  prophet  serm.  U.  Ein 
langes,  litaneienartiges  allgemeincM  Gebet 
steht  bereits  in  den  Const.  Aposi.  VII,  e.  9. 
In  der  lateinischen  Kirche  erinnem  zwei 
Angaben  Qber  den  Inhalt  unseres  Gebetes, 
die  eine  in  der  Decretale  Codestins  Ep.  21 
(Coustant)  und  die  andere  bei  AugusL  Ep. 
207  ad  Vital,  an  die  jetzt  noch  Qblich^i 
Oratorien  in  der  Praesanctificaten-Messe  des 
Charfreitags.  Nach  ersterm  beten  die  ,8an- 
ctarum  plebium  praesules  apud  diyinam  de- 
mentiam  humani  generis  causam  agentes  . . . 
tota  secum  ecclesia  congemiscenter  . .  .  fOr 
die  infideles,  ludaei,  haeretici,  schismatici, 
lapsi  et  catechumeni.  Grossere  Formulare 
s.  bei  Bingham  VI  286 ;  Daniel  Cod.  liturg. 
IV  56,  102  (liturg.  s.  lacobi);  die  ambro- 
sianische  Liturgie  bei  Sdvaggio  Ant  christ 
II,  I,  c.  1. 

Aus  den  Synapten  gingen  im  Abendlande 
die  Litaniae  heryor,  wahrend  innerhalb  der 
Messliturgie  dieselben  sich  yerkQrzten  and 
theils  in  dem  noch  erhaltenen  allgemdnen 
Gebet  ,fQr  alle  Anliegen  der  Christenheit', 
das  auf  die  Predigt  fol^,  theils  in  den 
Diptychen  und  in  dem  stiUen  Memento  des 
celebrirenden  Priesters  eine  Stelle  fajMl; 
nur  in  den  Oratorien  des  Charfreitags  er- 
hielten  sich  die  alteren  Formulare. 

b)  Gebet  fQr  den  FQrsten.  Im  Vor- 
ausgehenden  ist  dieses  Gebetes  bereits  ge- 
dacht  und  gezeigt,  dass  dasselbe  auf  eine 
directe  Mahnung  des  Apostels  Paulus  zorQek- 
geht  und  eine  Stelle  in  der  Liturgie  hatte. 
Hier  haben  wir  dies  noch  naher  zu  begrOnden. 
Schon  die  Juden  beteten  fQr  die  heidnischen 
LandesfQrsten  (Bar.  "1,  10;  I  Esdr.  6,  10; 
ygl.  los.  Flav.  De  beU.  lud.  U,  o.  11),  und 
chrysost.  und  Oecutnen.  in  I  Tim.  2,  1  er- 
kl&ren  ausdrQcklich,  dass  auch  die  Christen 
yon  jeher  fQr  die  FQrsten,  selbst  wenn  sie 
Heiden  waren,  beteten.  Von  den  apotto- 
lischen   Vatem  an  geben  die  Apologeten 
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nnd  die  tlbrigen  Eircheny&ter  durch  alle 
Jahrhanderte  Nachricht  yon  diesem  Gebete. 
[Wiedemm  ist  der  oben  erwahnte,  uns  jetzt 
bekannte  SchluBS  des  I.  Clemens-Briefes  die 
alteste  Urkunde  des  christlichen  Gebetes 
fOr  die  weltliche  Obrigkeit  und  die  glan- 
zendste  Rechtfertigung  der  alten  Christen 
gegen  den  Yorwurf  einer  illoyalen  Gesin- 
nung.  E.]  Wie  der  Apostel,  so  ermabnt 
dann  weiter  Polycarp.  Ep.  ad  Philipp.: 
betet  fUr  die  Eonige,  fiir  die  Macbthaber 
and  Fib^sten.  Nach  Imtm,  Apol.  II  beteten 
im  Eampfe  die  Christen  ftir  Marc  Aurel, 
nnd  ebenso  sagt  Athenagoras  in  seiner  Le- 
gat  pro  Christianis,  an  die  Eaiser  Marc 
Anrel  nnd  Commodus  gerichtet :  wir  beten 
fBr  each,  wir  bitten  Gott,  daas  der  Sohn 
dem  Yater  im  Reiche  folge  . .  .  Besonders 
gem  machen  die  Apologeten  auf  das  Fur- 
stengebet  Seitens  der  Christen  aufmerksam, 
nm  zu  beweisen,  dass  die  Christen  treue 
Unterthanen  and  ein  Segen  Mr  den  heid- 
nischen  Staat  seien.  Theophil.  Ad  Autolyc. 
1,  1  und  besonders  TertulL  Apol.  30  u.  31. 
Letzterer  schreibt  an  Scapula  c.  11:  itaque 
sacrificamus  pro  imperatoris  salute,  sed  Deo 
nostro  et  ipsius,  sed  quomodo  praecepit 
Deas,  pura  prece.  Ygl.  Amob.  Adv.  gent. 
1,  4.  Die  Cfhristen  waren  sich  hierbei  auch 
des  idealen  Zweckes  bewusst,  dass  der  Friede 
der  Eircbe  gewahrt  und  die  Wahrheit  er- 
kannt  werde.  Wir  beten  fiir  die  heidni- 
sehen  Eonige,  sagt  Theodoret,  dass  sie  yon 
ihrer  Gottlosigkeit  ablassen  und  die  wahre 
Eeligion  erkennen.  Augmtin  behauptet  so- 
gar,  jenes  Gebet  sei  die  Ursache,  dass  die 
Sonne  der  Wahrheit  in  die  Palaste  der 
heidnischen  Eaiser  gedrungen.  Wenn  es 
nan  durchweg  Lehre  und  Praxis  der  alten 
Eirche  war,  Mr  die  heidnischen  Eaiser 
za  beten,  so  musste  dies  noch  mehr  der 
Fall  sein,  seit  sich  Eaiser  Constantin  dem 
Christenthume  zugewendet  hatte.  Legten 
sich  doch  die  christlichen  Eaiser  den  Titel 
Caesar  a  Deo  coronatus  bei,  und  beteten 
die  Griechen  an  dem  kaiserlichen  Geburts- 
feste  far  den  6e6asircoc  (Ducange  Cod.  bibl. 
reg.  n.  2023).  Die  Eirchenlehrer  batten  jetzt 
einen  gewichtigen  Grund  mehr,  zu  jenem 
Gebete  aufzufordem  {Ghrysost,  Hom.  23  in 
Rom.;  Optat.  Milev.  Contr.  Donat.  III). 
Leo  I  Ep.  25  ad  Theodos.  fiihrt  als  Beweis, 
dass  die  ronusche  Earche  immer  an  dem 
Inbalte  der  Schrift  und  Tradition  festge- 
halten  habe,  auch  an,  dass  dieselbe  fur  den 
Eaiser  bete;  und  Bonifatiua  I  schreibt  an 
Honorius:  siehe,  wilhrend  des  hi.  Opfers 
(inter  ipsa  mysteria)  beten  wir  fiir  das  Wohl 
deines  Reiches  (Durand,  De  ant.  eccl.  rit. 
n  23).  Constantin  d.  Gr.  selbst  be- 
kennt,  wie  grossen  Worth  er  auf  dieses 
Kirchengebet  lege  (Euseb.  Yit.  Const.  lY, 
c  26)  und  schrieb  ein  eigenes  Gebet  Yor, 


das  das  Heer  fOr  den  Eaiser  yerrichten 
musste  (ib.  c.  20).  Es  wurde  daher  bei  der 
Allgemeinheit,  die  jene  Ftirbitte  in  der  Li- 
turgie  behauptete,  als  ein  grosser  Yerstoss 
gegen  Schrift  und  Tradition  angesehen,  als 
die  Donatisten  das  Furstengebet  im  Gottes- 
dienste  unterliessen  (Optat.  Milev.  1.  c). 
Nicht  minder  treffen  wir  die  genannte  Fflr- 
bitte  in  den  yerschiedenen  Liturgieen :  nach 
den  Const.  Apost.  II,  c.  57  wurde  yiermal 
wahrend  der  eucharistischen  Feier  des  Fflr- 
sten  gedacht,  im  allgemeinen  Gebet,  nach 
der  Consecration,  yor  der  Communion  und 
im  Schlussdankgebet,  yon  welchen  yier  Ge- 
beten  das  zweite  fast  wortlich  mit  I  Tim. 
2,  1  fibereinstimmt;  vgl.  YIII,  c.  12,  13, 
15.  Dieses  Gebet  begegnet  uns  femer  in 
den  mystagogischen  E^atechesen  CyriUs  (Y  8), 
in  den  Liturgieen  des  Basihus  d.  Gr.  und  des 
Chrysostomus  und  in  den  abendl^dischen 
Sacramentarien.  Endlich  scharften  auch  Con- 
cilien  dessen  Yerrichtung  ein,  wie  Cone-, 
Tolet.  XIY,  c.  8  u.  a.  —  Seine  Hauptstellung 
hatte  unser  Gebet  in  der  Messfeier  immer 
im  allgemeinen  Gebet;  in  einigen  Eir- 
chen  wurde  auch  im  Eanon  und  zwar 
nach  der  Consecration  ffir  den  FQrsten 
gebetet,  so  nach  den  Apost.  Constit.,  oder 
yor  der  Consecration  nach  Pseudo-Ambros. 
De  sacrament.  HI,  c.  1.  YgL  Hilar.  Ad 
Constant,  imp.  1  und  Cone.  Agath.  (506). 
Letzteres  wurde,  seitdem  das  allgemeine 
Gebet  yerkfirzt  worden  war,  in  den  abend- 
landischen  Sacramentarien  immer  mehr  der 
Fall.  Das  Gebet  f&r  den  Landesherm  kam 
in  der  Oration  Te  igitur  des  E^anons  and 
zwar  unmittelbar  nach  dem  Gebete  fCLr  die 
Eirche.  So  das  leoninische  und  gregoria- 
nische  Sacramentar.  Nachdem  die  Eaiser 
christlich  geworden  waren,  wurden  ihre  Na- 
men  in  die  Diptychen  eingetragen,  wie 
wir  aus  dem  Briefe  FeUx  III  An  die  orien- 
talischen  Eirchen  (yom  Jahr  484)  ersehen 
(Sirmond.  Cone,  collect.  IX  539).  Auch  Ge- 
lasius  Ep.  ad  episc.  Dardan.  erw&hnt  dessen. 
Einige  Zeit  hindurch  wurden  auch  die  Na- 
men  der  yerstorbenen  Eaiser  aus  den  Dy- 
ptychen  yerlesen  (Euseb.  Yit.  Const.  lY,  c. 
60),  was  jeHoch  bald  aufhorte,  wie  man 
auch  die  Namen  irrglaubiger  Regenten  und 
solcher,  die  einem  Concil  feindlich  gegen- 
Uberstanden,  aus  den  Tafeln  strich  ^mgr, 
H.  e.  in,  c.  34).  Als  sich  der  Gebrauch 
der  Diptychen  yerloren  hatte,  behielt  das 
Fiirstengebet  ziemlich  allgemein.seine  Stelle 
im  Beginne  des  Eanon.  Ygl.  Binterim  lY, 
2.  Anh.  1—158. 

c)  Das  Gebet  des  Herrn.  Hierfiber 
ist  schon  oben  gehandelt,  und  tragen  wir 
nur  noch,  namentlich  neueren  Behauptun- 
gen  gegenQber,  welche  die  Cratio  dominica 
nicht  yor  Ende  des  3.  Jahrh.  in  die  Litur- 
gie  eingefiihrt  sein  lassen  (Ebrard  in  Her- 
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zogs  Realencykl.  IV  692),  eine  Stelle  aus 
Cypr,  Ep.  64  nach:  quomodo  putat  (episco- 
pus  lapsus)  manum  suam  transferri  posse 
ad  Dei  sacrificium  el  precem  Domini,  quae 
captiva  fuerit  sacrilegio  et  crimini,  was  doch 
unzweifelhaft  auf  den  Gebrauch  des  Yater- 
unsers  bei  der  Eucharistie  hinweist.  Daffir 
spricht  auch  die  Benennung  ,publica  et 
communis  oratio\  welche  Cyprian  dem  Ya- 
terunser  giebt.  Schwer  zu  entscheiden  da- 
gegen  bleibt,  ob  lustin  Apol.  I,  c.  66  mit 
dem  ,von  (Jesus)  herstammenden  Ge- 
betswort'  (5t'  ed^rrjc  X6700  too  irap'  adxoo) 
die  Oratio  dominica  oder  die  Einsegnungs- 
worte  meint. 

d)  Der  sog.  englische  Gruss  findet 
sich  zwar  schon  in  der  Liturgia  s.  lacobi, 
also  im  liturgischen  Gebrauche,  aber  offen- 
bar  erst  nach  dem  Cone,  Ephes,  (431)  nach- 
getragen,  doch  ohne  die  Stelle  aus  Luc. 
1,  42.  Ygl.  DanUl  Cod.  liturg.  lY  119  und 
Ordo  Qregor,  Domin.  lY  ad  y.  In  dieser 
Gestalt  kennt  auch  Joh,  Damasc,  0pp.  ed. 
Le  Quien  II  836  den  englischen  Gruss. 

e)  Gebet  fflrKranke.  Ffir  die  Kran- 
ken  wurden  theils  eigene  Messformulare 
(missa  pro  infirmis)  yerfasst,  theils  ftir  sie 
wahrend  des  Messopfers  im  Besondem  ge- 
betet  und  wenn  der  Eranke  genas,  ein 
Dankgebet  gesprochen.  Ein  solches  im  gre- 
gorianischen  Sacramentar  bei  Marikne  De 
antiq.  eccl.  rit.  I,  c.  7,  art.  4;  ausserdem 
hat  das  Sacramentarium  Gregorianum  bei 
Muratori  6  orationes  ad  visitandum  infir- 
mum.  In  den  Apost.  Constit.  YIII,  c.  9 
lautet  das  Erankengebet :  ylBsmt  uns  beten 
ffir  unsere  Brflder,  die  schwer  krank  liegen, 
dass  sie  der  Herr  von  aller  Erankheit  und 
Schwache  befreie  und  sie  gesund  in  seine 
heilige  Yersammlung  zurilckfilhren  moge.^ 

f)  Gebet  fiir  Entschlafene  (irpoa- 
9(iSv7)aic  oir^p  TCDV  xcxofjLT)fjLlvu>v,  bnkp  xcov  dva- 
icau9a)jL£vu>v  iv  Xpurcp  d&X^uiv)  in  den  Const. 
Apost.  YIII,  c.  41.  Dieses  Gebet  bildet 
auch  einen  Bestandtheil  der  Liturgie  des 
Chrysostomus.  Andere  griechische  Todten- 
gebete  bei  Goar  Euchol.  436  ff.  Das  uralte 
Gebetsformular  im  gregorianischen  Ordo  be- 
ginnt:  absolve  quaesumus,  Domine,  animas 
fidelium  defunctorum,  woven  der  ganze  Ri- 
tus  den  Namen  Absolutio  erhielt.  Sonder- 
gebete  fttr  einen  verstorbenen  Monch,  Prie- 
ster,  einen  Bischof,  ein  verstorbenes  Kind 
bei  Goar  449,  465,  466,  478,  und  fttr  solche, 
welche  Todte  beklagen,  ib.  437. 

g)  Morgen-  undAbendgebete(icpo(7- 
eojp)  £o)ftiv^  xal  ioiceptvi^,  oratio  matutina  et 
vespertina)  erwahnten  schon  die  Constit, 
Apost.  YII,  c.  47  u.  48.  Ihrer  gedenken 
auch  mit  empfehlenden  Worten  Athanasius 
De  virgin,  und  Basil.  M.  De  spirit,  sancto. 

h)  Ofiicielle  liturgische  Gebete  vor  und 
nach  der  Predigt  scheint  das  Alterthum 


nicht  gekannt  zu  haben;  denn  alle  jene 
Formeln,  mit  denen  besonden  Chrysosto- 
mus, Ambrosius  und  Augustinus  vor  Beginn 
der  Predigt  den  Beistand  dee  hL  Geistes 
anriefen,  sind  selbstgeschaffene  private  Ge- 
bete gewesen.    Ygl.  d.  A.  Predigt. 

i)  Ueber  Litanie,  Doxologie  und 
Symbole,  die  in  gewissem  Sinne  ebenfalls 
zu  den  Gebetsformeln  gehdren,  siebe  diese 
Artikel. 

Andere  Casualgebete,  z.  B.  oratio  in 
putei  defossione,  in  vinea  plantanda,  oratio 
cum  puer  sacras  litteras  primo  edocendus 
proficiscitur,  oratio  in  fundamento  domiu 
ponendo,  oratio  cum  solvuntur  coronae  na- 
ptiarum  octavo  die  u.  a.  s.  bei  Goar  I.  c 
Sie  gehoren  wol  sammtlich  dem  Mittel- 
alter  an.  krieo. 

[Litteratur:  Geier  De  precibus  pro  de- 
functis,  Lips.  1688.  Goeding  A.  De  ritu  vet 
precandi  anatolico ,  Ups.  1693.  Guyet  De 
I'anc.  coutume  de  prier  debout.  Act.  Emd. 
1701 ,  131  sq.  HUdebrand  De  invocat.  et 
precib.,  Helmst.  s.  a.  Ders.  De  precib.  vett. 
Christ.,  Helmst.  1656,  rec.  1702,  1740.  Ders. 
Rituale  orantium,  ib.  1656,  rec.  1694,  1713, 
1740.  Ders.  Offertorium  pro  defunctis,  Le. 
de  veterum  oblationibus ,  missis,  predbiu, 
eleemosynis  pro  defunctis,  Helmst.  1707, 
rec.  1741.  Hombeck  De  precibus  eccleoa- 
sticis,  in  dess.  Misc.  sacr.,  Ultraj.  1679,  606. 
HUbner  De  genuflexione,  Hal.  1711.  Km- 
ndl  De  precum  ante  et  post  cibum  apad 
ludaeos  et  Christianos  faciendarum  genere, 
antiquitate  et  necessitate.  Lips.  1764.  La- 
gerloef  De  ritibus  precandi  veterum,  Lund. 
1740.  Lange  De  litaniis  ad  defuncios,  Al- 
torf.  1701.  March  De  differentia  &i^«c, 
icpo^eux^c,  ivteoEecoc  et  eft^otptffT^ac,  in  diss. 
Exercitt.  405  ff.  Mayer  De  pietistis  vet.  eul., 
Hamb.  1696.  Meermann  De  rogationibus  et 
hymnis  et  solenmibus  sujpplicationibus  cum 
lucemis,  Lov.  1566.  Mirus  De  traditioni- 
bus  et  oblationibus  pro  defunctis,  Zittav. 

1685.  Muth  De  origine  precum  religiosa- 
rum.  Erf.  1808.  Ostermann  De  commuiii 
Christian,  precatione,  Yiteb.  1710.  Pfafmer 
De  stationibus  Christianorum,  Yinar.  1695, 
rec.  in  dess.  Observ.  eccl.  U  240  ff.  PnM 
Lehre  und  Gebet  in  den  drei  ersten  cbristi 
Jahrh.,  Tab.  1871.  Quenstedt  De  oratio- 
nibus  et  oblationibus  pro  defunctis,  Yiteb. 
1683.  Ders.  De  precibus  publids  psalmo- 
rum  cantu  nee  non  sacrorum  ordine,  ibid. 

1686.  Rechenberg  De  x^^^o^?  orantium, 
Lips.  1688.  Ringelbroch  De  antiquissimorum 
hominum  christ.  precibus  solemnibus  pro 
mora  finis,  Tremon.  1744.  Scarin  Deiwre- 
cibus  armatis,  Aboae  1747.  SchmahUna  De 
precandi  officio  observata  quaedam,  Hehnst 
1798.  Schurzfleisch  De  x«ipo'«>v(<|t ,  Yiteb. 
1686.  Simon  Ueber  das  Gebet,  bes.  fiber 
das  Tischgebet,  Nilmb.   1799.    Sturm  De 
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rita  yett.  sublatis  manibus  precandi,  Jen. 
1761.  Thomasfus  De  rit.  vett.  Christ,  prec. 
yersus  orientem,   Lips.  1670.     Voetius  De 

festibus  orant.,  in  desa.  Disp.  sel.  Y  550. 
^oUand  De  subsultu  precantium  in  primi- 
tiya  ecdesia,  Altorf.  1707.  Wegner  De  pre- 
cibus  iaculatoriis ,  Regiom.  1708.  WUcke 
De  deprecationibus  quae  fiont  pro  nobis  et 
a  nobis,  Lips.  1696.  Witsius  De  gestibus 
orantium,  in  dess.  Exerc.  in  or.  dondn.  49. 
Zeidler  De  conyersione  orantium  ad  orien- 
tem, Regiom.  1673.  Sahme  De  prec.  pro 
defnnctis,  Regiom.  1756.  Becanus  De  orat. 
pro  defiinctis,  Mognnt.  1615.  Maior  De  or. 
pro  def.,  Jen.  1649.  Bloss  De  prec.  cum 
ieiunio  factis,  Hamb.  1714.  Boehmer  De 
iure  precantium  publ.,  Hal.  1705,  rec.  1711. 
BUrger  De  gestibus  precantium  yett.  Christ., 
Misen.  1793.  CMadenius  De  stationibus 
yett.  Christ.,  Lips.  1744.  Deutschmann  Ri- 
tus  antiqui  precum,  Yiteb.  1695. 

Ueber  Horae  canonicae :  Bonaeina,  Yenet. 
1629.  Faust,  Lugd.  1627.  Neuser,  Mog. 
1669. 

Rechenberg,  Lips.  1677.  Buchner  De  ritu 
caput  in  sacris  retegendi  antiquis  receptis- 
simo,  Yiteb.  1713.  Zeibich  De  morali- 
tate  ritus  caput  aperiendi  in  sacris,  Yiteb. 
1704.  Berger  De  ritu  capitis  in  sacris  ope- 
riendi  ap.  lud.  et  yar.  gentes,  Yiteb.  1703. 
MaUincrott  De  ritu  cap.  oper.  etc..  Lips. 
1735.  Fabricim  De  Christ,  formulis  so- 
lenmioribus,  I— 11,  Lugd.  B.  1732.  Jenichen 
De  ordinandis  precum  formulis,  Thorun. 
1720.  Mnioch  tleber  Gebetsformeln,  Gott. 
1800.  Schmid  De  insignioribus  yett.  Christ, 
formulis,  Helmst.  1699.  Schmieder  De  so- 
lemn, in  re  diy.  formulis  minime  contem- 
nendis,  Martisb.  1824.  WaUin  De  certis 
formulis  earumque  in  eccl.  usu  leg.,  Ups. 
1710.  Bingham  Lib.  Y.  Augusti  Hdb.  H 
58  ff.  Ders,  Denkw.  Y.  Binterim  Denkw. 
lY.    K.] 

GEFlNONISSE  u.  GEFINGNISSSTBIFE 

ftirEleriker.  In  einer  seiner  Noyellen 
bezeichnet  es  lustinian  als  eine  immer  noch 
yorkommende  Unsitte,  dass  Monche  und 
Nonnen  in  btbrgerlichen  Rechtssachen  bei 
den  weltlichen  Gerichten  belangt  werden, 
dass  alsbald  die  Gerichtsboten  (executores) 
in  die  Eldster  eindringen,  die  Beklagten 
yorladen  und  durch  ihr  Benehmen  die  Ruhe 
dieser  Hauser  in  unziemlicher  Weise  storen ; 
der  Kaiser  yerordnet,  ktoftighin  seien  derlei 
Elagen  beim  Bischof  anzubringen,  yon  ihm 
zu  untersuchen  und  nach  den  bestehenden 
Gesetzen  zu  erledigen;  mische  sich  der 
weltliche  Richter  gleichwol  ein,  so  soUe  er 
abgesetzt  und  mit  einer  Geldstrafe  belegt, 
die  Executoren  aber,  welche  die  Yorladung 
besorgen,  yom  Bischof  daran  gehindert  wer- 
den ,et  recludantur  in  locis,  quae  decaneta 


nuncupantur,  poenas  competentes  passuri^ 
(Noy.  LXXIX,  c.  3).  Der  griechische  Text 
der  Noyelle  bedient  sich  der  Worte:  xa- 
deipYiodtoaocv  Iv  toTc  xaXoupivo tcSexavixoic 
iroivdtc  Totc  icpo(ry)xou9ac  69e£ovTec,  und  der 
noch  zu  Lebzeiten  lustinians  gefertigte  Aus- 
zug  lulians  fibersetzt :  executor  autem  litium 
constitutus  in  deeanicis  ecdesiarum  reclu- 
datur,  poenas  competentes  luiturus  {lulia- 
nus  Epitome  latina  noyell.  lustinian.  Const. 
LXin,  ed.  Haend  97).  Die  zu  Constan- 
tinopel  auf  Befehl  des  Patriarchen  Nesto- 
rius  yon  den  kaiserlichen  Schergen  in  Ge- 
wahrsam  genonunenen  Mdnche  Basilius  und 
Thalassus  sagen  in  ihrer,  den  Eaisem  Theo- 
dosius  und  Valentinian  fiberreichten  Elag- 
schrift,  sie  seien  ins  Dekanikon  abgefiihrt 
(diinr)Y6ft&0a  Iv  tcj>  $exavtx(p)  und  daselbst  (iv 
TiQ  .ixxXT)a(qt)  in  einer  Weise  misshandelt 
worden,  wie  es  bei  den  weltlichen  Gerichten 
(h  ToTc  I?<i>  6txaffTT)pfotc)  nicht  einmal  Leu- 
ten  aus  der  niedersten  Yolksklasse  zu  ge- 
schehen  pflege  (Supplicatio  seu  exhortatio 
monach.  bei  Hard&uin  Act.  cone.  I  1335 
sqq.).  Dass  die  Ausdrficke  decaneta,  Sexa- 
vtxa,  decanica  ecdesiarum  Gefangnisse 
und  zwar  kirchliche  bezeichnen,  beweist 
der  Wortlaut  der  angeffihrten  Stellen  und 
ergiebt  sich  noch  weiter  aus  dem  Um- 
stande,  dass  yon  der  bald  nach  lustinian 
gefertigten  sog.  CoUectio  tripartita  die  de- 
caneta Oder  6exavtx(£  der  Noyelle  geradezu 
mit  ixxXT)9(a9TtxiQ  ^pcXeCoTpa  wiedergegeben 
werden  {luateUus  Biblioth.  iur.  can.  U  1335). 
Indessen  waren  diese  decanica  keine  selb- 
standigen,  ftlr  die  Aufnahme  yon  Gefange- 
nen  eigens  erbauten  und  zu  diesem  Zwecke 
bleibend  unterhaltenen  Localitaten,  sie  be- 
fanden  sich  yielmehr  in  den  Eirchen 
und  bildeten  einen  BestandtheU  derselben, 
indem  die  diaconica,  d.  h.  die  fur  Aufbe- 
wahrung  der  hi.  Gewander  und  Gefasse, 
der  sonstigen  gottesdienstlichen  Utensilien, 
sowie  der  etwa  yorhandenen  Kirchenschatze 
bestimmten  Gelasse  (Bingham  Orig.  VIII, 
c.  7,  §  7),  yorilbergehend  als  Haftlocale 
benutzt  wurden.  So  stellt  das  yon  Kaiser 
Arcadius  im  J.  396  gegen  die  Haretiker  er- 
lassene  Gesetz  die  decanica  mit  den  diaco- 
nica yollig  auf  die  gleiche  Linie  und  ge- 
braucht  die  Worte  als  Synonyma  (,cuncti 
haeretici  procul  dubio  noyerint,  omnia  sibi 
loca  huius  urbis  adimenda  esse,  siye  sub 
ecdesiarum  nomine  teneantur  siye  quae  dia- 
conica appellantur  yel  etiam  decanica^  etc. 
(Cod.  Theodos.  1.  30  de  haeret.  16,  5),  und 
in  einem  Schreiben  an  Kaiser  Leo  den 
Isaurier  sagt  Gregor  II  yon  den  Bischofen, 
dass  sie  im  Unterschied  yon  den  bfirger- 
lichen  Richtern  die  Gesetzesubertreter  yiel 
milder  behandeln:  ^uXax^Couatv  adr^v  eU  Tot 
xei|jiT)XiapYeTa  xal  elc  Tot  6iax6via  t^c  IxxXt). 
aCac  ijopttouatv  adxiv  xal  tU  xd  xaTT)^o6|Aeva, 


Digitized  by 


Google 


576 


Oef&ngniase  und  GeflLDgniasBtrafe. 


Oder  wie  die  lateinische  Uebersetzung  lau- 
tet:  eomque  tamquam  in  carcerem  in  se* 
cretaria  sacroromqae  yasorum  aeraria  con- 
iciunt,  in  ecclesiae  diaconia  et  in  catechu- 
mena  ablegant  (Hard,  TV  15  sq.).  Die  vom 
Papste  gebrauchten  Ausdrtlcke  ,xs(fiT)Xtaf>- 
X«ia'  (Bingham  Orig.  Ill,  c.  13,  §  3;  VUI, 
c.  7,  §  7)  und  ^secretarial  (Cone,  Agath.  c. 
66:  quoniam  non  oportet  insacratos  mini* 
stroB  licentiam  habere  in  secretarium,  quod 
Graeci  diaconicon  appellant,  ingredi  et  con- 
tingere  yasa  dominica,  Hard,  H  1005)  be- 
zeichnen  ganz  dasselbe,  was  diocxovtxdf  —  die 
unter  Auuicht  der  Diakonen  stehenden,  Mr 
Aufbewahrung  der  Paramente  etc.  bestimm- 
ten  Raume  =  unsere  Sacristeien;  die  ,xa- 
TTJXoujAfiva*  aber  waren  die  oben  in  den 
Eirchen  kreisformig  herumlaufenden  Hallen 
Oder  Gallerieen  (Paul,  Silent,  Descr.  eccles. 
8.  Sophiae  I,  v.  256  sq.),  in  welchen  die 
Frauen  dem  Gottesdienste  anwohnten  (Nov. 
Leon.  LXXTTT;  Ducange  Comm.  in  Paul. 
Silent  n.  XXXVIII).  Sowol  die  diaconica, 
als  auch  die  letztgenannten  Gelasse  waren 
meistentheils  sehr  geraumig ;  in  jenen  Mel- 
ten  die  Eleriker  ihre  Gerichtssitzungen  (Sulp. 
Sever,  Dial.  II,  c.  1),  sie  dienten  den  Con- 
cilien  als  Yersammlungslocale  (mehrere  car- 
thaginensische  Synoden  und  die  beiden  von 
Mileye  wurden  ,in  secretario  basilicae^  ge- 
halten,  Hard,  I  961,  978,  986);  la  sie  hat- 
ten  wieder  kleinere  Gelasse  una  Unterab- 
theilungen  (Passio  ss.  patr.  Sabaitarum  bei 
Ducange  1.  c.  n.  LXXXIX);  das  Gleiche 
gilt  von  den  catechumena,  auch  sie  waren 
in  mehrere  ,cubicula^  oder  ,coenacula^  ab- 
getheilt  (Paulin,  Nol.  Ep.  XH  ad  Sever.; 
Novell,  Leon,  LXXXIII)  und  boten  Raum 
genug,  um  die  zur  Synode  versammelten 
Bischofe  aufzunehmen  (Leo  Allai,  De  con- 
sensu eccl.  1.  n,  c.  11).  —  Die  diaconica, 
catechumena  und  ahnhche,  zur  einstweiligen 
Beherbergung  straftalliger  Gemeindemitglie- 
der  geeignete  Localitaten  in  den  Eirchen 
wurden  also  als  Gefangnisse  benutzt  und 
erhielten  mit  Rficksicht  auf  diese  ausnahms- 
weise  Verwendung  den  gemeinsamen  Na- 
men  decanica  (Bingham  Orig.  VIII,  c.  7, 
§  9).  Damals  bestand  die  offentliche  Busse 
noch  in  voller  Kraft,  auch  an  anderen  Zucht- 
mitteln  fehlte  es  nicht;  die  Falle,  in  wel- 
chen die  Gefangensetzung  als  nothwendig 
sich  erwies,  gehdrten  zu  den  Seltenheiten, 
darum  musste  die  Erbauung  und  Unter- 
haltung  eigener,  speziell  und  ausschliesslich 
f&r  die  Detention  bestimmter  Localitaten 
als  CLberfliissig  erscheinen;  die  kirchlichen 
Beh5rden  begn^gten  sich  yielmehr^  schon 
Yorhandene,  Mr  den  genannten  Zweck  durch- 
aus  passende,  in  den  Eirchen  befindliche 
Raumlichkeiten  interimistisch  zu  verwenden. 
Wenn  Eanonisten  und  Archaologen,  so- 
wol katholische  als  protestantische  ^Ducange 


Comm.  in  Paul.  Silent,  n.  XXXTY;  DevoU 
Instit.  can.  1.  IH,  tit.  I,  §  21;  Walter  Lehp- 
buch  d.  Eirchenr.  439;   Pemumeder  Hdb. 
d.  Eirchenr.  579;   Gothofredus  Comm.  in 
1.  3  Cod.  Theodos.  de  haer.  16,  5;  Bingham 
Onft.  Vin,  c.  7,  §  9;  XVH,  c  4,  §  12; 
Richter-Dove  Lehrb.  des  kath.  und  eyang. 
Eirchenr.  668)  fibereinstimmend  behaupten, 
die  decanica  seien  nur  f&r  straffallige  Ele- 
riker bestimmt  gewesen,  so  erweist  sieh 
diese  Annahme  als  unhaltbar:  alle  auf  uiu 
gekommenen    Documente    des   ohristlichiNi 
Alterthums,  welche  der  decanica  erwahnen, 
sprechen  Mr  das  directe  Gegentheil,  denn 
nach  ihren  Berichten  waren  es  ohne  Aqb- 
nahme  Laien,  die  in  den  genannten  Haii- 
localen  untergebracht  wurden.    Aber  deren 
theilweise  oder  vielraehr  vorherrschende  Ver- 
wendung fiir  Eleriker  kann  gleichwol  k^- 
nem  Zweifel  unterliegen.    Dass  die  Mitglie- 
der  des  geistlichen  Standes  in  den  Zeiten, 
Ton  welchen  wir  reden,  mit  G^fangnissstrafe 
belegt  worden  seien,  lasst  sich  theils  in- 
direct darthun  (vgl.  meine  Abhandlung: 
Die  Gefangnissstrafe  gegen   Eleriker  und 
Mdnche  in  der  Tiib.  theolog.  Quartalsehr. 
1877,  23  f.),    theils  liegen  dafClr   positive 
Beweise  vor  (Chregor.  M,  Epist.  L  V  32; 
X  4;  Xin  45),  und  in  beiden  Beziehungen 
ist  der  Schluss  berechtigt,  dass  in  diesen 
Ereisen  die  personliche  Haft  gerade  nidit 
selten  in  Anwendung  kam.    Wenn  nun  die 
kirchliche  Strafgerichtsbarkeit  schon  bei  den 
Laien  Bedenken  trug,  sie  zur  Verbilssung 
der  in  Rede  stehenden  Strafe  in  die  gewdhn- 
lichen  Gefangnisse  zu  verbringen  und  dem 
ebenso  gefahrlichen  als  entehrenden  Contact 
mit  Leuten  der  zweideutigsten  Vergangenheit 
auszusetzen,  so  war  diese  Rficksichtnahme 
bei  Elerikem  in  noch  yiel  hoherm  Maasse 
geboten.    Die  Diener  des  Altars  in  abge- 
sonderten,    anstandigen    Localitaten,    wie 
eben  die  decanica  waren,  gefangenzusetzen, 
sie  durch  andere  Eleriker  oder  vertraute 
Eirchendiener  bewachen  und  verpflegen  zu 
lassen,  verstand  sich  ganz  yon  selbst.    Da- 
her  wird  in  den  Stellen,  welche  von  der 
Inhaftirung  der  Eleriker  berichten,  nie  der 
Ort  namhaft  gemacht,  eine  diesbez^liche 
Bemerkimg  erschien  als  ^berflussig,   und 
die  seltenen  Falle,   in  welchen  das  Local 
der  Haft  ausdrQcklich  erwiLhnt  wird  (z.  B. 
Sozom.  H.  e.  1.  n,   c.  25:      . ,  ^  obtfoxcp 
xadetpEe),  lief  em  gerade  den  Beweis,  dass 
hier    eine   Ausnahme  verzeichnet    werden 
wollte  und  dass,  wo  eine  derartige  Notiz 
fehlt,   die  allgemein  gebrauchten,  in   den 
Eirchen  befindlichen  Gefangnisse  oder  die 
decanica  vorausgesetzt  seien. 

Nachdem  die  Eirche  in  die  germani- 
schen  Staaten  eingetreten  war,  behielt 
sie  ihre  bisherige  Uebung  unverandert  bei 
und  machte  gegenUber  den  Elerikem  yon 
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der  GefangniBsstrafe  ausgiebigen  Gebrauch. 
Gleich  die  ersten  Conciiien  der  neuen  Pe- 
riode  erkennen  auf  Einsperrung;  die  Art 
und  Weise,  in  welcher  sie  es  thun,  die  re- 
lative Geringfiigigkeit  der  Vergehen,  welche 
sie  mit  Haft  bestrafen  (Cone,  Matiscan,  I, 
a.  581,  c.  5:  quod  si  clericus  cum  inde- 
centi  veste  aut  cum  armis  inventus  fuerit, 
a  seniore  ita  coerceatur,  ut  triginta  dierum 
inclusione  detentus  aqua  tantum  et  modici 
panis  usu  diebus  singulis  sustentetur;  Hard. 
Ill  452)  und  der  Urostand,  dass  den  Bischofen, 
um  sie  von  einer  willktirlichen,  leidenschaft- 
lichen  und  tyrannischen  Behandlung  ihrer 
Untergebenen  abzuhalten,  das  bei  Verhan- 
gung  dieser  Strafe  zu  beobachtende  Ge- 
richtsverfahren  genau  vorgeschrieben  wird 
(Cone.  Tolet  XI,  a.  675,  c.  7;  Hard.  1.  c. 
1026  sq.),  liefem  den  Beweis,  dass  die  per- 
sonliche  Haft,  wie  in  .den  weltlichen  Ge- 
richten  gegen  Laien  (Quartalschr.  a.  a.  0. 
83  f.)^  so  auch  in  den  kirchlichen  gegen 
Kleriker  als  Straf-  und  Zuchtmittel  schon 
damals  in  allgemeiner  Uebung  war. 

Wie  die  Kirche  die  Gefangnissstrafe 
aus  dem  romischen  Reiche  in  die  germa- 
nischen  Staaten  mit  heriibemahm,  so  be- 
hielt  sie  auch  ihre  alte  Gepflogenheit  bei, 
sich  der  in  den  Kirchen  befindlichen  und 
zur  Unterbringung  straffalliger  Kleriker  ge- 
eigneten  Raumlichkeiten  als  Haftlocale 
zu  bedienen.  In  dem  bereits  erwahnten,  an 
den  griechischen  Kaiser  gerichteten  Schrei- 
ben  fuhrt  Gregor  II  aus,  dass  die  Bischofe 
mildere  Strafmittel  haben,  als  die  weltlichen 
Regenten,  und  Gesetzesiibertreter  nicht  wie 
jene  in  wirkliche  Gefangnisse,  sondern  in 
die  diaconica  und  catechumena  verweisen; 
der  Papst  redet  ganz  allgemein  und,  ohne 
einen  IJnterschied  zwischen  Morgen-  und 
Abendland  zu  machen,  legt  einfach  die  zu  i 
seiner  Zeit  bestehende  Praxis  dar,  also  be- 
fanden  sich  damals  die  den  Bischofen  zur 
Verfiigung  stehenden  Ge^ngnisse  in  den 
Kirchen,  und  wenn  Gregor  von  Tours  (Hist. 
Franc.  1.  V,  c.  50)  schon  aus  einer  viel 
friihem  Zeit  meldet,  die  frankischen  Herr- 
scher  batten  sich  bisweilen  der  (altromischen) 
.libera  custodia^  bedient,  d.  h.  die  politischen 
Straflinge  einer  Magistratsperson  oder  einem 
angesehenen  und  zuverlassigen  Biirger  zur 
Bewachung  tibergeben  (Pauly  Real-Encykl. 
der  class.  Alterthumswissenschaft,  Art.  C  u- 
stodia),  so  ist  mit  Sicherheit  anzunehmen, 
dass  auch  die  Kirche  dieser  milden  Form 
sii^h  werde  angeschlossen  und  namentlich  I 
die  Kleriker  innerhalb  der  Kirchen  undj 
kirchlichen  Gebaudd  unter  eigener  Aufsicht  | 
in  einer  etwas  freiem  und  weniger  stren- 
gen  Haft  werde  gehalten  haben,  um  so 
mehr,  als  gerade  die  damaligen  Synoden 
fur  Behandlung  der  Gefangenen  die  For- 
derungen  der  Humanitat  nachdrucklich  ein- 
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scharften   (Cone.  Aurel.  V,  a.  549,   c.  20; 
Hard.  II  1447). 

Indessen  bei  besonders  schweren  Vergehen 
kam  es  bisweilen  und  ausnahmsweise  vor, 
dass  das  biirgerliche  Gefangniss  benutzt 
wurde.  Eine  Synode  von  Toledo  warnt  die 
Kleriker  der  hoheren  Weihen  aufs  ein- 
dringlichste ,  keine  Todesurteile  zu  filllen 
oder  auf  korperliche  Verstttmmelung  zu  er- 
kennen und  droht  demjenigen,  der  sich 
eines  solchen  Frevels  schuldig  mache,  die 
Strafe  mit  den  Worten  an:  perpetuo  dam- 
nationis  teneatur  religatus  ergastulo  (Cone, 
Tolet.  XI,  a.  675,  c.  6;  Hard,  III  1026). 
Mit  dem  letztern  Namen  bezeichnete  der 
damalige  Sprachgebrauch  die  staatlichen 
Haftlocale  (Greg.  Turon.  Vit.  patr.  c.  VIII, 
n.  10;  Cone.  Matise.  11,  a.  585,  c.  9;  Hard. 
Ill  462),  feste,  massiv  gebaute,  unter  der 
Erde  befindliche  Raumlichkeiten  (Legg.  LitU- 
prandi  c.  79 :  de  furonibus,  ut  unusquisque 
index  in  sua  civitate  faciat  carcerem  sub 
terra;  Walter  Corp.  iur.  Germ.  I  790),  ver- 
sehen  mit  Ketten  und  anderweitigen  Vor- 
richtungen,  die  Verurteilten  an  der  Flucht 
zu  hindern  (Greg.  Tur.  De  mirac.  s.  Mart. 
1.  n,  c.  35).  Dass  die  Kirche  nur  aus- 
nahmsweise und  wenn  es  sich  darum  han- 
delte,  ein  Exempel  zu  statuiren,  zum  bur- 
gerlichen  Gefangnisse  griff,  beweist  eben 
der  vorliegende  toletanische  Kanon.  Im 
weitesten  Umfange  hatte  damals  die  Un- 
sitte  eingerissen,  dass  K  leriker  in  den  Dienst 
der  Landesfiirsten  traten,  die  biirgerliche 
Criminal justiz  verwalteten,  in  dieser  Stellung 
nach  den  bestehenden  Landesgesetzen  un- 
bedenklich  Todesurteile  fallten  und  voll- 
streckten  (Cone.  Aniissiod.  a.  578,  c.  33,  34; 
Cone.  Matise.  II,  a.  585,  c.  19;  Cone.  Tolet. 
IV,  a.  633,  c.  31;  Hard.  Ill  446,  464,  587). 
Wenn  wir  erwagen,  wie  sehr  die  Kirche 
jede  Art  von  Blutvergiessen  verabscheut 
und  wie  angstlich  sie  zu  alien  Zeiten  be- 
strebt  war,  ihre  Diener  von  Blutschuld  fern- 
zuhalten,  so  ist  begreiflich,  dass  sie  gegen 
dieses  Gebahren  der  Kleriker,  um.  demsel- 
ben  einen  wirksamen  Damm  entgegenzu- 
setzen,  mit  exceptioneller  Strenge  einschrei- 
ten  musste  und  kein  Bedenken  zu  tragen 
brauchte,  selbst  zum  ,perpetuum  ergastulum^ 
ihre  Zuflucht  zu  nehmen. 

In  den  germanischen  Staaten  dienten  auch 
die  K 1 6  s  t  e  r  als  kirchliche  Haftlocale.  Gre- 
gor. d.  Gr.  verwies  Laien,  welche  er  in 
Anbetracht  ihrer  hohen  burgerlichen  Stel- 
lung  oder  ihrer  vomehmen  Familienverbin- 
dungen  aus  schonender  Rucksichtnahme 
nicht  mit  offentlicher  Kirchenbusse  belegen 
wollte,  in  ein  Kloster,  damit  sie  hier  ohne 
Aufsehen,  fern  von  den  Blicken  der  Welt, 
ihre  Schuld  siihnen  konnten  (Epist.  1.  Ill, 
ep.  27,  41,  43).  In  dem  richtigen  Gefuhle, 
dass  Kleriker   und   die  Ehre  ihres  Standes 
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die  gleiche  Rucksicht  verdienen,  wurden 
dieselben  jenen  vornehmen  Laien  gleichge- 
stellt  und  wie  diese  im  Falle  eines  Ver- 
gehens  zur  Yerbiissung  der  Gefangnissstrafe 
in  einem  Klo8ter  untergebracht  (Uonc.  Nar- 
hon,  a.  589,  c.  6:  ...  decrevit  fratemitas, 
ut  quicumque  fuerit  culpabilis  inventus  de- 
ricus  aut  honoratus  de  cwitate  et  ad  mona- 
sterium  fuerit  deputatus  etc.;  Hard.  JU 
492.  Andere  Beispiele:  Greg,  Turon,  Hist. 
Franc.  1.  V,  c.  50;  Cone,  Tolet.  VII,  a.  646, 
c.  3 ;  Hard,  1.  c.  622).  Insbesondere  brachte 
man  die  abgesetzten  Geistlichen  und 
zwar  auf  Lebensdauer  in  die  Kloster,  um 
einerseits  das  Aergerniss,  welches  sie  ge- 
geben,  vergessen  zu  machen,  und  ihnen 
anderseits  zur  Busse  und  Besserung  ausrei- 
chende  Gelegenheit  zu  bieten  {Cone.  Agaih, 
a.  506,  c.  50;  Cone,  Epaon.  a.  517,  c.  22; 
Cone.  Aurd.  Ill,  a.  538,  c.  7;  Tolet.  IV, 
a.  633,  c.  20,  45;  Hard.  U  1003,  1049, 
1425;  III  586,  588).  Ohne  die  Gelubde 
abzulegen  und  formlich  in  den  Regularstand 
zu  treten,  batten  die  Straflinge  doch  in 
alien  anderen  Beziehungen  genau  wie  die 
Monche  zu  leben,  die  Clausur  zu  beobach- 
ten,  der  Elosterdisciplin  sich  zu  unterwer- 
fen,  an  den  ascetischen  Uebungen  theilzu- 
nehmen,  kurz  unter  der  Aufsicht  und  Lei- 
tung  des  Abtes  sich  ptlnktlich  der  gemein- 
samen  Lebensregel  zu  fiigen.  Die  ,clerici 
in  monasterium  detrusi'  waren  strenge  und 
besonders  hinsichtlich  der  Nahrung  knapp 
gehalten  {Cone.  Antissiod.  a.  578,  c.  26; 
Cone.  Narhon.  a.  589,  c.  6 ;  Hard.  Ill  446, 
492),  selbst  am  Nothigsten  mussten  sie  oft 
Mangel  leiden,  wesshalb  Oregor  d.  Gr.  ver- 
ordnete,  es  solle  das  Privatvermogen  der 
Deponirten  und  wenn  sie  noch  Eltem  haben, 
wenigstens  soviel  von  demselben,  als  zu 
ihrem  anstandigen  Unterhalte  erforderlich 
sei,  den  Elostern,  um  diese  ftir  ihre  Miihen 
und  Auslagen  zu  entschadigen,  zugewiesen 
werden  (Epist.  1.  I,  ep.  18,  44).    kober. 

GEFlSSE.  I.  Die  Feier  der  Eucharistie 
und  die  Agapen,  sowie  die  Vertheilungen 
an  die  Armen  machten  von  den  ersten  christ- 
lichen  Zeiten  an  G.  zur  Aufbewahrung  von 
Wein,  Gel  und  Getreide  zum  Bedtirfniss. 
So  finden  wir  auch  unter  den  Gegenstanden, 
welche  in  der  Verfolgung  des  Diocletian  in 
dem  Triclinium 
der  Christen  zu 
Cirta  confiscirt 
wurden ,        dolia 

(Weingefasse) 
vier,  orcae  (Oel- 
gefasse)  sechs  er- 
wahnt(Ge8ta  pur- 
gat.  Caecil.  nach 
den  0pp.  Optat. 
ed.    Dupin    168; 


Fig.  198.    Yas  mit  Tanbon. 


cfr.  ib.  164  u.  165).  Wenn  auch  die  moi- 
sten dieser  G.,  Yon  denen  Reste  in  den 
Eatakomben  gefunden  wurden,  heidnisches 
Fabrikat  sind,  so  fehlt  es  doch  auch  nicht 
an  solchen,  welche  christliche  Zeichen  tra- 
gen.  Cavedoni  (Opusc.  di  Modena  ser.  I 
325)  beschreibt  ein  thonemes  Dolium  mit 
dem  Fischsymbol  und  dem  Monogramm 
Christi ;  ebenso  fand  sich  in  den  rdmiscben 
Coemeterien  der  Rand  einer  Amphora  mit 
der  Inschrift:  VIVAS  IN  DEO  (jetzt  im 
lateran.  Museum,  de  Rossi  Bull.  1864,  62). 
Vielleicht  gehort  zu  den  Gefassen  des  offent- 
lichen  Gebrauchs  der  christlichen  Gemeinde 
auch  ein  amtlich  geaichtes  bronzenes  Maass 
mit  dem  Monogramm  Christi,  welches  nicht 
jiinger  ist  als  die  Halfte  des  4.  Jahrh.  und 
bei  de  Rossi  a.  a.  0.  58  abgebildet  und  er- 
klart  ist.  S.  die  Art.  Kelch,  Weihwasser. 
II.  Abbildungen  Yon  Gefassen  finden  sich 
auf  altchristlichen  Grabsteinen  so  haufig, 
dass  schon  dadurch  die  Deutung  auf  6bs 
Gewerbe  der  Verstorbenen  ausgeschlosaen 
ist,  und  sie  in  den  allermeisten  Fallen  als 
religioses  Symbol  aufzufassen  sind  {de  Rossi 
R.  S.  II  324—326)  und  zwar  in  Yerschie- 
dener  Bedeutung. 

1)  Schon  der  Apostel  nennt  im  Anschlusse 
an  das  Bild  Yom  Topfer  die  Christen  Yasa 
misericordiae  quae  praeparaYit  in  gloriam 
(Rom.  9,  23),  so  auch  Mdito:  Yasa  =  fideles 
(Spicil.  Solesm.  HI  219).  Im  Pastor  des 
Hermas  II,  5,  1,  2;  II  11  wiederholt  sich 
mehrmals  vas  =  homo,  TertuUian  sagt: 
nos  utres  Yasa  fictiha  (De  pat.  X),  und  aer 
hi.  Paeian  (Ad  Sympron.  ep.  Ill,  §  26), 
dass  in  der  Eirche  axle  Arten  Gefasse  aos- 
erwahlt  seien,  etiam  fictilia.  Vgl.  Prudent, 
Peristeph.  V  301—304;  LactanL  DIy.  instit. 
n  12.  [Demselben  Ideenkreise  gehort  wol 
auch  eine  Darstellung  auf  einem  Elfenbein 
an  {Passeri  Suppl.  zu  Gori  Thes.  dipt.  DI, 
tab.  VII,  251 ;  s.  unsere  Fig.  199),  wo  der 
aus  den  Martyreracten  bekannte  Traum  des 
Lucianus  dargestellt  ist,  der  die  Leiber  der 
Martyrer  Stephanus,  Gamaliel,  Nikodemns 
und  Abibon  unter  dem  Bilde  Yon  Gefassen 
sieht;  man  wird  hierbei  an  Polyearp.  Mar- 
tyr. 24  erinnert,  wo  das  Leiden  des 
Herrn  sein  Eelch  heisst.  Man  wird 
kaum  irren,  wenn  man  mit  Martigny  (2*  6d, 
772)  die  Yon  Parmteau  (Ess.  sur  les  pose- 
ries  antiques  de 
Touest  de  la 
France  pi.  5)  zu- 
erst  publicirte 
Lampe  mit  dem 
Fisch  liber  dem 
Gefass ,  in  den 
namlichen  Zusam- 
menhang  bringt. 
S.  unsere  Firar 
200.    E.]      Bad- 
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Fig.  199.    Elfenbein  (naoh  Pat<»eri). 


lichen  Ausdruck  fand  diese  Idee  auf  einem 
Grabsteine  bei  de  Rossi  R.  S.  II,  tav.  XLIX, 
n.  26  u.  p.  325,  wo  das  mystische  Schiff 
der  Eirche  eine  Ladung  Amphoren  zum 
Gestade  der  Ewigkeit  tragt,  wahrend  am 
Maste  der  Dreizack  als  Symbol  des  Kreu- 
zes  erscheint,  auf  welches  die  Taube  mit 
dem  Palmzweig  zufliegt.  Eine  ahnliche 
Darstellung  sah  Lupi  (Op.  postum.  I  201). 
Zu  dem  gleichen  Ideenkreise  gehort  die 
Inschrift  im  Kreuzgange  von  S.  Lorenzo 

in  Agro  Verano:  DIONYSI  VAS  \(^ 

(de  Rossi    Bull.    1867,    27),    und    der 


aus  einem  ^ossen  gehenkelten  Gefasse  sich 
erhebt  (de  Rossi  a.  a.  0.),  sowie  der  Grab- 
stein  des  Yalentinian  (de  Rossi  R.  S.  11, 
tav.  XLIX,  n.  25),  auf  welchem  der  Name 
liber  das  Gefass  lauft  und  die  folgende  Zeile 


Fig.  200.    Lamp«  (nach  Par  en  tea  a). 


Fig.  201.    WandgemAlde  aus  8.  Soteris  (R.  8.  III»  tay.  1). 


Grabstein   im  Museum  Kircherianum ,   auf 
welchem    das   Brustbild    einer    das  Mono- 

gramm  J>rauf  der  Brust  tragenden  Frau 


den  Gruss  IN  DEO  PAX  enthalt.  Diese 
Bedeutung  wird  anzunehmen  sein,  wo  das 
Gefass  allein  erscheint  und  die  Zuthaten 
auf  keinen  andem  hinweisen,  z.  B.  de  Rossi 
R.  S.  I,  tav.  XXVI  5;   II,  tav.  XXXVHI 
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25,  XLI  54,  L  25,  LV  32;  III,  tav.  XXII 
16,  18,  19;  tav.  XXIV  10,  25. 

2)  Auf  anderen  Grabschriften  erblickt 
man  auf  den  Gefassen  eine  oder  zwei  Tau- 
ben,  welche  daraus  trinken  (de  Rossi  In- 
script.  741,  1370;  R.  S.  Ill,  tav.  XX  50, 
XXX  33;  Le  Blant  I,  pi.  XXII,  XXXVI, 
XXXIX;  8.  unsere  Fig.  201).  Wie  die 
Tauben  Symbol  der  zum  Himmel  einge- 
gangenen  Seelen,  so  ist  hier  das  Gefass 
Symbol  Christi,  der  mystischen  Speise  und 
der  Quelle  des  ewigen  Lebens  fiir  die 
Seligen.  Diese  Bedeutung  tritt  noch  klarer 
hervor,  wo  aus  dem  Gefasse  ein  Weinstock, 
das  Sinnbild  Christi  (s.  d.  A.  Weinreben), 
hervorwachst,  von  dessen  Friichten  die  Tau- 
ben kosten  {Le  Blant  Inscr.  pi.  XI  41; 
de  Rossi  Bull.  1868,  93 ;  Tonini  kit  e  mem. 
della  dep.  di  stor.  patr.  di  Romagna,  an. 
II  83);  auch  auf  einem  Trierer  Sarkophag 
{Wilmotvsky  Archaol.  Funde  in  Trier  und 
Umgegend,  Trier  1873,  31).  Wo  dieselbe 
Darstellung  nicht  auf  Grabsteinen,  auf  wel- 
chen  die  Anspielungen  auf  das  gegenwar- 
tige  Leben  selten  sind,  sondem  auf  ande- 
ren Denkmalern,  wie  auf  einem  Altar  zu 
Rimini  aus  dem  5.  oder  dem  Anfang  des 
6.  Jahrh.  {de  Rossi  Bull.  1864,  15;  Tonini 
1.  L),  sich  findet,  ist  darin  ein  Symbol  des 
Erlosers  als  der  eucharistischen  Speise  zu 
erkennen.  Die  Taube,  im  Begriff,  sich  aus 
dem  Gefass  emporzuschwingen ,  also  die 
Seele  im  Begriff,  den  Leib  zu  verlassen, 
stellen  einige  Lampen  vor;  eine  vom  Goe- 
meterium    des    Praetextat    bei    Marangofii 

Act.  8.  Vict. 
17,  eine  ehe- 
mals  im  Be- 
sitze  Mar- 
ti gny's  (s. 
Diet.  2«  6d. 
771,  und  Fig. 
202). 

3)  Auf  ei- 
nem Grab- 
stein  des  Jah- 
res  488  {de 
Rossi  Bull. 
1868,  84,  91 
bis  94)  er- 
scheinen  in 
dem  Gefass 
diirre  Zweige 
ohne  Trau- 
ben ;        ver- 

Plg.  202.    Lampe  ans  dem  Besltse       muthlich     ist 

Martiffny'8.  der        abge- 

schnittene 
Rebzweig,  der,  in  die  fruchtbare  Erde  ge- 
pflanzt,  wieder  ausschlagt,  hier,  wie  bei 
Ci^rill  (Catech.  18),  ein  Bild  der  Auferste- 
hung  des  Leibes,  und  sind  ahnlich  die  auf 
anderen  Grabschriften  {de  Rossi  Inscr.  510, 


n.    1119)    vorkommenden    abgeschnittenen 
Rebzweige  zu  deuten.    [?  K.] 

4)  Auf  einem  Grabstein  {de  Rossi  R.  S. 
Ill  185,  tav.  XXX  2)  steht  eine  Amphora 
zwischen  zwei  Jiinglingen,  die  den  Reif 
(trochus)  mit  einem  Stabe  schlagen,  wah- 
rend  die  Linke  das  flabellum  halt.  Die 
Darstellung  gehort  zu  den  von  den  gym- 
nastischen  Spielen  hergenommenen  Bildem 
des  christlichen  Lebens  und  des  ewigen 
Siegeslohnes ;  die  Amphora  ist  hier  als  Sie- 
gespreis  Symbol  des  ewigen  Lebens,  und 
die  Darstellung  gewahrt  so  auch  einen  Be- 
weis,  dass  die  in  der  griechischen  Palastra 
als  Lohn  des  Siegers  gebrauchlichen  Fest- 
gefasse  auch  bei  den  romischen  Kampfspie- 
len  vorkamen,  bei  welchen  die  alten  Schrift- 
stellen  sie  nicht  erwahnen  {de  Rossi  Bull. 
1865,  184;  1867,  82  f.). 

5)  AufdemTitulusderVINCENTIA(Ma- 
machi  Grig.  Ill  60;  Boldetti  208)  erblickt 
man  eine  sitzende  Frau,  welche  in  dem 
linken  Arm  ein  Gefass  halt,  wahrend  die 
rechte  Hand  einen  Becher  erhebt,  ebenfalls 
eine  Hinweisung  auf  das  himmlische  Gast- 
mahl  (cfr.  August,  Confess.  IX  3). 

6)  Auf  mehreren  Lampen  findet  sich  eine 
mannliche  oder  weibliche  Person  in  einem 
Gefasse  stehend  dargestellt,  ahnlich  wie  in 
etwas  spateren  Gemalden  der  Taufe.  Diese 
Lampen  sind  wol  als  Taufgeschenke  und 
die  Darstellung  als  Erinnerung  an  die  Taufe 
zu  betrachten  {de  Rossi  Bull.  1867,  27). 

7)  Auf  dem  Grabstein  der  lANVARIA 
{de  Rossi  R.  S.  Ill,  tav.  XXVUI  22)  steht 
eine  brennende  Lampe  zwischen  zwei  Ge- 
fassen, von  denen  das  eine  mit  einem  Hen- 
kel  versehen  ist,  das  andere  ent^eder  ein 
Oelgefass  oder  einen  Trinkbecher  vorstellen 
soil.  Die  beiden  G.  deuten  entweder,  wie 
die  brennende  Lampe,  an,  dass  die  Ver- 
storbene  zu  den  klugen  Jungfrauen  gehorte, 
die  ihre  Lampen  brennend  erhielten  und 
Gel  in  ihren  Gefassen  batten;  oder  wenn 
das  zweite  Gefass  ein  Trinkbecher,  so  sind 
sie  eine  Hinweisung  auf  das  himmlische 
Gastmahl,  zu  dem  die  klugen  Jungfrauen 
aufgenommen  werden  {de  Rossi  a.  a.  O. 
353  f.). 

8)  Wie  der  Apostel  (I  Thess.  4,  4)  nach 
der  Erklarung  vieler  lateinischen  Vater  den 
Leib  als  Gefass  bezeichnet,  so  hat  man  auch 
das  Gefass  auf  den  Grabsteinen,  wo  neben 
demselben  eine  oder  mehrere  Tauben  er- 
scheinen,  als  ein  Sjinbol  des  entseelten 
Leibes  erklart  {Lupi  Dissert.  II,  I  203; 
Martigny  Diet.  v.  Vases)  und  wo  zwei  Tau- 
ben vorkommen,  darin  das  Grab  von  Ehe- 
leuten  zu  erkennen  geglaubt.  Letztere  An- 
nahme  ist  wol  sicher  unrichtig,  da  zwei 
Tauben  auch  auf  den  Grabem  einzelner 
Personen  abgebildet  sind  {Le  Blant  Manuel 
d'6pigraphie  chret.  55,  86;   de  Rossi  R.  S. 
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I,  tav.  XXIII  2,  4;  Inscript.  n.  316,  356, 
357,  585,  594,  598);  die  erstere  Deutung 
ist  zul&ssig ,  wo  sie  durch  andere  Indicien 
unterstutzt  wird,  wie  in  einem  Diptychon 
bei  Gori  (Thes.  vet.  dipt.  Ill  25,  tab.  VII). 
In  diesem  Ideengang  heisst  es  auch  in  einer 
Grabinschrift  in  der  Basilika  des  hi.  Felix 
zu  Nola,  welche  wahrscheinlich  vom  hi.  Pau- 
lintis  von  Nola  verfasst  wurde:  cum  tuba 
/<frn-BILIS  SONITV  CONCVSSERIT  OR- 
BEM  excifaeque  flrwiMAE  RVRSVM  IN 
SVA  VASA  REDIBVNT  (de  Rossi  Bull. 

1875,   31).  HEU8ER. 

OEFISSE^  heilige,  vasa  sacra,  sacra 
supellex,  oxeuT]  IxxXrjJiajTixa  oder  Bzatzoxixd 
(Laod,  c.  21),  wie  auch  die  Lateiner  vasa 
dominica  (Arelat  314,  c.  13)  und  ahnliche 
Bezeichnungen  gebrauchten;  vasa  mystica 
nennt  sie  Ambros.  De  off.  II,  c.  28.  Eigen- 
thilmlich  ist  der  von  den  Juristen  entlehnte 
Ausdruck  mintsteria,  Abendmahlsgerathe, 
in  verschiedenen  Wendungen;  so  ministe- 
rium  quotidianum  bei  Gregor.  Turon,  De 
glor.  confess,  c.  22;  ministeria  ecclesiastica, 
m.  sacrosancta  bei  Anastas.  Lib.  pont.  in 
Urban.,  und  Crreg,  Turon,  Hist.  Ill,  c.  10: 
inter  reliquos  thesauros  ministeria  pretio- 
sissima  detulit.  Derselbe  Gregor  nennt  Kelch 
und  Patene  ,niinisterium  corporis  Domini' 
(De  glor.  mart.  2,  7).  Man  bezeichnet  aber 
mlt  vasa  sacra  im  engern  Sinne  nur  die 
G.,  welche  in  unmittelbare  Beriihrung  mit 
dem  hi.  Sacramento  kommen,  namlich  Eelch 
und  Patene  (calix  mit  patena  oder  iro-n^piov 
und  Stoxoc),  sodann  die  G.,  welche  zum 
Aufbewahren  und  zum  Ueberbringen  der  hi. 
Gestalten  an  Kranke  dienen  und  in  ver- 
schiedenen Zeiten  verschieden  waren,  wie 
capsa,  ciborium,  pyxis,  columba  (periste- 
rium)'  und  turris  (s.  diese  Art.),  in  alterer 
Zeit  auch  die  fistula  und  das  cochlear  bei 
anderer  Praxis  der  Sacramentsspendung. 
Nur  im  weitem  Sinne  zahlen  die  fibrigen 
Gerathe,  wie  colum,  flabellum,  turibulum 
zu  den  vasa  sacra. 

1)  Filr  heilig  gelten  jene  G.,  einmal  weil 
sie  Cultzwecken  dienen  und  dann  wegen 
der  ihnen  ertheilten  Consecration  oder  Be- 
nediction. Die  bischofliche  Consecration 
scheidet  namlich  jene  Gegenstande  nicht 
nur  formlich  von  profanen  Dingen  aus  und 
bestimmt  sie  fCir  Gott,  sondem  verleiht  ihnen 
auch  eine  neue  Qualitat,  sie  werden  res 
divini  iuris  (Cod,  lusiin,  Inst.  1.  I,  tit.  II 
de  sacros.  eccl.  21 ;  res  sacrae  (sunt),  quae 
rite  per  pontifices  Deo  consecratae  sunt,  ib. 
1.  II,  tit.  I  de  rer.  div.  8).  Die  Consecra- 
tion ist  schon  seit  altester  Zeit  in  Uebung, 
obwol  sich  nicht  genau  ermitteln  lasst,  wann 
sie  eingefiihrt  wurde.  Wir  konnen  jedoch 
mit  ziemlicher  Sicherheit  annehmen,  dass, 
seitdem  man  Kirchen  und  Altare  consecrirte, 


auch  Kelch  und  Patene  mit  benedicirt  wur- 
den;  daffir  scheint  schon  der  Umstand  zu 
sprechen,  dass  in  den  alten  Ordines  die 
Consecrationsformeln  filr  Altar  und  G.  im- 
mer  neben  einander  stehen  und  beiderlei 
Consecrationen  nur  als  e  i  n  Act  erscheinen. 
Vgl.  z.  B.  Mahillon  Liturg.  gallic.  315.  Ge- 
wiss  ist  aber,  dass  man  jene  G.,  sobald  sie 
einmal  gottesdienstlichen  Zwocken  gedient 
batten,  nicht  mehr  zu  profanem  Gebrauche 
verwendete.  Schon  das  alttestamentliche 
Gebot  die  Salbung  und  Segnung  der  Opfer- 
gerathe:  et  omnia  vasa  (altaris)  unctione 
olei  consecrabis,  ut  sint  sancta  sanctorum 
(II  Mos.  40,  9).  Auch  jetzt  noch  behaup- 
ten  manche  Rubricisten,  Kelch  und  Patene 
wiirden  durch  den  blossen  Gebrauch  beim 
hi.  Messopfer  geweiht.  Aus  den  apostoli- 
schen  Constitutionen  ersehen  wir,  dass  da- 
mals  nicht  nur  eine  ritualmassige  Verwal- 
tung  der  Sacramento  bestand  mit  Angabe 
der  hiezu  zu  verwendenden  G.,  sondem  dass 
man  bereits  auch  eine  grosse  und  kleine 
Benediction  unterschied  {Const  AposL  III, 
c.  10).  Da  diirfte  es  wol  kein  voreiliger 
Schluss  sein,  wenn  wir  sagen,  dass  auch 
die  G.  durch  einen  rituellen  Act  zu  ihrem 
Dienste  bestimmt  wurden.  Sicher  nach- 
weisbar  ist  jene  Consecration  aus  dem  Be- 
richte  des  Sozom.  H.  e.  II,  c.  26,  wonach 
sie  bei  der  Dedication  der  von  Constantin 
erbauten  Kirche  statthatte.  Ambros,  De  off. 
II,  c.  28  spricht  von  vasa  initiata  und  non 
initiata  als  einer  bekannten  Sache.  Viel- 
leicht  hat  das  Decret  Sixtus'  I  (132)  die 
Consecration  der  vasa  im  Auge  (s.  unten.). 
Weiheformeln  finden  sich  in  den  altesten 
liturgischen  Buchem.  Aus  der  orientali- 
schen  Kirche  sind  uns  s  y  r  i  s  c  h  e  und  k  o  p- 
t  i  s  c  h  e  Formeln  bei  Renaudot  Liturg.  orient. 
I  54  u.  n  60  erhalten.  Die  ,oratio  pro 
calice  et  tnappulis  eius*  lautet:  Herr  Jesus 
Christus,  du  Wahrheit  und  Vollkommenheit 
(verax,  sine  vitio),  Gott  und  Mensch  zu- 
gleich,  dessen  Wesenheit  nicht  getrennt  ist 
von  der  Menschheit,  der  du  dein  eigenes 
Blut  vergossen  hast  freiwillig  filr  die  Crea- 
tur,  lege  deine  gottliche  Hand  auf  diesen 
Kelch,  heilige  und  reinige  ihn,  damit  er 
jenes  heilige  Blut  trage  und  Heilmittel  und 
Nachlass  sei  alien  jenen,  die  daraus  trinken. 
Gloria  tibi  cum  Patre  bono  tuo  et  Spiritu 
sancto  etc. 

Die  oratlo  consecrationis  disci  et  vdorum 
eius:  allmach tiger  Herr  und  Gott,  guter 
Herr,  mogest  du  deine  heiligen  Anne  aus- 
breiten  und  diese  Patene  (discus)  heiligen, 
die  geffillt  ist  mit  den  Gutern,  wMche  du 
jenen  bereitet  hast,  die  deinen  hi.  Namen 
lieben,  wenn  sie  (einst)  sitzen  beim  Festmahle 
der  Ewigkeiten  (recumbentibus  in  convivio 
mille  annorum  =  ungezahlter  Jahre).  Und 
jetzt,  0  Herr,  Freund  der  Menschen,  strecke 
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deine  gottliche  Hand  aus  fiber  diesen  ge- 
weihten  discus,  der  angefilUt  werden  soil 
mit  den  Partikeln,  den  Ueberresten  deines 
hi.  Leibes,  welcher  auf  dem  Altar  des  Hei- 
ligthums  der  hi.  Kirche  der  Stadt  N.  wird 
dargebracht  werden.  Gloria  tibi  etc.  (wie 
oben). 

Ebendort  ist  weiter  folgende  oratio  pro 
cochleari  beigesetzt :  o  Gott,  der  du  deinen 
Diener  Isaias  wQrdig  geniacht  hast,  den 
Cherub  zu  schauen,  in  dessen  Hand  die 
Zange  war,  womit  er  eine  Kohle  vom  Al- 
tare  nahm  und  sie  dem  Munde  des  Pro- 
pheten  naherte,  bereite  auch  jetzt,  o  Gott, 
allmachtiger  Vater,  deine  Hand  iiber  diesen 
Loffel  aus,  in  welchem  die  Glieder  des  hi. 
Leibes,  der  der  Leib  deines  eingebomen 
Sohnes  des  Herrn,  Gottes  und  unseres  Er- 
losers  Jesus  Christus  ist,  soUen  aufgenom- 
men  werden.  Segne  und  heilige  ihn  und 
gieb  ihm  die  Kraft  und  den  Ruhm  der 
Zange,  die  in  der  Hand  des  Cherubs  ist, 
denn  dein  ist  die  Macht  etc.  —  Die  grie- 
chische  Liturgie  enthalt  zwei  sehr  alte  For- 
meln,  von  denen  die  eine  mit  einer  an  das 
allgemeine  Gebet  erinnernden  Anrufung  be- 
ginnt ;  benedictum  regnum  Patris  et  Filii  et 
Spiritus  sancti.  In  pace  Dominum  prece- 
mur;  pro  superna  pace,  pro  pace  totius, 
pro  sancta  hac  domo,  pro  episcopo  etc., 
worauf  die  Benediction  folgt.  In  der  zwei- 
ten  Formel  heisst  die  Schlussoration :  25o'j, 
T)7taffTai  xal  TexeXeCcoxai  6  61710  c  5(axoc  ff^v 
Tq)  6r]ft(o  7C0Tr)p((p  TOO  6r{io\i  aoo  do<JiaaTT)p(oo 
—  T^  Ivep^eta  too  iraxp^c  xal  t()  eidoxCqc 
Tobc  fiovoTEvooc  a^TOo  oloo  xal  t^  iiriaxidtaet 

xal    TY)     ilZK^Oivfyjti     TOO     ItOVa^CoO     Tr^OJMtTOC, 

Goar  Euchol.  671  u.  672  (derselbe  Goar 
enthalt  auch  eine  Oratio  super  vase  pol- 
lute 482).  Ebenso  bieten  die  abendlandi- 
schen  Ritualien  mehrfache  Consecrations- 
formeln.  So  das  Sacramentar  des  Gelasius 
bei  Mur atari  Liturg.  Rom.  vet.  I  611.  Fiir 
die  Patene  lautet  die  Formel:  consecramus 
et  sanctificamus  banc  patenam  acl  conficien- 
dum  in  ea  corpus  Dom.  n.  J.  Chr.  paren- 
tis crucem  pro  salute  nostra  omnium,  und 
wahrend  der  Salbung  mit  Gel  spricht  der 
Bischof:  consecrare  et  sanctificare  digneris 
Domine,  patenam  banc  per  istam  unctionem 
et  nostram  benedictionem  in  Christo  lesu 
Domino  nostro.  Aehnlich  spricht  der  Bischof 
bei  der  Consecration  des  Eelches  nach  einem 
Einleitungsgebet  folgende  Schlussbenedic- 
tion:  dignare,  Domine,  calicem  istum  in 
iisum  ministerii  tui  pia  famuli  tui  (des  Stif- 
ters)  devotione  formatum,  ea  sanctificatione 
perfund^re,  qua  Melchisedech  famuli  tui  sa- 
cratum  calicem  perfudisti  et  quod  arte  vel 
metallo  effici  non  potest  altaribus  dignum, 
fiat  tua  benedictione  pretiosum.  Das  gela- 
sianische  Sacramentar  enthalt  ausserdem 
noch  eine  Weiheformel  fiir  das  Gefass,  wo- 


rin  das  hi.  Sacrament  aufbewahrt  und  dem 
Kranken  gebracht  wird,  dem  vas  eucha- 
risticum  (columba,  pyxis  .  .  .\  das  hier  ^'- 
nisterium  Domini  nostri  corporis  gerulvmf 
heisst:  omnipotens  Trinitas  inseparabilis, 
manibus  nostris  opem  tuae  benedictionis  in- 
funde,  ut  per  nostram  benedictionem  hoc 
vasculum  sanctificetur  et  corporis  Chnsti 
novum  sepulcrum  spiritus  sancti  gratia  per- 
ficiatur.  Von  diesen  Formeln  weicht  der 
gemeine  romische  Ordo  nur  wenig  ab  und 
sie  stehen  fast  wortlich  im  Gregorianum 
bei  Mhiard  154.  Auch  die  gallische  Li- 
turgie bietet  wenig  Eigenthumliches;  zu 
bemerken  ist  aber  hier  wie  in  den  griecfai- 
schen  und  altromischen  Formeln  cue  der 
,collectio^  vorausgehende  Auffordening  zum 
Gebet:  oremus,  dilectissimi  fr aires  oder 
fratres  carissimi,  ut  Deus  sanctificet  etc.  Die 
Consecration  von  Kelch  und  Patene  steht 
im  Gallicanum  in  unmittelbarer  Yerbindong 
mit  derjenigen  des  Altars,  und  am  Schlosse 
folgt  eine  grossere  Oration  ,ad  omnia^  (d.  i. 
altare  et  vasa  sacra),  Mabillon  Lit.  gallic. 
314  fi".  und  Mus.  Ital.  I  389,  wo  folgende 
Benediction  fur  Kelch,  Patene  und  ,turris' 
sich  findet:  precemur,  Domine,  tuam  maie- 
statem,  ut  hunc  calicem,  patenam  et  tor- 
rim,  in  quo  celebraturi  sumus  sacroeaneta 
mysteria,  coelesti  benedictione  sanctifices  etc 

Wie  aus  den  Gebeten  ersichtlich  ist,  be- 
stand  der  Consecrationsritus  in  Salbung  der 
G.  mit  Oel  (Chrisam)  und  Gebet.  Das  R  e  c  h  t 
zu  consecriren  hatte  von  jeher  nur  der  Bi- 
schof, offenbar  schon  aus  dem  aussem 
Grunde,  weil  diese  Consecration  mit  der 
des  Altiars  bez.  der  Kirche  ursprfinglidi 
zusanmienfiel.  Der  Cod.  lustin,  sagt  au»- 
driicklich:  sacrae  res  quae  rite  per  ponU- 
fees  Deo  consecratae  sunt  (1.  c. ;  vgl.  dazu 
Innoc.  Ill  Myster.  miss.  I,  c.  9:  ad  pontl- 
fices  spectat  .  .  .  vestes  et  vasa  consecrare). 

2)  Eine  Folge  der  Consecration  der  Altar- 
gefasse  war  deren  Ausscheiden  von  alien 
profanen  Dingen;  sie  sollten  einzig  noch 
Gott  dienen,  wie  es  schon  in  dem  Begriffe 
von  con-mcrare  liegt,  und  Augustin.  l^arr. 
in  Ps.  113,  Serm.  2  meint:  ipso  mtnisUrio 
consecrata  (vasa)  dicantur,  schon  durch  die 
Handlung,  der  sie  dienen,  mtisst^n  sie  fQr 
heilig  und  alien  profanen  Zwecken  enthoben 
erachtet  werden.  Die  naheren  kirchlichen 
Bestimmungen  hieruber  beginnen  mit  dem 
72.  apostol.  Kanon,  welcher  sagt:  vas  au- 
reum  vel  argenteum  vel  velum  sanctificatum 
nemo  amplius  in  suum  usum  convertat  In- 
direct spricht  das  Cortc,  Laod,  c.  21  (oi  &i 
6irY)peTac  lyiv^  ycopov  Iv  t^  dioxovtxo)  xol 
^itTea&ai  twv  oecriroTixcov  axeoQ>v)da8 
Gleiche  aus.  Klarer  aber  redet  Chrysosto- 
mus  Hom.  14  in  ep.  ad  Ephes.:  od*/  6p^c 
Tflfc  ^Yta  TaoTa  oxeoi^;  oS}(l  izpbc  tv  aiTwv  8tfli 
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yifTflCKobai  adtoTc.  Und  diese  altkirchliche 
Uebung  ward  durch  die  spatere  Gesetz- 
gebung  noch  mehr  geregelt.  So  sollte  kein 
Kirchengefass  verkauft  oder  yerpfandet  wer- 
den  nach  Cod,  lustin,  Inst.  1.  I,  tit.  II  de 
sacros.  eccl.  21 :  sancimus  nemini  licere  sa- 
cratissima  atque  arcana  vasa  . .  .  vendere 
. .  .  cum  etiam  veteres  leges  ea  quae  divini 
iuris  sunt  humanis  nexibus  non  illigari  san- 
xerint.  Ein  Nacbtragskanon  des  Quinisex- 
tum  (692)  verordnet,  dass  kein  Priester, 
Eleriker  oder  Laie  einen  Kelch,  eine  Pa- 
tene  oder  ein  anderes  bl.  Gefass  zu  ande- 
ren  fremden  Zwecken  verwenden  dtirfe. 
Denn:  quicumque  de  calice  sacro  quo  san- 
guis Cbristi  accipitur  aiiud  bibit  praeter 
Cbristi  sanguinem;  et  patenam  ad  aliud 
officium  quam  ad  altaris  ministerium  de- 
terrendus  est  exemplar  Baltassar  etc.  (Labbe 
Cone.  VI,  col.  1204).  Ebenso  verboten 
abendlandische  Synoden  jede  anderweitige 
Verwendung  der  hi.  G.,  wie  die  dritte  Sy- 
node  von  Braga  (675)  c.  2  u.  31,  wonach 
der  Priester  oder  Diakon,  der  aliquid  de 
vasis  ministerii  ecclesiae  verkauft,  als  eines 
Sacrilegiums  scbuldig  zu  erklaren  und  ab- 
zusetzen  sei:  quia  commisit  sacrilegium, 
placuit  eum  in  ordinatione  ecclesiastica  non 
haberi  (cap.  11,  c.  17);  ahnlich  wie  schon 
viel  frfiher  das  Arelat,  vom  J.  314,  c.  13 
denjenigen,  welcher  vasa  dominica  auslie- 
ferte,  absetzte  (ut  ab  ordine  cleri  amovean- 
tur),  was  in  den  citirten  Bestimmungen  des 
Cod,  lustin,  dahin  erweitert  wurde,  dass 
das  Verkaufen,  Ausliefern,  Verpfanden  (ad 
pignus  dare,  humanis  nexibus  illigare)  ver- 
pont  sein  solle.  Ueber  die  Strafe  gegen 
eine  Profanation  der  Patene,  die  dem  Kelche 
immer  gleichgestellt  war  an  Wfirde,  vgl. 
Durand,  De  rit.  eccl.  I,  c.  11.  Eine  an- 
dere  Strafbestimmung,  die  gewohnlich  dem 
genannten  Concil  von  Braga  zugeschrieben 
wird,  hat  die  Formel :  ut  donator,  alienator 
ac  venditor  honoris  sui  amissione  multetur 
(ib.  col.  901,  can.  31). 

Es  sind  uns  auch,  abgesehen  von  den 
kirchenrechtlichen  und  liturgischen  Regeln 
liber  Heilighaltung  der  Altargefasse  andere 
Zfige  erhalten,  welche  die  Ehrfurcht,  die 
man  im  christlichen  Alterthum  denselben 
erwies,  darthun.  So  erzahlt  Gregor  von 
Tours  De  glor.  mart.  I,  c.  85,  wie  die  Die- 
ner  eines  britannischen  Comes,  der  an  hef- 
tigen  Fussschmerzen  litt,  diesem  riethen, 
er  moge  seine  Fusse  ,in  vas  ministerii  quod 
in  altari  ponitur^  waschen  (offenbar  in  einem 
sehr  geraumigen  discus).  Dazu  bemerkt 
Gregor:  stulti  et  inertes  (die  Diener)  non 
cognoscentes  quod  sacrata  Deo  vasa  non 
debent  ad  usus  humanos  aptari.  Als  der 
Comes  es  doch  that,  sei  er  vollig  gelahmt 
worden. 

Das  Bestreben,  die  hi.  G.  vor  Entweihung 


zu  sichem,  mag,  theilweise  wenigstens,  da- 
zu beigetragen  haben,  dass  der  Stifter  eines 
solchen  GefUsses  seinen  Namen  in  dasselbe 
eingrub,  wofur  wir  manche  Belege  aus  alter 
Zeit  haben.  Yon  Constantin  bezeugt  es  der 
Lib.  Pontif.  in  Silvest. 

Wichtiger  abcr  war  jedenfalls  die  Her- 
stellung  einer  eigenen  Kammer  (Sacristei, 
sacrarium,  sceuophylacium)  zu  guter  Ver- 
wahrung  der  geweihten  G.,  die  Aufstellung 
eines  Inventars  (matricula  brevts  oder  com- 
metnoratorium)  und  die  Uebertragung  von 
deren  Beaufsichtigung  an  eigene  Beamte. 
Die  kirchliche  Gesetzgebung  hat  sich  ofter 
mit.diesen  Dingen  beschaftigt  (s.  die  oben 
citirte  Stelle  des  Cone,  Laod.  c.  21,  des 
Agath,  c.  66  u.  Brae,  I,  c.  28).  Ursprfing- 
lich  batten  nur  die  Diakonen  die  Obhut 
liber  die  vasa  sacra.  Daher  die  Benennung 
6taxovtx6v  fiir  Sacristei.  Es  nahm  der 
[liYac  oxeoo^oXaE  (s.  d.  A.)  in  der  constan- 
tinopolitanischen  Kirche  sogar  einen  hohen 
Rang  ein.  Ein  beriihmter  Hiiter  der  Altar- 
gefasse aus  der  romischen  Kirche  war  der 
hi.  Laurentius,  der  ,clau8tri6  sacrorum  prae- 
erat,  coelestis  arcanum  domus  fidis  guber- 
nans  clavibus  votasque  dispensans  opes'  (Pru- 
dent, Perist.  hymn.  II  41  ff.).  Das  Cone. 
Nicaen,  c.  63  verlangte  iiberhaupt  einen 
procurator,  der  mit  anderen  Kirchendienern 
die  Obhut  dber  alle  Kirchengefasse  und 
Paramente  fiihre.  Das  Verbot  des  Laodic,, 
dass  nur  Diakonen  die  vasa  sacra  anriihren 
und  besorgen  diirften,  wurde  vom  Cone. 
Brae,  III,  c.  28  auf  die  Subdiakonen  be- 
schrankt:  placuit,  ut  non  liceat  cuilibet  ex 
lectoribus  sacra  altaris  vasa  portare  nisi  his 
qui  ab  episcopo  subdiaconi  fuerint  ordinati. 
Doch  batten  nach  dem  romischen  Ordo  auch 
die  Akolythen  jenes  Recht.  In  einem  Pri- 
vathaus  die  G.  aufzubewahren ,  war  stets 
untersagt.  Athanasius  Apol.  2  vertheidigt 
sich  gegen  die  von  den  Arianem  ihm  ge- 
machte  Verleumdung,  einen  Kelch  zerbro- 
chen  zu  haben,  damit,  dass  er  sagt,  man 
babe  die  Stiicke  desselben  nicht  in  der 
Kirche  gefunden  und  die  mystischen  G. 
befanden  sich  ja  nirgend  als  in  der  Obhut 
der  gesetzlichen  Wachter.  Und  ein  An- 
klagepunkt  der  Vater  des  Chalcedonense 
gegen  Ibas  von  Edessa  war :  er  babe  einen 
kostbaren  Kelch  nicht  unter  die  Obsorge 
des  Skeuophylax  gestellt.  Jedem  neu  in- 
stituirten  Bischof  musste  darum  vor  Zeugen 
und  selbst  vor  Richtern  Rechenschaft  uber 
den  Bestand  der  Kirchengerathe  (comme- 
moratorium)  abgelegt  werden  (Vicecom,  De 
miss,  appar.  I,  c.  10)  und  letztere  wurden 
unter  stark  em  Verschluss  gehalten :  expleta 
missa  calix  cum  patena  et  sacramentorum 
liber  ...  in  mundo  loco  sub  sera  recon- 
dantur,  schrieb  ein  Rheimser  Concil  vor 
(Burchard  III,  c.  97).     Die  romischen  Or- 
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dines  geben  auch  an,  mit  welcher  Sorg- 
falt  die  G.  aus  dem  Secretariura  zu  holen 
und  zu  tragen  seien:  acolythi  de  ecclesia 
salvatoris  per  manum  primi  mansionarii 
(vasa)  sumunt  et  baiuli  portant  {Ordo  I,  | 
n.  3),  und :  sed  haec  cura  erit  acolythorum, ' 
ut  ministerii  vasa  per  manum  primi  man- : 
sionarii  qui  est  custos  dominicalis  vestiarii 
accepta  per  baiulos  deferantur  {Ordo  III, 
n.  4).  Fiir  ein  besonders  schweres  Sacrileg 
gait  das  Zerbrechen  der  Opfergefasse.  Fre- 
gistis  calices,  ruft  Optatus  von  Mileve  Cont. 
Donat.  1.  6  den  Schismatikem  zu,  Christi 
sanguinis  portatores,  quorum  species  revo- 
castis  in  massas,  mercem  nefariis  nundinis 
procurantes.  Emerunt  forsitan  in  usus  sues 
sordidae  mulieres;  emerunt  pagani  facturi 
yasa,  in  quibus  incenderent  idolis  suis.  Vgl. 
die  gegen  Athanasius  1.  c.  ge^chleuderte 
Verleumdung.  Was  mit  den  Gefassen,  die 
Haretiker  bisher  gebraucht  batten,  anzu- 
fangen  sei,  daruber  waren  die  Ansichten 
nicbt  einig.  So  meinte  Alcimus  Avitus  Ep.  I 
6  ad  Victor.,  von  den  ministeria  haeretico-  | 
rum ,  quae  illis  sacra ,  nobis  exsecrabilia  ' 
iudicantur,  i.  e.  patenis  paterisque,  gelte, 
was  von  den  ,turibula  peccatorum',  an  de- 
nen  man  keinen  Gefallen  haben  konne: 
nee  Deum  (eis)  ecclesiae  oblatis  delectari, 
nisi  infusa  fomacibus  et  distincta  per  lami- 
nas  pura  efficiantur;  wahrend  sonst  eine 
mildere  Anschauung  herrschte  (Mabillon 
1.  c.  65  f.).  Wegen  der  Achtung  vor  die- 
sen  Gefassen  bestand  fflr  den  Schenkgeber 
ein  besonderer  Oblationsritus,  woriiber  Fon- 
taninus  De  disco  argent,  votivo  vet.  Chri- 
stian, c.  21  ff,  zu  vergleichen  ist. 

Von  der  obigen  Kegel,  dass  kein  Altar- 
gefass  verpfandet  oder  verkauft  werden 
diirfe,  gab  es  nur  die  eine  Ausnahme, 
dass  man  den  Erlos  von  verkauften  Gei^sen 
fur  die  Unterstiitzung  von  Armen  oder  zur 
Loskaufung  von  Gefangenen  verwenden 
wollte.  In  diesem  Falle  war  die  Zulassig- 
keit  des  Verkaufes  allgemein  zugestanden. 
So  erzahlt  Ambrosius  De  oiF.  II,  c.  28,  dass 
vasa  mystica  zur  Loskaufung  seien  ver- 
wendet  worden,  nach  dem  Grundsatze:  au- 
rum  ecclesia  habet,  non  ut  servet,  sed  ut 
eroget  et  subveniat  in  necessitatibus.  In 
diesen  Fallen  sei  gestattet,  ,vasa  ecclesiae 
etiam  initiata  confringere,  conflare,  ven- 
dere^;  als  Beispiel  diene  ,Laurentius  qui 
aurum  ecclesiae  maluit  erogare  pauperibus 
quam  persecutori  reservare  .  .  .  numquid 
dictum  est  s.  Laurentio:  non  debuisti  ero- 
gare thesauros  ecclesiae,  vasa  sacramento- 
rum  vendere'?  Schon  ist  dort  seine  Ver- 
theidigung  gegenuber  den  Arianem,  die 
ihm  den  Verkauf  der  Gerathe  seiner  mai- 
landischen  Kathedrale  zum  Vorwurfe  mach- 
ten.  In  seine  Fussstapfen  trat  sein  Schuler 
A  u  g  u  8 1  i  n ,  von  welchem  Po^sidius  in  der 


Vit.  August,  c.  24  berichtet : ,  de  vasis  do- 
minicis  propter  captivos  et  quam  plurimoe 
indigentes  frangi  iubebat  et  conflari  et  in- 
digentibus  dispensari.  Denn  es  verlangt, 
wie  Ambrosius  1.  c.  sagt,  die  Caritas  g«gen 
die  lebendigen  Tempel  Gottes,  die  Zierde 
des  todten  Tempels  zu  veraussem.  Aehn- 
lich  kaufte  Acacius,  Bischof  von  Amida, 
nach  SocraU  H.  e.  VII,  c.  21  7000  Perser 
mit  dem  Erlos  von  Kirchengerathen  los, 
und  gleiche  Handlungen  erz^t  Sozamen. 
H.  e.  IV,  c.  25  von  Cyrill  von  Jerusalem 
und  Victor,  Vitens,  De  pers.  Vand.  1  von 
dem  Bischof  Deogratias.  Darum  hat  lusti- 
nian  in  seinem  oben  erwahnten  Verbot  des 
Verkaufes  von  Altargefassen  ausdrucklich 
beigesetzt:  excepta  causa  captivitdlis  et  fa- 
mis.  Wie  auch  in  Gallien  Gregor  von  Tows 
,effracto  uno  de  sacris  ministeriis  calice  au- 
reo  et  in  numismata  redacto  se  populom- 
que  redemit'  (Hist.  VII,  c.  24),  was  ebenso 
Caesar  von  Aries  that,  seine  Handlung  mit 
den  Worten  rechtfertigend :  non  credo  con- 
trarium  esse  Deo  de  ministerio  suo  redem- 
ptionem  dari  qui  se  ipsum  hominis  pro  re- 
demptione  tradidit  (Cyprian,  Vit.  Caesar.  I, 
n.  17).  Vgl.  Hieron,  Ep.  ad  Rustic,  und 
Cone,  Remens,  (627)  c.  22:  ne  episcopos 
ministeria  sacra  frangat,  excepto  si  evenerit 
ardua  necessitas  pro  redemptione  capti- 
vorum. 

Erwahnen  wollen  wir  noch,  dass  auch 
die  Auswahl  des  Stoffes,  den  man  fur  Her- 
stellung  der  Altargefasse  verwendete,  mit 
Rucksicht  auf  den  hi.  Zweck  geschah,  in- 
dem  man,  wo  und  sobald  die  Moglichkeit 
vorhanden  war,  inmier  kostbareres  Material 
auslas  und  zuletzt  die  ausschliessliche  Ver- 
wendung  von  Edelmetallen  vorschrieb,  so 
dass  Gold  und  Silber  allmalig  fast  aus- 
nahmslos  verwendet  wurden;  obgleich  die 
Kirche  keineswegs  vergass,  dass  goldene 
Kelche  den  Mangel  guter  Seelen  nicht  er- 
setzen  konnen.  Chrys,  Hom.  50  in  Matth.: 
hid,  Peltis,  II,  ep.  246  ad  Theodos.  (Ueber 
die  Materie  der  vasa  sacra  s.  die  einzel- 
Artikel.) 

3)  Entsprechend  dem  Respecte,  den  man 
gegen  die  G.  hegte,  war  es  auch,  dass  nur 
geweihte  Personen  oder  Kleriker  sie  beruhr- 
ten.  Nach  dem  Pontificalbuche  hatte  schon 
Papst  Sixtus  I  (132)  verordnet:  ut  mini- 
steria sacrata  non  tangerentur  nisi  a  mini- 
stris.  Wie  im  A.  Test,  die  Leviten  die 
Tempelgerathe  besorgten,  so  ist  wahrschein- 
lich  eine  ahnliche  Uebung  gleich  in  den 
ersten  Zeiten  der  jungen  Kirche  auch  hier 
aufgekommen.  Soter  (173)  wenigstens,  der 
nach  Sixtus  regierte,  soil  den  gottgeweihten 
Jungfrauen  die  BerQhrung  solcher  Gegen- 
stande  verboten  haben.  Aus  dem  Erlasse  des 
Papstes  Zephyrin:  ut  ministri  patenas  vi- 
treas  ante  sacerdotes  portarent,  scheint  her- 
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vorzugehen,  dass  nur  Kleriker,  nicht 
Lai  en  sie  betasten  durffcen  (Lib.  pontif.  in 
Zephyr.).  Den  Kanon  des  Laodic,  (^n  o3  6£t 
6iCT)peTac  .  .  .  aitxw^ai  tcdv  Ssdicoxixcov  oxeuuiv) 
haben  wir  schon  oben  angefdhrt;  ebenso 
einige  andere  Concilienbeschlusse,  und  tra- 
gen  nur  den  can.  66  des  Agathenae  nach: 
non  oportet  nisi  sacratos  ministros  vasa  do- 
minica  contingere.  Diese  Satze  sind  auch 
ins  kanonische  Recht  iibergegangen  {can. 
In  sancta  de  consecr.  dist.  1 :  ut  sacra  vasa 
non  ab  aliis  quam  a  sacratis  Dominoque 
dicatis  contrectentur  hominibus).  Wir  er- 
sehen  aus  diesen  und  ahnlichen  Stellen,  wie 
ausserordentlicb  angstlich  die  alte  Kirche 
in  fraglichem  Punkte  war ;  es  mag  ja  auch 
die  Scrupulositat  der  Juden  in  solchen  Din- 
gen  und  ihre  Scheu  wegen  Verunreinigung 
auf  die  altkirchliche  Praxis  eingewirkt  ha- 
ben. —  Die  Frage  bleibt  noch  zu  beant- 
worten,  wer  die  ministri  sind,  von  denen 
oftmals  die  Rede  ist  als  solchen,  welche  die 
hi.  G.  beriihren  diirfen.  Dass  die  Diakonen 
und  seit  dem  Cone,  Brae,  I,  c.  28  auch  die 
Subdiakonen  jenes  Recht  batten,  haben  wir 
bereits  gesehen  und  bisweilen  muss  nach 
den  romischen  Ordines  I  u.  Ill  die  Berilh- 
rung  selbst  den  Akolythen  gestattet  gewesen 
sein,  diesen  aber  nur  mittelst  des  Velums, 
mappulo  (Vieecam,  Op.  laud.  VI,  c.  4),  wo- 
gegen  das  zweite  Concil  yon  Rom  c.  9  be- 
stimmte:  nullus  lector  vel  ostiarius  vasa 
sacra  contingat,  nullus  a,colythus  rem  sacra- 
tam  porrigat.  Nach  genauer  Zusammen- 
stellung  der  verschiedenen  Nachrichten  und 
nach  dem  Commentar  des  Zonaras  ad  Lao- 
dic. konnen  die  GirTjpexai  im  can.  21  und 
die  ministri  nur  Subdiakonen  sein  und  die- 
sen  war  jene  Beriihrung  untersagt,  bis  man 
im  Abend  lande  anfing,  das  Subdiakonat  zu 
den  ordines  maiores  zu  rechnen  und  so 
ihnen  jenes  Recht  einraumte.  Doch  halt 
auch  jetzt  noch  der  Subdiakon  die  Patene 
mit  dem  Velum,  und  nach  dem  alten  romi- 
schen Pontificale  trug  der  Diakon  und  Archi- 
diakon  den  Kelch  so,  dass  er  ein  Velum 
um  die  Henkel  desselben  schlang:  involutis 
ansis  cum  assertario,  oder:  levat  (archidia- 
conus)  cum  assertario  calicem  per  ansas, 
und  ahnliche. 

Zur  Litteratur:  Gerberi  Liturg.  Alem. 
I,  disq.  3;  Marthne  De  antiq.  eccl.  rit.  I; 
Bona  Rer.  lit.  I,  c.  25 ;  MabUlon  Lit.  Gallic. 
I,  c.  7;  Schurtsfleisch  C,  S.  De  sacr.  eccles. 
vasis,  in  dess.  Controv.  XXIII.       krieg. 

GEFALLENE,  s.  Lapsi. 

OEFAXOENE.  Die  christlichen  Gefange- 
nen  wurden  im  Zeitalter  der  Verfolgungen 
entweder  in  den  Staatsgefangnissen  oder 
den  kaiserlichen  Bergwerken  detinirt.  Jene 
besasseu  drei  ubereinanderliegende  Abthei- 


lungen,  von  denen  die  unterste  zur  Hin- 
richtung  der  zum  Tode  Verurteilten ,  die 
mittlere  als  Haftzelle  schwerer  Verbrecher 
diente,  wahrend  in  der  obersten  die  wegen 
leichter  Vergehen  Bestraften  ihren  Aufent- 
halt  batten.  Den  letzteren,  die  nicht  ge- 
fesselt  waren,  gestattete  die  Verwaltung 
ein  gewisses  Mass  von  Freiheit.  Der  Todes- 
strafe  zunachst  kam  die  Verurteilung  zu 
den  Bergwerken  (D,  Digester,  1.  28,  d.  48, 
19).  Die  von  ihr  Betroffenen  wurden  zu- 
erst  gestaupt  und  dann,  je  nachdem  sie  zu 
in  metallum  oder  in  opus  metalli  verurteilt 
waren,  mit  schwereren  oder  leichteren  Ket- 
ten  belastet  (de  Rossi  Bull.  1868,  17).  So 
erlitt  Callistus,  der  nachmalige  Papst,  vor 
seiner  Verweisung  in  die  Bergwerke  Sar- 
diniens  die  Strafe  des  Peitschens.  In  Africa 
wurde  den  Geurteilten  ein  beschimpfendes 
Zeichen  auf  die  Stime  gebrannt,  was  Con- 
stantin  d.  Gr.  untersagte  (Cod,  Theod,  IX, 
40,  2).  Den  um  des  Glaubens  willen  De- 
tinirten  erwies  die  Kirche  ihre  hochste  Liebe 
und  Verehrung.  Bis  weit  in  den  Orient 
hinein  iibersandte  die  romische  Kirche  ihre 
Liebesgaben  den  doeX^oTc  6irap^ou<jiv  h  ju- 
TdtXXoic  (Euseb,  H.  e.  IV  23).  In  gluhenden 
Worten  sprechen  die  Bekenner  dem  hi.  Cy- 
prian fiir  die  ihnen  bereitete  Erleichterung 
ihren  Dank  aus  (Cypr,  Ep.  78,  ap.  Migne 
IV  421).  Den  Gefangenen  wurde  die  hi. 
Eucharistie  als  l^dhow  tibersandt  und  beim 
liturgischen  Gebet  ihrer  gedacht  (Bingham 
IV  404;  de  Rossi  Bull.  1868,  22).  Insbe- 
sondere  sorgten  die  Bischofe  fiir  Loskau- 
fung  der  Gefangenen  (Cypr,  Ep.  60,  ed. 
Migne  IV  360:  captivitas  fratrum  nostra 
captivitas  computanda  est).  Ambrosius  (De 
offic.  II  28),  Augustinus  (Vit.  Possid.  c.  24) 
verausserten  zu  diesem  Zwecke  sogar  die 
hi.  Gefasse,  ein  Verfahren,  das  lustinian 
billigte  (Cod,  lustin,  I,  2,  21  de  sacrosanct, 
eccl.).  Nach  dem  Siege  des  Christenthums 
erlangten  die  Bischofe  bedeutenden  Einfluss 
auf  das  Gefangnisswesen  (Cod,  Theod,  IX, 
3,  7)  und  an  hohen  Festtagen  crhielten  die 
wegen  leichter  Vergehen  Verurteilten  die 
Freiheit  zurtick  (Cod,  Theod.  IX,  38,  3),  was 
Gregor  von  Nyssa  (Migne  Orat.  3  de  resurr. 
Christi)  in  folgenden  Worten  schon  andeutet : 
6  douXoc  iXeu^poutai  xtp  dqa&q)  xal  ^tXov&poiTccp 
TTJc  ixxXTjffiac  xTjpoYfJLaxi.  bellesheim. 

eEGENSTlXDE,  diverse,  aus  den 
Katakomben.  In  den  Katakomben  hat 
sich  im  Zusammenhang  mit  den  Grabem 
eine  grosse  Anzahl  der  verschiedensten  G. 
gefunden.     Es  sind  die  folgenden: 

1)  Lam  pen.  Dieselben  dienten  theils 
zur  Beleuchtung  der  dunklen  Gauge  und 
Cubicula  (so  namentlich  die  bronzenen,  von 
der  Decke  herabhangenden ,  Bosio  R.  S. 
205—207;    Boldetti   64;    Aringhi  R.   S.  I, 


Digitized  by 


Google 


586 


Oegenst&Dde. 


511 — 514),  theils  batten  sie  eine  unmittel- 
bare  Beziebung  zum  cbristlicben  Begrab- 
niss,  bei  dem  der  Gebraucb  des  Lichtes  sicb 
bis  jetzt  erbalten  bat,  zum  Ausdruck  des 
Wunscbes,  dass  der  Verstorbene  vor  dem 
Reicbe  der  Finsterniss  (Eccli.  21,  11 ;  Mattb. 
8,  12)  bewabrt  und  in  das  Reicb  des  ewi- 
gen  Licbtes  aufgenommen  werde,  wo  Cbri- 
stus,  das  wabre  Licbt  (Job.  1,  9;  8,  12), 
^(DC  ih  dav6vT<ov  (Inscbrift  von  Autun,  Spic. 
Solesm.  I  557),  ibm  in  lucem  sempiternam 
(Is.  50,  19)  gereicbe.  Zugleicb  war  das 
Licbt  bei  den  Begrabnissen  und  Grabem 
ein  Ausdruck  der  frommen  Freude  iiber 
den  siegreicb  beendeten  Kampf  des  Lebens 
(ChrysosL  Hom.  IV  in  Hebr.).  S.  d.  A. 
Lampe,  Licbt.  •  Die  Griiberlampen  wurden 
tbeils  in  dem  Verscbluss  der  Grabplatte 
mitbefestigt  —  und  diese  sind  alle  aus  den 
vier  ersten  Jabrbunderten  — ,  tbeils  in  Sei- 
tenniscben  oder  auf  Steintiscbcben  bei  den- 
selben  aufgestellt.  Fur  die  Tiscbcben  dien- 
ten  wol  die  Lampengestelle  in  Form  kleiner 
Altarcben  (Aringhi  R.  S.  1519),  von  denen 
aucb  in  dem  jiidiscben  Coemeterium  in  der 
Yigna  Randanini  ein  Exemplar  sicb  fand 
(de  Rossi  Bull.  1876,  42)  und  die  man 
(Dionys,  Sanddius  [P.  Fassini]  De  prise, 
cbrist.  synax.  extra  aed.  sacr.,  Venet.  1770) 
irrtbtimlicb  fiir  Gefasse  zur  Aufbewabrung 
des  bl.  Sacraments  angeseben  bat  (de  Rossi 
R.  S.  Ill  610;  Bull.  1876,  41).  Die  mei- 
sten  Lampen  haben  die  gewohnbcbe  Form 
und  sind  filr  einen  Docbt  eingericbtet,  sel- 
ten  sind  die  fiir  zwei  Docbte;  nur  ein  Ex- 
emplar ffir  mebrere  Docbte  ist  bekannt. 
Aucb  fanden  sicb  einzelne  Tbonscbussel- 
cben,  die  in  der  Mitte  eine  Vorricbtung 
zum  Einstecken  einer  Kerze  b&ben.  Seit- 
dem  die  Katakomben  nicbt  mebr  als  Be- 
grabnissplatze  dienten,  brannten,  namentlicb 
bei  den  Grabem  der  bl.  Martyrer,  in  den- 
selben  nocb  Lampen,  deren  Oel  als  fromme 
Erinnerung  von  den  Papsten  an  die  Giau- 
bigen,  so  von  Gregor  d.  Gr.  an  die  Konigin 
Theodelinde,  geschenkt  wurde  (s.  d.  A.  Oel, 
beiliges).  Dies  erklart,  dass  einzelne  Lam- 
pen aus  spaterer  Zeit  in  den  Katakomben 
gefunden  wurden.  Der  Gebraucb  der  Lam- 
pen bei  den  Grabem  war  fibrigens  nicbt 
erst  mit  dem  Cbristentbum  entstanden,  son- 
dem  fand  sicb  aucb  bereits  bei  den  Heiden 
und  Juden. 

2)  Gefasse.  a)  In  sieben  Fallen  fand 
sicb  tbeils  aussen  an,  tbeils  in  den  Gra- 
bem ein  Gefass  mit  fiussigem  Blute,  vier- 
mal  im  Coemeterium  s.  Satumini,  wo  aucb 
der  letzte  Fund  dieser  Art  1872  vorkam 
(de  Rossi  R.  S.  lU  619,  714).  Haufig  fan- 
den sicb  Gefasse,  die  eine  dunkelfarbige, 
an  eingetrocknetes  Blut  erinnemde  Kruste 
zeigen  (Boldetii  161,  182  ff.;  Lupi  S.  Sev. 
31).    Wo  sicb  Blut  in  denselben  nacbwei- 


sen  lasst,  ist  dieses  als  das  Blut  des  dabei 
begrabenen  Martyrers  anzuseben  (de  Rossi 
R.  S.  Ill  617;  Kraus  Die  BlutampuUen; 
ders.  Ueber  den  gegenwartigen  Standpunkt 
der  Frage  nacb  dem  Inbalt  und  der  Be- 
deutung  der  romiscben  BlutampuUen).  8. 
d.  A.  Martyrer.  b)  In  den  vielen  Fallen, 
wo  die  Gefasse  an  und  in  den  Grabem 
keinen  auf  Blut  binweisenden  Inbalt  oder 
Niederscblag  entbalten,  ist  docb  nicbt  an- 
zunebmen,  dass  sie,  wie  die  gemalten  oder 
eingemeisselten  Abbildungen  von  Gefassen 
(s.  d.  A.  Gefasse),  nur  eine  symboliscbe  Be- 
deutung  gebabt  batten.  Was  sie  aber  ent- 
balten baben,  ist  bis  jetzt  nocb  nicbt  auf- 
geklart.  Aus  inneren  Griinden  ist  zu  ver- 
mutben,  dass  sie  fur  Weibwasser  dienten; 
ausdriicklicbe  Zeugnisse  fur  eine  solcbe  Ver- 
wendung  des  Weihwassers  bei  den  Grabem 
finden  sicb  zwar  nicbt  aus  der  alten  Zeit, 
sondem  erst  aus  dem  MA.  (Martene  De 
antiq.  eccl.  rit.  Ill  13,  11);  allein  der  Ote- 
braucb  des  Weibwassers  und  der  Ritus,  es 
mit  Kreuzzeicben  und  Gebet  zu  segnen, 
ist  sebr  alt  (s.  d.  A.  Weibwasser;  de  Rossi 
Bull.  1867,  78  ff.;  Martigny  Diet.  Art.  Eau 
b6nite;  Probst  Sacram.  u.  Sacramentalien 
in  den  drei  ersten  cbristl.  Jabrb.  74  ff.), 
und  darum  liegt  es  nabe,  an  dieses  zu  den- 
ken  und  darin  nicbt  nur  einen  Scbutz  fUr 
den  Leicbnam,  sondem  wie  im  MA.  (de 
Rossi  R.  S.  Ill  617,  Note  1)  aucb  ein  sig- 
num  baptismi  et  christianitatis  zu  finden. 
Diese  Ansicbt  vertbeidigen  Bosio  R.  S.  20 ; 
Lupi  Op.  post.  I  77;  Cavedoni  Bull.  deU' 
Ist.  di  Corrisp.  arcb.  1866,  74;  Kraus  Die 
BlutampuUen  54.  c)  Bei  den  Balsamflascb- 
cben  aus  Glas,  Alabaster  u.  s.  w.  liegt  es 
nabe,  als  ibren  Inbalt  die  liquidi  odores  an- 
zunehmen,  mit  welcben  nacb  Prudent  Ca- 
them.-X  171,  172)  die  Cbristen  das  Grab 
ebrten.  Vielleicbt  baben  die  Eierscbalen, 
die  Boldetti  (519)  in  einigen  Grabem  fand, 
ebenfalls  zur  Aufbewabrung  von  woblrie- 
cbendem  Oel  oder  Weibwasser  gedient,  eben- 
so  einzelne  der  gefundenen  Muscbebcbalen. 
Dass  beide  Ueberbleibsel  von  Agapen  seien, 
wie  Raoul  Rochette  (M6m.  Ill  sur  lee  antiq. 
cbr^t.  252  ff.,  in  M6m.  de  TAcad.  dee  Inscr. 
XIII)  annimmt,  ist  sebr  unwabrscbeinlich, 
da  es  wenig  Wabrscbeinlicbkeit  bat,  dass 
in  den  Katakomben  selbst  Agapen  gebalten 
worden  sind  (de  Rossi  R.  S.  Ill  503),  aucb 
die  Muscbeln  grossentbeils  Arten  angebo- 
ren,  deren  Scbnecken  nicbt  gegessen  wur- 
den. Die  Abbildungen  der  beriibrten  Ge- 
fasse s.  bei  Bosio  R.  S.  201 ;  Aringhi  R.  S. 
501—507;  Boldetti  149—156,  160,  161, 
163,  168,  169,  183,  191,  496,  500;  Bonanni 
Mus.  Kircber.  115;  Perret  IV,  pi.  UL 

3)  Marterwerkzeuge.  DieGrabfunde 
der  Katakomben  bestatigen  die  Bericbte  der 
Martyreracten,  dass  die  eisemen,  bleiemen, 
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bronzenen  Werkzeuge,  mit  welchen  man 
die  hi.  Martyrer  peinigte  und  todtete,  haufig 
ehrfurchtsvoll  mit  ihnen  begraben  wurden. 
Mehrfach  fanden  sich  die  KettoD  und  an- 
dere  Marfcerwerkzeuge  noch  an  den  betref- 
fenden  Korpertheilen,  z.  B.  das  morderische 
Eisen  noch  im  Schadel  (Bosio  R.  S.  21; 
OUtneri  Mem.  di  Terenzio  101;  de  Rossi 
R.  S.  m  622).  Abbildungen  solcher  Werk- 
zeuge aus  Katakombengrabern  (ungulae  fer- 
reae,  plumbatae,  forcipes  u.  s.  w.)  finden 
sich  bei  Bosio  R.  S.  21,  26;  AringhiR.  S. 
n  684,  687—689;  Boldetti  315  ff.;*  Bottari 
n  33 ;  vgl.  Lupi  Dissert.  I  265 ;  de  Rossi 
R.  S.  II  164,  in  164—165.  Die  bei  Ferret 
IV,  pi.  XIV  abgebildeten  fidiculae  und  un- 
gulae stammen  nicht  aus  den  Katakomben, 
sondern  aus  einem  etruskischen  heidnischen 
Grabe.  Ueber  die  Abbildung  chirurgischer 
Instrumente,  die  man  irrthumlich  fiir  Bil- 
der  von  Marterwerkzeugen  angesehen  hat, 
s.  de  Rossi  Bull.  1864,  36.  Ueber  die  Sorg- 
falt,  mit  welcher  die  romischen  Forscher 
verfuhren,  um  nicht  Toilettengegenstande, 
wie  grosse  Haarnadeln,  oder  grosse  Nagel, 


Fig.  208.    Spiegel  ana  den  KaUkomben. 

die  ausserlich  im  Mortel  befestigt  waren, 
fiir  Marterwerkzeuge  anzusehen  und  aus- 
zugeben,  s.  Boldetti  182,  de  Rossi  R.  S. 
m  622. 

4)  Kleidungsstoffe  und  Schmuck- 
sachen.  Die  christliche  Anschauung  von 
der  Wiirde  des  Leichnams  eines  dahinge- 
schiedenen  Christen  musste  dazu  fuhren, 
denselben,  wie  mit  der  sterblichen  Hiille 
Jesu  Christi  selber  geschehen,  ehrerbietig 
bekleidet  beizusetzen.  Besonders  geschah 
dies  bei  den  Leichen  der  hi.  Martyrer  (Eus, 
H.  e.  VII,  c.  16),  deren  abgehauene  Glie- 
der  in  kostbare  Stoffe  eingewickelt  (de  Rossi 
R.  S.  Ill  622;  Boldetti  288,  289,  291) 
und  die  Wunden  im  Schadel  mit  Goldstoff 
bedeckt  sich  fanden  (Boldetti  289,  290). 
Aber  auch  bei  den  anderen  Glaubigen  ,can- 
dore  nitentia  claro  praetendere  lintea  mos 
est'  (Prudefit  Cathem.  hymn.  X  49,  50; 
Aringhi  1  124).  Wenn  der  hi.  Hieronymus 
(Vit.  Paulae)  gerade  mit  Bezug  auf  die 
Pracht  der  Todtenkleider  mit  Recht  es 
tadelt,  dass  bei  manchen  Christen  ambitio 
inter  luctus  non  cessat,  so  darf  anderseits 
auch   nicht   verkannt   werden,    dass   nicht 


bloss  Prunksucht  und  Nachahmung  heidni- 
schen Luxus,  sondern  auch  ein  mit  christ- 
licher  Gesinnung  sehr  wol  vertragliches 
Gefflhl  der  Anhanglichkeit  und  ehrerbie- 
tiger  und  religioser  Rucksicht  fur  die  sterb- 
lichen Ueberreste  der  verstorbenen  Lieben 
dazu  fuhren  konnte,  bei  der  letzten  Be- 
kleidung  nicht  auf  das  Nothdiirftigste  sich 
zu  beschranken.  So  treffen  wir  kostbare 
Stoffe  auch  nicht  nur  bei  den  Leichen  vor- 
nehmer  Personen  an,  sondern  auch  die  eines 
gewohnlichen  Christen,  dessen  Grabschrift 
(MARTINI  IN  PACE,  J?o«aW  Pittore  II 22) 
auf  keine  hervorragende  Stellung  schliessen 
lasst,  fand  sich  in  Goldstoff  gewickelt.  Auf 
dasselbe  Gefiihl,  welches  in  ahnlicher  Weise 
in  dem  reichen  Schmuck  christhcher  Jung- 
frauen  und  Frauen  in  den  Gemalden  der 
Katakomben  sich  aussert,  diirfen  wir  es 
auch  zuriickfiihren ,  dass  man  einzelnen 
Leichen  beim  Begrabnisse  die  Perucke  nicht 
abnahm  (Boldetti  297;  s.  d.  A.  PerQcke) 
und  Schmucksachen  beigefiigt  hat,  und  dass 
Halsbander  und  Armbander,  vielfach  nur 
aus  Glasperlen  bestehend,  manchmal  auch 
von  hoherm  innern  Worth,  Ohrringe,  Me- 
daillons  sich  an  Leichen  der  Katakomben 
gefunden  haben  (Boldetti  334;  de  Rossi  R. 
S.  Ill  584). 

Die  bis  jetzt  erwahnten  G.  bilden  aber 
nur  die  geringere  Zahl  unter  den  in  den 
Katakomben  gefundenen.  Ausser  ihnen  fin- 
den sich,  meist  ausserhalb  im  Kalk  befestigt, 
die  verschiedensten  Gegenstande  des  haus- 
lichen  Gebrauchs,  die  sich  in  den  funf 
Klassen;  1)  Schmucksachen  und  G.  des 
personlichen  Gebrauchs,  2)  Spiel  und  Kin- 
derspielzeug,  3)  Tesserae,  4)  Hausgerathe, 
5)  Miinzen  vertheilen. 

1)  Schmucksachen  und  G.  des 
personlichen  Gebrauches.  Die  kost- 
barsten  von  diesen  sind  die  Gemmen  und 
Cameen,  von  denen  die  schonsten  aus  der 
Sammlung  Campegna,  welche  moistens  aus 
dem  Coemeterium  Priscillae  stammen,  von 
Btumarruoti  in  seinen  Osserv.  sopra  i  me- 
daglioni  veroffenthcht  wurden.  Sie  werden 
jetzt  naturlich  nur  selten  mehr  gefunden; 
ein  Gemmenfragment  von  Sardonyx  fand 
de  Rossi  1851.  Die  moisten  sind  fibulae 
und  falerae,  Agraffen,  Broschen,  Schnallen 
von  Frauengiirteln) ;  die  grosseren  falerae 
stammen  von  militarischen  Giirteln  und 
Pferdegeschirr.  Zu  dieser  Klasse  gehoren 
auch  die  bullae,  sowol  die  eigentlichen  der 
ingenui,  als  die  uneigentlichen,  wie  sie  von 
alien  Klassen  der  Bevolkerung  getragen 
wurden ;  sie  finden  sich  in  der  verschieden- 
sten Form  und  Materie,  viele  in  der  Gestalt 
kleiner  Fische  (de  Rossi  R.  S.  Ill  584; 
Boldetti  516  f.).  Auch  die  Christen  trugen 
sie,  nur  dass  sie  statt  aberglaubischer  Amu- 
lette    in    dieselben   Reliquien    oder    parva 


Digitized  by 


Google 


588 


GegeDst&nde. 


evangelia  hineinlegten  (de  Rossi  Bull.  1863, 
41  f.;  1871,  150  f.;  1872,  5—34).  Haufig 
Bind  auch  die  Kiigelchen  von  Glas,  Email, 
Bernstein  u.  s.  w.  von  Hals-  und  Armban- 

dern.    Ebenso  fanden 

sich  viele  andere 
Schmucksachen  von 
Achat ,  Bergkrystall, 
Amethyst,  Chalcedon, 
welche  Buonan'uoti(a. 
a.O.XI)furSchmuck. 
gegenstande  von  Sta- 
tuen  halt.  Gemmen 
von  Ringen  sind  aus 
den  Katakomben  keine 
bekannt;  vielleicht  warden  die  gefundenen 
von  den  Arbeitsleuten  unterschlagen.  Sel- 
ten  sind  auch  Metallringe   ohne  Gemmen, 


Fig.  204.  Parffirobfioiise  mit 

einem  Chalcedon  (Bol- 

detti). 


de 


Achatsefiisse  fQr  Wohlf«rfiohe  aa»  dem  Orabe 
er  Kaiserin  liaria,  der  Toohter  8tUioo*s  (de  Rossi 
Ball.  1863,  54). 


haufig  aber  solche  von  Knochen  oder  Elfen- 
bein,  die  zu  alien  Zeiten  zu  verschiedenen 
Zwecken  dienten  (Boldetti  504, 506).  Ausser- 
dem  fanden  sich  Haarnadeln  von  Horn  oder 
Elfenbein ,    die 


m 


Fig.  806.    Haarnadel  (nach  Boldetti). 


Kopfen  endigen  (s.       ^j^.^^^'^ 
Fig.  206),  Ohrringe,        "^^^^.^-^ 
Brustnadeln    (Bol- 
detti 496,  500,  502, 

512,   518).     [Ein    Exemplar    einer   Nadel, 
die  freilich  mehr   einem   chirurgischen  In- 
strumente  ahnlich  sieht,  veroflfentlichte  Mar- 
tigny  532  aus  dem  Besitze  des  Abb6  Greppo 
(s.  Fig.   207). 
Es   tragt    auf 
dreien    seiner 
sechs   Kanten 
die   Inschrift : 

+  ROMVLA  II  VIVAS  •  In  DEO  ji  SEM- 
PER. K.]  Haufig  auch  Haarkamme  in  einer 


Eusebius)  tragt,  den  liturgischen  Kammen 
zuzuzahlen  {Kraiis  R.  S.  *  491),  oder  den 
Eigenthumer  zum  Kleriker  zu  machen  {Mar- 
tigny  Art.  Objets),  liegt  ein  geniigender 
G-rund  nicht  vor  (de  Rossi  R.  S.  Ill  585; 
s.  den  Art.).  —  Alle  diese  G.  gehoren  der 
classischen  Kunstrichtung  und  den  vier  ersten 
Jahrhunderten  an;  die  moisten  fanden  sich 
nicht  in  den  Grabern,  sondern  waren  aussen 
im  Kalk  des  Verschlusses  befestigt,  wo  von 
manchen  sich  noch  der  Abdruck  erhalten 
hatte.  Viele  dieser  G.  enthalten  mytho- 
logische  Darstellungen :  es  darf  dies  nicht 
auffallen,  noch  auf  unchristliche  Gesinnunfi^ 
schliessen  lassen.  Zu  jener  Zeit  waren  diese 
Darstellungen  ihres  polytheistischen  Inhalti 
vielfach  ganzlich  entkleidet  und  galten  als 
popularer  Ausdruck  allgemeiner  Wahrheiten 
oder  als  blosseOrnamente(i5rraMsR.  S.*  216f.). 
Die  Kirche  machte  in  dieser  Beziehung  einen 
wesentlichen  Unterschied  zwischen  Figuren, 
die  als  Gotzenbilder  dienen  sollten,  und 
Gegenstanden  des  taglichen  Lebens.  die  mit 
mythologischen  Darstellungen  verziert  wa- 
ren; erstere  waren  den  Christen  verboten 
und  haben  sich  auch  in  den  Katakomben 
nicht  gefunden,  so  haufig  sie  bei  anderen 
Ausgrabungen  auf  heidnischem  Boden  zo 
Tage  treten;  die  fruher  fur  agyptische 
Gotzenbildchen  gehaltenen  Figurchen  sind 
gegenwartig  als  Darstellungen  des  Lazarus 
in  dem  Leichentuche  anerkannt  (de  Bossi 
R.  S.  Ill  879).  G.  der  zweiten  Art  waren 
dagegen  den  Christen  gestattet  und  durften 
auch  von  christlichen  Kfinstlern  angefertigt 
werden.  Ein  klares  Licht  auf  diesen  Punkt 
der  Disciplin  wirft  der  11.  arabische  Kanon 
des  Hippolytus  (ed.  Haneberg  69),  nach 
welchem  die  Kunst- 


ler   excommunicirt 
werden  sollen,  wel- 
che idolum  vel  ali- 
quam  figuram  ido- 
lolatricam   anfertigen,    exceptis    iis   rebus, 
quae  ad  usum  hominum  pertinent.   Dieselbe 
Unterscheidung  deutet  Tertullian  Adv.  Mare. 
II  22  an,  und  dass  man  nach  derselben  ge- 

handelt ,     er- 
^— Mn^—  >      giebt  sich  aus 

aer  Passio  ss. 
quattuor  coro- 
natorum  (H  a<- 


Fig.  207.    Toilettengegenstand  (Sammlung  Oreppo). 


von  den  unsrigen  wenig  verschiedenen  Form. 
Verzierte  liturgische  Kamme,  von  denen  uns 
Beispiele  vom  6.  Jahrh.  an  erhalten  sind 
(Bretagne  Les  peignes  liturgiques;  de  Cau- 
mont  Bullet,  monum.  XXXVIII  407;  s.  d. 
A.  Kamme),  wurden  bisher  in  den  Kata- 
komben nicht  gefunden;    den   von  Boldetti 


tenhach  Untersuchungen  z.  rom.  Kaisergesch. 
Ill  324—379;  Alb,  Ilg  Mittheil.  d.  Cential- 
comm.,  Wien  1872,  XL VII  ff.).  Diese  bei- 
ligen  Kiinstler  waren  bereit,  Conchas  mit 
Darstellungen  der  Victoria  fur  Brunnen  zu 
machen,  weigerten  sich  aber,  ein  simula- 
crum Asclepii  anzufertigen ,  und  erlitten 
desshalb  unter  Diocletian  den  Martyrtod. 
Noch  weniger  wie  die  mythologischen  Dar- 


503  herausgegebenen ,  der  den  Namen  des  I  stellungen  berechtigt  die   Darstellung  der 
Eigenthiimers    EVSEBI   •   ANNI    (Annius  I  zwolf  Zeichen  des  Thierkreises   auf  einem 
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Armband  (Boldetti  500;  s.  d.  A.  Thierkreis) 
zu  einem  Schlusse,  als  ob  die  christliche 
Eigenthtimerin  aberglaubische  Anschauun- 
gen  damit  verbunden  habe,  wahrend  ander- 
seits  die  Ansicht,  als  ob  das  Auffinden  die- 
ses Armbandes  bei  einem  christlichen  Grabe 
nicht  auf  einen  christlichen  Eigenthtimer 
hinweise  (Piper  Mythol.  u.  Symbol.  II  286), 
offenbar  auch  zu  weit  gehfc. 

2)  Spiele  und  Kinderspielsachen. 
Zu  ersteren  gehoren  namentlich  die  Wiirfel 
in  der  antiken  Form,  die  Augen  von  Krei- 
sen  umgeben.  Sie  mogen,  wo  sie  sich  im 
Grabe  oder  auf  den  Grabstein  gemeisselt 
finden,  auf  das  Handwerk  des  Verstorbenen 
(ARTIFEX  ARTIS  TESSELARIAE  LV- 
SORIAE  findet  sich  auf  einer  Inschrift  von 
S.  Domitilla)  hinweisen,  haben  aber  weder 
dort  noch  in  den  viel  haufigeren  Fallen, 
wo  sie  aussen  in  den  Mortel  eingedriickt 
sind,  die  symbolische  Bedeutung  (de  Rossi 
R.  S.  II  309  f.),  welche  ihnen  in  don  heid- 
nischen  Grabern  zugetheilt  wurde  (Bach- 
ofen  Annali  dell'  Ist.  di  corresp.  arch.  1858, 
141 — 163).  Zu  den  gefundenen  Kinder- 
spielsachen gehoren  Puppen  von  Knochen 
und  Elfenbein,  theilweise  nach  Art  unserer 
beweglichen  Hampelmanner  eingerichtet 
(Buonarruoti  Vetri  XI),  die  sich  theils  in, 
theils  aussen  an  Kindergrabem  fanden,  Spar- 
biichsen  von  Thon  in  Form  von  Menschen- 
kopfen  {Buonarnioti  1.  c. ;  Boldetti  496  f. ; 
Lupi  Dissert.  I  77 ;  II  17,  21 ;  Raoul  Ro- 
chette  M6m.  sur  les  antiq.  chr6t.  des  Catac, 
M^m.  de  TAcad.  des  Inscript.  XIII  198  bis 
201).  Ferner  Schellchen,  meist  von  Bronze, 
mit  Ringen  von  Bronze  oder  Eisen,  welche 
auch  bei  den  Heiden  nicht  nur  als  Amulet 
gegen  Zauberei,  sondern  auch  als  Kinder- 
spielzeug  dienten,  auch  zum  Spott  den  Nar- 
ren,  den  Scharfrichtern  und  den  Verbre- 
chern,  so  auch  den  Martyrem  (Boldetti  496 ; 
Ruinart  Act.  Mart.  ed.  Veron.  538)  umge- 
hangt  wurden  (Brttzza  Annal.  deir  Ist.  di 
corresp.  arch.  1875,  50—68).  In  den  fiir  die 
Stadtbewohner  bestimmten  Eatakomben  fin- 
den  sich  nur  kleine  Schellen,  in  dem  fiir  die 
landliche  Bevolkerung  bestimmten  Coeme- 
terium  s.  Alexandri  am  siebenten  Meilen- 
stein  der  nomentanischen  Strasse  auch  gros- 
sere,  wie  die  Thiere  sie  trugen  (de  Rossi 
R.  S.  Ill  586).  Zu  den  Kinderspielzeugen 
gehoren  auch  die  vielen  Figuren  wirklicher 
und  phantastischer  Thiere  (so  der  Leopard 
von  Knochen,  de  RossiR.  S.  Ill,  tav.  XVII  6, 
die  Ente  von  blauem  Glas  ib.  8,  der  Hirsch 
von  Bronze  ib.,  p.  374),  kleine  Masken  von 
Elfenbein  und  thon,  ferner  Buchstaben  von 
Elfenbein  (Boldetti  514),  wie  sie  Quiniilian 
erwahnt  und  die  der  hi.  Hieronymus.  (Ep. 
ad  Laet.)  lusus  et  eruditio  infantiae  nennt. 

3)  ress«rflfe(Marken)au8  Elfenbein,  Bronze 
oder   Kjiochen   kommen   ebenfalls   in   ver- 


schiedenen  Arten  vor;  es  finden  sich  tes- 
serae gladiatoriae,  theatrales,  missiles  und 
andere,  deren  Bestimmung  ungewiss  ist  (de 
Rossi  R.  S.  Ill  587—591;  Boldetti  506,  509. 
S.  d.  A.  Tesserae). 

4)  Hausgerathe.  a)  Von  edlen  Stein- 
arten  fanden  sich  Schiisselchen,  Deckel  oder 
Boden  von  Kastchen  aus  Sardonyx  und 
Achat  mit  Figuren,  aus  Bergkrystall  mit 
eingeschliffenen  Genien,  Thieren,  landlichen 
Scenen,  Musikinstrumenten,  Kindem  (Buo- 
narruoti Osserv.  sui  medagl.  XXII  298, 
345,  368,  385;  Boldetti  bOO;  de  Rossi  R.  S. 
Ill  305),  Bruchstiicke  von  krystallenen 
Saulchen  und  Figiirchen  von  Bergkrystall, 
welche  den  Fuss  von  kostbaren  Schalen  ge- 
bildet  batten  Buonarruoti  1.  c.  XXI).  Alle 
diese  G.  sind,  vielleicht  mit  Ausnahme  einer 
Tafel  mit  eingravirten  Fischen,  Werke  heid- 
nischer  Kunst. 

b)  Von  anderen  Steinarten  fanden  sich 
Bruchstucke  alter  Sculpturen  in  Marmor 
von  verschiedenen  Farben,  Stucke  einge- 
legter  Marmortafeln,  das  Monogramm  Christi 
mit  Email  ausgefullt  (de  Rossi  Bull.  1875, 
80,  81),  feine  Mosaikbilder  in  Marmor-  und 
Thontafeln,  letztere  aus  Wandverzierungen 
entnommen;  ferner  sehr  viele  Spieltische, 
die  man  zum  Verschluss  der  loculi  verwen- 
dete  (de  Rossi  R.  S.  Ill  570;  Musaici, 
tav.  I;  Raoul  Rochette  1.  c.  221). 

c)  Die  G.  aus  Elfenbein  und  Knochen 
bilden  die  zahlreichste  Klasse  aller  derarti- 
gen  Funde.  Es  finden  sich  grossere  Plat- 
ten  von  Diptychen,  kleinere  Stucke  auch  von 
Schildpatt,  Perlmutter,  Bernstein,  welche 
von  Verzierungen  der  Thiiren  und  KJst- 
chen  herriihren.  Die  runden  Stucke  sind 
Boden  oder  Deckel  von  Biichsen  (pyxides) 
fiir  Balsam,  Arzneimittel  oder  andere  werth- 
volle  Sachen.  Es  finden  sich  auch  inwendig 
hohle,  mit  Weinlaub  gekronte  Kopfe.  Ein 
in  einem  Frauengabe  gefundenes,  rundes 
Medaillon  mit  einem  Frauenbilde  war  viel- 
leicht das  Portrat  der  Verstorbenen  (Ma- 
rangoni  Act.  s.  Victor.  83).  Ferner  finden 
sich  Gorgonenkopfe  und  Masken  mit  flacher 
Ruckseite,  welche  als  Beschlage  von  Thii- 
ren oder  anderen  Mobeln  gedient  batten, 
Messerstiele  und  Knopfe  von  Stocken  und 
anderen  Instrumenten  in  Form  von  geflii- 
gelten  Victorien,  von  Aepfeln,  Herkules- 
schliisseln ;  Nadelbiichsen ,  Elfenbeinfigiir- 
chen,  von  Fiissen  kostbarer  Gefasse  oder 
von  Schrankchen,  Fragmente  von  Elfenbein- 
tafeln,  die  sehr  fein  durchbrochen,  mit  In- 
schriften  oder  Verzierungen  gearbeitet  sind. 
Auch  finden  sich  Bernsteinarbeiten  (Bol- 
detti 297,  298).  Fast  alle  diese  G.  von 
Elfenbein,  Bernstein  und  Knochen  sind  heid- 
nische  Arbeit ;  christliche  Werke  dieser  Art 
aus  den  Katakomben  sind  nur  fiinf  bekannt 
(de  Rossi  R.  S.  I,  tav.  XVII  ^  355;  III  595; 
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Buonarruoti  Osserv.  sui  medagl.  395 ;  Gar- 
rucci  Ad  Macar.  Hagioglypta.  7,  236;  Bol- 
deiti  298,  n.  10,  11;  313,  60,  61;  514). 

d)  Metallene  G.:  a)  von  Gold  hat  sich 
nichts  gefunden,  als  Reste  von  Geweben 
und  Haarnetzen;  die  von  Bosio  R.  S.  21 
erwahnten  Medaillen  waren  hochst  wahr- 
scheinlich  nur  vergoldefc  {de  Rossi  R.  S.  Ill 
597). 

p)  Von  Silber  haben  sich  ein  Loffel  {Ma- 
rangoni  Cose  gentilesche  455),  ein  mit  Sil- 
ber verzierter  Nagelkopf  (Boldetti  509,  n. 
55)  und  ein  Schellchen  (de  Rossi  R.  8.  Ill 
586)  gefunden.  Die  nach  Gregor,  Turon, 
(De  glor.  mart.  I  38;  vgl.  Bosio  R.  8.  481  f.) 
gefundenen  urcei  argentei  waren  nicht  von 
Grabem,  sondem  liturgische  Gefasse,  und 
ebenso  gehoren  die  von  Bosio  R.  8.  488 
erwahnten  silbernen  Lampen  rait  dem  Mo- 


nogramra 


t'' 


sicher  nicht  zu  den  Grablam- 


pen  (de  Rossi  R.  8.  Ill  597). 

Y)  Von  Bronze  und  Eisen  sind  sehr  viele 
G.  gefunden;  Kopfe  von  Gorgonen,  Juppiter 
Aramon,  Bacchanten,  Masken  u.  s.  w.,  welche 
als  Nagelkopfe  und  Verzierungen  von  Ses- 
seln  und  Thilren  gedient  batten  (Buonar- 
ruoti  1.  c.  XX  41,  62,  95,  153,  245,  318, 
340,  360,  405,  417,  426;  Boldetti  504,  509), 
Kaatchen,  8piegel,  Zahnstocher,  Ohrloffel, 
Fingerhiite,  Zirkel,  Schlosser,  Schlttssel, 
Nagel,  Petschaften  u.  s.  w.  (Boldetti  14,  60, 
297,  332,  336,  437,  500—512),  ein  rundes 
Medaillon  mit  zwei  Eaiserbiisten  und  an- 
dere  derartige  Medaillons,  von  denen  sich 
auch  mehrfach  der  Abdruck  im  Kalke  fin- 
det  (de  Rossi  R.  8.  IH  601  f.).  ChristUche 
Arbeiten  von  Bronze  haben  sich  nur  drei 
oder  vier  gefunden,  darunter  ein  Medaillon 
mit  den  Biisten  der  hhl.  Petrus  und  Paulus 
aus  dem  2.  oder  dem  Anfang  des  3.  Jahrh. 
(de  Rossi  Bull.  1864,  85);  von  einigen  an- 
deren  fand  sich  der  Abdruck  im  Kalk  (de 
Rossi  R.  8.  UI  600).  Von  den  sonst  so 
zahlreichen  kleinen  Gotzenbildem  findet  sich 
keine  8pur. 

6)  Von  Glas  finden  sich  ausser  den  Gold- 
glasem  (s.  d.  A.  Goldglaser)  Fragmente  von 
Tafeln,  wie  sie  in  aen  Wohnungen  zum 
Schmuck  in  die  Wande  eingelassen  wurden 
(BuonafTUoti  1.  c.  XVI  495),  emaillirte  Glas- 
stiicke,  8chusselchen  mit  emaillirten  und 
eingeschliffenen  Blumen,  Fischen  u.  s.  w. 
(de  Rossi  R.  8.  Ill,  tav.  XVn*;  Bull.  1873, 
21,  tav.  Ill*;  Boldetti  496);  emaillirte  Ge- 
fasse mit  engem  Halse,  guttur  (Boldetti  500). 
Diese  emaillirten  Glassachen  wurden  nur 
in  den  alteren  Theilen  der  Katakomben  an- 
getroffen,  da  sie  schon  im  3.  Jahrh.  durch 
die  Mode  des  weissen  Glases  selten  wurden. 
Vasa  diatreta  oder  pseudo-diatreta,  die  be- 
sonders  von   der  romischen  Industrie   der 


Rheingegenden  hergestellt  wurden,  sind  in 
Rom  sehr  selten.  Bin  sehr  schones  Exem- 
plar wurde  im  Coemeterium  s.  Callisti  ge- 
funden (de  Rossi  R.  8.  Ill  326—330,  603, 
tav.  XVI*). 

e)  Von  Thon  wurden  8cherben  von  am- 
phorae und  dolia  gefunden,  darunter  einige 
mit  christlichen  Zeichen.  Vasa  aretina  oder 
ahnlicher  Technik  finden  sich  sehr  selten, 
da  ihre  Fabrikation  mit  dem  2.  Jahrh.  (Det- 
lessen  Rev.  arch.  1863,  8ept.,  228 ;  de  Rossi 
R.  8.  Ill  606)  entartete  und  aufhorte.  Thon- 
arbeiten  roherer  Technik  sind  haufiger,  da- 
runter Lampen  (s.  oben) ;  ferner  Taf el-  und 
Kiichengeschirr,  aber  sehr  selten  mit  christ- 
lichen Zeichen  (de  Rossi  Bull.  1871,  77; 
1873,  125;  Chierici  Ant.  monum.  della  Pia- 
nosa),  ein  Tintenfass  (Boldetti  329).  Von 
den  sonst  so  haufigen  Figiirchen  sind  keine 
Funde  verzeichnet;  vielleicht  wurden  sie 
wegen  des  Idolencharakters  vieler  derselben 
nicht  angewendet.  8ehr  selten  sind  auch 
die  Figfirchen  des  guten  Hirten  und  der 
Taube,  ein  Beweis  der  8eltenheit  ihrer  Fa- 
brikation in  jener  Zeit.  Ferner  fand  sich 
ein  halbes  Pferd  (Ferret  XX,  pi.  VHI  3), 
Reliefs  und  Ornamente,  welche  von  G^ 
bauden  herstamraen.  Einige  unter  den  Fun- 
den  erwahnte  Oelflaschchen  aus  agyptischen 
8anctuarien  sind,  wenn  sie  wirkUch  aus 
den  Katakomben  stammen,  von  agyptischen 
Pilgem  dorthin  gebracht  worden  (de  Rossi 
Bull.  1869,  21,  46;  1872,  22—25,  30;  R. 
8.  m  607). 

5)  Miinzen  und  Medaillen  der  Eai- 
serzeit  bis  zur  Halfte  des  4.  Jahrh.  sind  in 
den  Katakomben  sehr  viele,  darunter  ausserst 
seltene,  gefunden  worden,  zuweilen  in  den 
Grabem  selbst,  meistens  aber  ausserhalb 
derselben  im  Kalk,  auch  wol  in  der  In- 
schrift  selbst, 
befestigt;  eine 
Anzahl  auch  in 
dem8chutt,  so 
dass  es  zwei- 
felhaft  ist,  ob 
dieselben  von 
den  Grabem 
stammen,  oder 
von  aussen 
hineingefallen 
sind  (Buonar- 
ruoti  8ui  me- 
dagl. 421 ;  Ve- 
triXl;de  Rossi 
R.  8.  I  235; 
III  51,  ;65, 
296,  305,  309, 
342,  388,  570 

ff.;  Bull.  1869,  43;  1871,  152;  1875, 
16,  140;  Bosio  R.  8.  197;  Arinahi  R.  8. 
I  605;  Boldetti  344,  496,  563).  Keine 
fand  sich  im  Munde  der  Leiche,  so   dass 


Fig.  208.  MedalUe  der  Seyerina,  Oe- 
mahlin  Anrelians,  Ton  elnem  Kata- 
kombengrab  (de.Rossi  B.  8.  I,  Ur. 
XVII*). 
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schon  desshalb  die  Meinung,  es  sei  bei  der- 
selben  an  den  Obolus  des  Charon  zu  den- 
ken  (Raoid  Rochette  M6m.  I  752,  im  bes. 
Abdruck  224),  unhaltbar  erscheint.  Wo 
diese  Munzen  und  Medaillen  im  Grabe  selbst 
liegen,  soUten  sie  wol  als  Zeitbestinimung 
dienen,  was  auch  dadurch  bestatigt  wird, 
dass,  wo  sich  niehrere  in  demselben  Loculus 
finden,  sie  aus  derselben  Zeit  sind  (Maran- 
goni  Act.  s.  Victorin.  61;  Cose  gentilesche 
383;  de  Rossi  R.  S.  Ill  51).  Wo  die  Miln- 
zen  Yon  aossen  im  Ealk  befestigt  sind, 
steht,  wenn  die  Exemplare  neu  und  frisch 
gepra[gt  sind,  allerdings  zu  vermuthen,  dass 
das  Grab  aus  derselben  Zeit  ist;  dass  sie 
aber  nicht  zum  Zweck  der  Zeitbestimmung 
dort  angebracht  wurden,  erhellt  aus  der 
Thatsache,  dass  sich  Graber  finden,  an  de- 
ren  Aussenseite  mehrere  Munzen  und  Me- 
daillen verschiedener  Kaiser  und  weit  von 
einander  liegender  Zeiten  befestigt  waren 
{Buonarruoti  Vetri  XI ;  Osserv.  sopra  i  me- 
dagl.  421). 

Ausser  diesen  Gegenstanden  finden  sich 
Dinge  der  gewohnlichsten  Art  an  den  Gra- 
bem  angebracht,  so  Muschel-  und  Austem- 
schalen,  Obstkeme,  Beeren,  Blatter,  Zahne 
und  Kjnochen  von  Thieren,  Schneckenhau- 
ser,  Wiirfel  aus  Mosaikboden,  Bruchstiicke 
von  Manner  und  alien  moglichen  Utensilien, 
Stucke  von  Tuf,  Ziegelsteinfragmente  u.  s.  w. 

Ueber  den  Zweck,  wesshalb  diese  G.  den 
Grabern  beigefiigt  wurden,  sind  die  Hypo- 
thesen  verschieden.  Bosio  R.  S.  655 ;  BoU 
detti  495—527;  Marangoni  Cose  gent.  389  f. 
stellen  die  Ansicht  auf,  dieselben  seien  zur 
Verzierung  der  Graber  und  zum  Ausdruck 
der  Liebe  gegen  die  Verstorbenen  beige- 
fiigt worden.  Raoul  Rochette  (M^m.  Ill  sur 
les  antiq.  chr6t.  des  Catac. ,  in  den  M6m. 
de  TAcad.  des  Inscript.  XIII),  Kraus  (R. 
S.  505  f.)  und  Martigny  (Diet.  Art.  Objets) 
glauben,  dass  in  denselben  eine  Fortsetzung 
des  Gebrauchs  der  alten  Aegypter,  Grie- 
chen,  Etrusker,  Romer  u.  s.  w.  zu  finden 
sei,  welche,  um  den  Grabern  das  Bild  einer 
Wohnung  zu  geben,  die  G.  des  taglichen 
Lebens,  die  dem  Verstorbenen  theuer  ge- 
wesen,  hineinsetzten  als  Ausdruck  der  in 
den  Christen  so  viel  klareren  und  machti- 
geren  Hoffnung,  dass  der  Mensch  den  Tod 
iiberlebe.  Cavedoni  (Ragguaglio  crit.  dei 
monum.  delle  arti  crist.  primitive  41  ff.,  in 
Mem.  di  Modena,  ser.  3,  t.  VIII)  schreibt 
alien  diesen  Gegenstanden  eine  christlich- 
sjmbolische  Bedeutung  zu.  Buonarruoti 
Vetri  Vm  ff.  und  de  Rossi  R.  S.  HI  574 
bis  579  erklaren  sie  im  Ganzen  und  Grossen 
als  Zeichen,  um  das  Grab  wiederzuerkennen. 
Fiir.  diese  Ansicht  sprechen  folgende  ent- 
scheidende  Grunde: 

1)  Die  in  dem  Coemeterium  der  hi.  Agnes 
gefundene  Inschrift  der  NABIRA  (Fabretti 


Inscript.  domest.  c.  VIII  576 ;  Buonarruoti 
1.  c.  10)  zeigt  das  eingekrazte  Bild  eines 
Schiffes  und  schliesst  mit  den  Worten :  SIG- 
NVM  NABE  (navis\  beweist  also,  dass  die 
Christen  jener  Zeit  besondere  signa  zur 
Wiedererkennung  der  Graber  an  denselben 
anbrachten.  Ueber  die  andere  von  BuO' 
narruoti  angeffihrte  Inschrift  (ZENNVM 
LOCI  QVLNTINI  MARTVRIAE)  vgl.  de 
Rossi  1.  c.  576,  Not.  1). 

2)  Diese  G.  finden  sich  nicht  in  den  Gra- 
bern selbst  zu  den  Leichen  gelegt,  noch 
auf  Tischchen  vor  oder  in  Nischen  neben 
das  Grab  gestellt,  sondern  sie  sind  mit  den 
oben  angegebenen  Ausnahmen  in  dem  Kalk, 
der  die  Grabplatte  befestigte,  ausserUch  an- 
gebracht, meist  unregelmassig ,  ohne  alle 
Kiicksicht  auf  Symmetric,  so  dass  man  sie 
unmoglich  als  eine  Verzierung  ansehen  kann, 
sie  aber  sehr  geeignet  sind,  die  Augen  der 
Ueberlebenden  zu  orientiren. 

3)  Die  Beschaffenheit  dieser  G.  selbst 
schUesst  jede  andere  Deutung  aus.  Die  Ab- 
bildungen  bei  Boldetti  und  anderen  Schrift- 
stellem  konnen  irre  fiihren,  weil  sie  nur 
die  bedeutendsten  und  kostbarsten  derselben 
wiedergeben,  die  sehr  grosse  Zahl  der  un- 
bedeutenden  aber  iibergehen.  Diese  letz- 
teren  sind  aber  fCir  unsere  Frage  die  wich- 
tigsten.  Man  findet  unter  ihnen  viele,  die 
gar  keine  Beziehung  zu  den  Dingen  des 
hauslichen  Lebens  haben  und  in  keiner 
Weise  zu  den  dem  Verstorbenen  theuren 
Sachen  gehSrt  haben  konnen.  Ausser  den 
verschiedensten  Gegenstanden  des  mensch- 
lichen  Kunstfleisses,  kostbaren  und  werth- 
losen,  unbeschadigten  und  zerbrochenen, 
finden  sich  unformige  Stucke  alles  m5g- 
lichen  Materials  und  die  sonderbarsten  ein- 
gekratzten  Figuren  oder  Linien,  die  keinerlei 
symbolischen  oder  alphabetischen  Sinn  ha- 
ben, aber  sehr  gute  absichtliche  Erkennungs- 
zeichen  bilden;  sehr  haufig  sind  wiederholte 
Eindrticke  der  Finger  in  den  nassen  Mortel. 
Die  gewohnlichste  Art  besteht  aus  den  Stein- 
fragmenten,  welche  die  Fossores  abschlugen, 
um  die  Schlussplatte  einzupassen,  in  Stucken 
von  Lampen  oder  anderm  zerbrochenem 
Hausrath,  welche  so  zusammengesetzt  wur- 
den, dass  sie  ein  Erinnerungszeichen  bilden 
konnten.  Andere  drfickten  Fruchtkernen, 
Blatter,  Thierzahne  und  Knochen,  Muscheln 
der  gewohnlichsten  Arten,  auch  solche,  die 
nicht  gegessen  wurden,  Schneckenhauser, 
Mosaikwurfel  in  den  Kalk,  nur  selten  syste- 
matisch,  so  dass  sie  als  Verzierung  gelten 
konnten,  meistens  in  einer  bizarren  Figur. 
Knopfe,  Glasscherben  wurden  in  gleicher 
Weise  wie  die  kostbaren  Gemmen  in  dem 
Kalk  befestigt.  Auch  diese  kostbareren  G. 
sind  meistens  zerbrochen  angebracht  wor- 
den, so  dass  man  sieht,  wie  man  diese  G. 
ohne  besondere  Auswahl  verwendete.    Hie- 
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bei  ist  nicht  ausgeschlossen,  dass  man  manch- 
mal,  um  der  Liebe  zu  den  Verstorbenen 
aucli  bei  diesen  Erkennungszeichen  Aus- 
druck  zu  geben,  absichtlich  kostbarere  G. 
Oder  solche,  die  dem  Verstorbenen  gehort 
batten  und  ihm  besonders  lieb  gewesen 
waren,  z.  B.  bei  Kindergrabem  deren  Spiel- 
sachen  wahlte,  und  anderseits  darf  die  vor- 
wiegende  Wahl  weltlicher  Dinge  nicht  als 
ein  Zeichen  von  Gleichgtiltigkeit  gegen  die 
Verstorbenen  gedeutet  werden,  da  der  Zweck 
ihrer  Anbringung  ein  materiel  I  er,  kein  mo- 
ralischer  war.  Vgl.  hauptsachlich  de  Rossi 
R.  S.  Ill  576;  Kraus  R.  S.^  506;  Raoul- 
Rochette  Tableau  des  Catacombes,  Par.  1837, 
241  f.;  ders,  M^moires  sur  les  antiquit^s 
chr^t.  Ill;  Bellermann  Die  altchristlichen 
Begrabnissstatten  49  fif.  heuser. 

GEIST^  hi.  Dem  hi.  G.  wird  von  der 
Schrift  und  den  Kirchenvatern  die  Heili- 
gung  des  Menschen  per  appropriationem 
zugeschrieben  und  unter  diesem  Begriffe 
des  Heiligmachers  hat  die  christliche  Kunst 
ihn  moistens  bildlich  dargestellt.  Wie  der 
Vater  bei  der  Taufe  Christi  durch  die 
Stimme  sich  offenbarte  und  seine  Gegen- 
wart  durch  eine  in  der  Hohe  erscheinende 
Hand  ausgedruckt  wird,  wie  der  Sohn  un- 
ter der  Gestalt  der  angenommenen  Mensch- 
heit  oder  unter  dem  Sinnbild  des  Lammes 
oder  Fisches  dargestellt  wird,  so  wurde  filr 
,den  hi.  G.  die  Gestalt  der  Taube  ausge- 
wahlt,  wozu  seine  Erscheinung  bei  der  Taufe 
Christi  Veranlassung  gab  (Luc.  3,  22 ;  Job. 
1,  32;  Marc.  1,  10;  Matth.  3,  16).  In  die- 
ser  Weise  liess  der  hi.  Paulinus  von  Nolo 
die  heiligste  Dreifaltigkeit  in  der  dem  hi. 
Felix  geweihten  Basilika  darstellen,  wie  er 
(Ep.  XXXII  10)  schreibt:  pleno  coruscat 
Trinitas  mysterio  ||  stat  Christus  agno.  Vox 
Patris  coelo  tonat  ||  et  per  columbam  Spiri- 
tus  sanctus  fluit.  In  alien  Darstellungen 
der  Taufe  Christi  erscheint  die  mystische 
Taube,  welche  fiber  den  Sohn  Gottes  her- 
absteigt.  Ohne  Zweifel  ist  die  alteste  der- 
selben  jene  in  der  Krypta  der  hi.  Lucina 
aus  dem  2.  Jahrh.  Neben  derselben  ffihren 
wir  noch  an  die  Darstellungen  im  Bapti- 
sterium  Ursianum  in  Ravenna  (Ciampini 
Vet.  mon.  Ill,  tab.  60),  im  Baptisterium 
Pontianum  in  Rom  (Bosio  R.  S.  131),  in 
S.  Gennaro  in  Neapel  (Garrucci  Art.  crist. 
tav.  94),  auf  einem  Sarkophag  von  Aries 
(1.  c.  tav.  351),  auf  einem  andern  von  Ma- 
billon  (Annal.  Bened.  I  622)  edirten  u.  s.  w. 
Auf  dem  Mosaikbilde  im  Oratorium  Jo- 
hanns  VII  im  Vatican  (s.  Milntz  in  Revue 
archeol.  1875,  pi.  17)  und  auf  einem  syri- 
schen  Codex  der  laurentianischen  Bibliothek 
zu  Florenz  (Biscioni  Bibl.  Med.  Laur.  VI) 
sieht  man  ausser  der  Taube  aucTi  noch  die 
Hand  des  Vaters,   um   die  bei  jenem  Er- 


eigniss  erschoUene  Stimme  auszudrficken. 
Auf  dem  Sarkophag  des  lunius  Bassus  (Bosio 
R.  S.  45)  aber,  wie  auch  auf  dem  Mosaik 
in  S.  Pudenziana  (de  Rossi  Bull.  1867,  59), 
auf  dem  von  de  Rossi  (Bull.  1876,  11)  be- 
schriebenen  romischen  Sarkophag,  der  mit 
dem  von  Garrucci  (1.  c.  tav.  386)  edirten 
identisch  ist,  erscheint  das  Lamm  in  den 
Fluss  eingetaucht,  fiber  dasselbe  giesst  die 
heiligmachende  Taube  selbst  das  Wasser 
aus.  Noch  klarer  ist  dieser  Gedanke  auf 
einem  Basrelief  von  Monza  ausgedruckt,  wo 
die  Taube  ein  ausgeleertes  Wasserkannchen 
im  Schnabel  halt  (Mozzoni  Tav.  cron.  St 
EccL,  sec.  VU  81).  De  Rosni  (BuU.  1876, 
11)  ist  daher  der  Ansicht,  dass  die  Taube 
im  Baptisterium  von  S.  Maria  in  Cosmedin 
zu  Ravenna  (Ciampini  1.  c.  tab.  23)  und 
auf  dem  Diptychon  von  Mailand  (Bugatti 
Atti  di  S.  Celso,  tav.  2)  nicht  Lichtstrahlen, 
wie  man  fast  allgemein  annahm,  sondem 
Wasser  ausgiesst.  Zuweilen  sieht  man  die 
Taube  fiber  dem  Lamm,  wie  z.  B.  auf  einem 
Sarkophag  zu  Ravenna  (Garrucci  1.  c.  tav. 
389),  zuweilen  dagegen  fiber  dem  Kreuze, 
wie  auf  der  berfibmten  Lampe  von  Porto 
(de  Rossi  Bull.  1868,  77),  auf  einer  andern 
bei  Bosio  (R.  S.  203),  auf  der  von  VeUori 
(Numis.  Aen.  vett.  Christ.  74)  edirten,  so- 
wie  auf  einigen  Bechern  (de  Rossi  Bull. 
1872,  144).  Eine  sehr  schone  Darstellung 
findet  sich  auf  einer  von  Lasteyrie  (Mer  de 
la  soc.  des  antiq.  de  France  t.  XXII)  edirten 
Lampe,  wo  das  mit  dem  Kreuze  bezeich- 
nete  Lamm  auf  dem  Haupte  ein  anderes 
Kreuz  mit  der  symbolischen  Taube  hat. 

Nach  der  Lehre  der  Kirche  hat  das  de- 
positum  fidei  und  besonders  die  hi.  Schrift 
den  gottlichen  G.  zum  ersten  und  eigent- 
lichen  Urheber.  In  dieser  Auffassung  er- 
scheint er  in  Gestalt  der  Taube  in  der 
Mitte  eines  mit  Mosaik  bekleideten  Gewol- 
bes  in  S.  Prisco  (bei  Capua)  zwischen  acht 
Schriftrollen  oder  Bfichern,  deren  einige 
die  Namen  der  Evangelisten  tragen,  wah- 
rend  auf  dem  untem  Streifen  Apostel  und 
Martyrer  ihm  Krauze  darreichen  (Garrucci 
1.  c.  tav.  254).  Schoner  noch  ist  eine  Dar- 
stellung im  amiatischen  Codex,  wo  von  dem 
Schnabel  der  Taube  in  der  Mitte  eines 
Kreises  zwei  Bander  ausgehen,  welche  sechs 
latercoli  halten  nach  den  sechs  Klassen  der 
hi.  Bficher,  als  geschichtliche  Bficher,  pro- 
phetische  Bficher ,  Evangelien ,  Episteln, 
Apostelgeschichte  und  Apokalypse,  indem 
die  zwei  ersten  Klassen  (A.  Test.)  sich  auf 
das  eine,  die  vier  anderen  (N.  Test.)  sich 
auf  das  zweite  Band  stfitzen  (Bandini  Bibl. 
Loop.  II,  1,  715).  Als  Beistand  der  katho- 
lischen  Kirche  bei  der  authentischen  Erkla- 
rung  der  Schrift  und  Tradition  erscheint 
der  hi.  G.  auf  einem  Graffitto  im  Coeme- 
terium  Ad  duos  lauros  (Bosio  R.  S.   327; 
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8.  unsere  Figur  209),  auf  der  Kathedra 
sitzend,  wie  auf  einer  Darstellung  der  Eti- 
masia  fiber  einem  auf  der  Kathedra  liegen- 


Flg.  209.    Graffito  (nach  Bosio). 

den  Buche  {de  Rossi  Bull.  1872,  129)  und 
auf  einem  Mosaik  in  S.  Prisco  (Garrucci 
1.  c.  tav.  257). 

Der  hi.  G.  heiligt  nach  der  Lehre  der 
Vater  die  Materie  der  Sacramente,  verleiht 
diesen  wichtigsten  Eanalen  der  Gnade  Got- 
tes  Kraft  und  Wirksamkeit.  So  schreibt 
TerfuUian  (De  bapt.  4):  supervenit  Spi- 
ritus  et  aquis  superest  sanctificans  eas  de 
semetipso  et  ita  sanctiiicatae  vim  sanctifi- 
candi  contribuunt.  Aehnlich  spricht  sich 
Cj/rill  von  Jerusalem  (Catech.  XXI)  fiber 
das  Oel  des  Chrisma  aus.  Der  gleiche  Ge- 
danke  findet  sich  auch  in  den  alten  Litur- 
gieen  ausgesprochen ;  ein  Gebet  bei  der 
Weihe  des  Oeles  am  Grfindonnerstag  im 
Sacram.  Gelas.  (Muratori  Liturg.  Rom.  vet. 
n  col.  558)  enthalt  die  Worte :  ,ut  in  banc 
pinguedinem  olei .  .  .  Spiritus  immiscere  vir- 
tutem  .  .  .  digneris'  etc.  Aehnlich  lautet  ein 
Gebet  bei  der  Weihe  des  Taufwassers  am 
gleichen  Orte  (n,  1,  569).  Das  Sacram.  Greg, 
enthalt  dieselben  Ausdrucke  (},  c.  11,  2,  55, 
63).  Desshalb  sehen  wir  den  hi.  G.  aucli  auf 
einigen  Darstellungen  der  Taufe  einfacher 
Glaubigen  unter  dem  gewohnlichen  Symbol 
hemiedersteigen ,  um  den  Neophyten  zu 
heiligen,  wie  z.  B.  auf  dem  romischen  Glase 
von  Alba,  auf  dem  Grabstein  von  Aquileja, 
wo  das  Wasser  aus  einem  die  Taube  um- 
gebenden  Stemen-Nimbus  herabkommt ;  end- 
lieh  auf  dem  in  derselben  Stadt  aufgefun- 
denen  Loffel,  auf  welchem  die  Taube  selbst 
das  Wasser  fiber  den  Taufling  giesst  (vgl. 
de  Rossi  Bull.  1876,  7  ff.). 

Auch  auf  den  so  zahlreichen  Bildern  von 
Noe  mit  der  Arche,  auf  denen  die  Taube 
gegen  Noe  hinfliegt,  muss  in  dieser  ein 
Symbol  des  hi.  Geistes  anerkannt  werden. 
Denn  die  hi.  Vater  sehen  in  der  Sintfluth 
ein  Vorbild  der  Taufe,  und  zwar  einige 
einen  directen  Ilinweis  auf  die  Taufe  Christi ; 
so  schreibt  Ambrosius   (Ep.   42   ad   Sor.): 

ReaUEneyklopSdie. 


,Synagoga  non  intellexit  illam  columbam 
I  quae  ramum  oleae  detulit  post  diluvium; 
ilia  enim  columba  postea  descendit  cum 
Christus  baptizaretur',  und  schon  hundert 
Jahre  fruher  hatte  Cyprian  (Ep.  74  ad 
Pomp.)  geschrieben:  ,columba  Spiritus  sancti 
expulso  alite  deterrimo  ita  ad  Noe  quasi 
ad  Christum  in  lordane  devolat'  etc.  An- 
dere  sehen  in  der  Sintfluth  ein  Vorbild 
der  Taufe  fiberhaupt  und  in  der  Taube  das 
Vorbild  des  hi.  Geistes.  Nach  Tertidlian 
(De  bapt.  8)  fliegt  dem  aus  dem  Tauf- 
wasser  steigenden  Glaubigen  die  Taube  des 
]  hi.  Geistes  zu,  wie  dem  Noe  in  der  Arche, 
und  der  anonyme  Verfasser  des  Werkes 
De  prom,  et  praedict.  Dei  schreibt :  qui  novit 
post  diluvium  ramum  oleae  columbam  ad 
arcam  portasse ;  daher  beschreibt  Ambrosius 
(Inni,  ed.  Biraghi  144)  das  in  seiner  Biblio- 
thek  befindliche  Gemalde  Noe's  mit  folgen- 
den  Worten:  area  Noe  nostri  typus  est  et 
I  Spiritus  II  qui  pacempopulis  ramis  praetendit 
olivae.  Mit  diesem  stimmen  viele  andere 
Vater  und  die  alten  Liturgieen  fiberein  (vgl. 
Muratori  Liturg.  Rom.  vet.  II,  1,  558).  Da- 
rum  batten  die  zu  liturgischem  Gebrauche 
dienenden  Gefasse  zuweilen  die  Gestalt  einer 
Taube  und  die  Tauf-  und  Chrisamgefasse 
dieser  Art  deuten  zweifellos  gewiss  auf  den 
hi.  G.  bin,  als  auf  denjenigen,  welcher  den 
die  hi.  Sacramente  empfangenden  Glaubigen 
seine  Gnade  eingiesst.  Zu  dieser  Klasse  ge- 
hort  jenes  berfihmte  Oelflaschchen  zu  Rheims, 
das  bei  der  Taufe  Chlodwigs  gebraucht  wurde 
{de  Rossi  Bull.  1876,  11;  Martigny  Art. 
Esprit,  Colombo  euchar.). 

Auf  dem  Mosaikbilde  in  der  liberianischen 
Basilika  aus  der  Zeit  Sixtus^  III  uberschattet 
der  hi.  G.  in  der  Darstellung  der  Verkfin- 
digung  in  der  Gestalt  der  Taube  die  seligste 
Jungfrau  (Ciampini  Tav.  49);  in  gleicher 
Gestalt  erschien  er  bei  der  Wahl  des  hi. 
Papstes  Fabian  (Euseb.  H.  e.  VI  29).  Und 
weil  der  hi.  G.,  der  die  Martyrer  mit  seiner 
Gnade  starkte,  auch  ihre  Siegeskrone  war, 
sehen  wir  ihn  auf  einem  Bilde  im  Coeme- 
terium  der  hi.  Priscilla  gegen  die  drei  Jfing- 
linge  im  Feuerofen  hinfliegen  (Bosio  R.  S. 
551),  und  schildert  ihn  PrudentiuSy  wie  er 
den  Martyrer  von  Calahorra  an  die  Stelle 
des  Martyriums  hinbringt,  welche  spater 
in  ein  Baptisterium  verwandelt  wurde.  Er 
schreibt  namlich  (Perist.  VIII  11):  Spiritus 
aethereo  solitus  descendere  lapsu  ||  ut  de- 
derat  palmam  sic  tribuit  veniam.  Als  loh- 
nender  Vergelter  kommt  er  auch  vor  in 
den  Acten  der  hi.  Regina  {Boll,  7.  Sept.) 
und  anderer  Heiligen,  und  auf  einem  Steine 
in  S.  Callisto  sieht  man  ihn  gegen  die  Seele 
des  Verstorbenen  hinfliegen  {de  Rossi  R.  S. 
UI  289).  Eigenthfimlich  ist  die  Darstellung 
des  hi.  Geistes  auf  dem  berfihmten  Sarko- 
phag  von  S.  Paolo,  nun  im  Lateranmuseum. 
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Hier  erscheint  er  in  menschlicher  Gestalt 
sowol  in  der  obern  als  in  der  untem  Ab- 
theilung,  dort  in  Verbindung  mit  den  zwei 
anderen  Personen  der  hi.  Dreifaltigkeit,  hier 
hinter  dem  Sitze  der  Gottesmutter,  als  Ur- 
heber  ihrer  wunderbaren  Fruchtbarkeit. 

Nach  dem  Ausspruch  des  hi.  Chrysostomus 
(Horn.  II  de  Pentec.)  wurde  das  Sinnbild 
der  Taube  zur  Bezeichnun^  des  hi.  Geistes 
desshalb  gewahlt,  weil  die  unschuldige, 
fruchtbare,  zahme,  den  Menschen  befreun- 
dete  Taube  die  Wirkiingen  des  hi.  Geistes 
in  den  Seelen  der  Glaubigen  sehr  schon 
andeutet ;  Tertullian  schreibt,  der  hi.  G.  sei 
bei  der  Taufe  Christi  desshalb  in  Tauben- 
gestalt  herabgestiegen ,  ut  natura  Spiritus 
sancti  declararetur  per  animal  simplicitatis 
et  innocentiae  quod  etiam  corporaliter  felle 
careat  columba  (De  bapt.  8).  Den  glei- 
chen  Gedanken  spricht  Cyprian  (De  unit, 
eccl.  9)  aus. 

Auf  Inschriften  wird  der  hi.  G.  ofter  ge- 
nannt,  sei  es  im  dogmatischen  Sinne  als 
dritte  Person  der  Trinitat,  sei  es  als  Heilig- 
macher  der  Seelen  im  Leben  und  Vergelter 
nach  dem  Tode;  in  letzterer  Bedeutung 
auf  dem  Epitaph  der  Severa:  quique  ani- 
mam  rapuit  Spiritu  sancto  suo  ||  castam  pu- 
dicam  et  inviolabilem  semper,  sowie  in  den 
Ausdrucken:  vibas  in  Spiritu  sancto  (d^ 
Rossi  R.  S.  Ill  252),  0^X02  EN  AriQ 
HNETMATI  (Marchi  198)  u.  s.  w.  Dage- 
gen  heisst  es  auf  dem  beriihmten  Titel  des 
Euelpius  von  den  Brfidem,  welche  zur 
Kirche  gehoren :  salvete  fratres  puro  corde 
et  simpUci  Euelpius  yos  (salutat)  satos  san- 
cto Spiritu.  Der  Ausdruck  satos  s.  Sp.  er- 
innert  an  jenen  TertuUians  (Apolog.  30): 
oratio  de  anima  innocenti  de  Spiritu  s.  pro- 
fecta  (nur  vollig  zutreffend,  wenn  profecta 
auf  anima  bezogen  wird,  wahrend  es  wol 
zu  oratio  gehort)  und  gehort  zu  den  schon- 
sten  Benennungen   der  christlichen  Seele. 

Weil  namlich  der  hi.  G.  den  Seelen  der 
Glaubigen  sich  mittheilt  und  in  ihnen  wohnt, 
wie  an  zahlreichen  Stellen  des  N.  Test. 
(Job.  14,  23;  15,  26;  16,  7;  I  Kor.  6,  19 
u.  s.  w.)  verheissen  und  bezeugt  wird  und 
wie  auch  die  Vater  lehren  (Athanas.  nennt 
die  Glaubigen  spiritiferi ;  vgl.  Martigny  Art. 
Esprit),  werden  die  Seelen  der  Glaubigen 
haufig  sogar  spirita  sancta  genannt,  indem 
dieser  Idiotismus  moistens  im  Plural  ge- 
braucht  wird.  Hiervon  filhren  wir  folgende 
schone  Beispiele  an:  a)  CVM  SPIRITA 
SANCTA  .  .  .  CERVONIA  SILANA  {de 
Rossi  Inscr.  christ.  U.  R.  ann.  291);  CON- 
IVGA  INNOCENTISSIMA  .  .  .  REFRI- 
GERA  CVM  SPIRITA  SANCTA  (BoldeUi 
87);  LEOPARD VM  CVM  SPIRITA  SAN- 
CTA ACCEPTVM  (Fabretti  Inscr.  dom.  574) ; 
VALE  MIHI  CARA  .  .  .  CVM  SPIRITA 
XANCTA  {Marangoni  Act.   s.  Vict.   105) 


u.  s.  w.  In  diesen  Inschriften  wird  den  Ver- 
storbenen  der  ewige  Friede  bei  den  Seligen 
des  Himmels  gewunscht.  b)  SPIRITO  SAN- 
CTO INNOCENTI  [Reines.  Synt.  cl.  XX, 
n.  193);  REDDIDIT  DEO  SPIRITVM  SAN- 
CTMi  {de  Rossi  1.  c.  n.  1192);  HISPIRITO 
SANCTO  MARCIANETI  {BoldeUi  419); 
GEMELLINVS  VICTORIE  BENEME- 
RENTI  ISSPIRITO  SANCTO  IN  PACE 
(sic)  {Fabretti  571),  und  in  jener  beriihm- 
ten Inschrift  mit  griechischen  Buchstaben: 
AETKEC  •  ^lAtlt  •  aBHPE  •  KAPSCCEME 

nocreTE  •  ia  •  eiciieiPeiTco  •  Torco  (Leu- 

ces  filiae  Severae  carissimae  posuit  et  spi- 
ritui  sancto  tuo;  Lupi  Epitaph,  s.  Sev.  5). 
In  denselben  wird  die  Seele  des  Verstor- 
benen  selbst  wegen  der  Vereinigung  der 
Glaubigen  mit  dem  gottlichen  Geiste  Spi- 
ritus s.  ffenannt.  Marchi  19S:  IIPCOTGC  feN 
Anco  nNETMATI  eeoT  eNBAAe  keitai. 
Ganz  ahnlich  die  schone  Formel  in  der  von 
de  Rossi  Inscr.  prol.  p.  CXV  publicirten 
Inschrift  von  einer  vorconstantinischen  Mar- 
mortransenna:  . . .  QVIQVE  ANIMAM  RA- 
PVIT  SPntlTV  SANCTO  SVO  CASTAM 
PVDICAM  ET  INVIOLABILEM  SEMPER. 

Auf  einigen  Inschriften  wird  auch  der 
von  Tertulhan  und  Cyprian  auf  den  gott- 
lichen G.  bezogene  Ausdruck  palumbus  oder 
columba  sine  felle  von  den  Seelen  der 
Glaubigen  gebraucht;  so  auf  einem  Epi- 
taph einer  Dasumia  Cyriaca  und  einer  Se- 
cunda  {de  Rossi  R.  S.  II  186;  BuU.  1868,  7) 
und  auf  denjenigen  der  Beneria  und  Sab- 
batta  {de  Rossi  Inscr.  n.  937)  und  eines 
Asellus  {Marangoni  Act.  s.  Vict.  130).  Auf 
den  zuletzt  angefuhrten  Inschriften  ist  der 
Begriff  der  Anmuth  durch  die  Darstellung 
der  Taube  als  Graffitto,  wie  bei  jener  der 
Beneria  und  Sabbatia,  oder  durch  die  Schrift 
ausgedriickt. 

Desshalb  findet  sich  auch  auf  dem  Titel 
des  Euelpius  neben  den  Worten  satos  sancto 
Spiritu  eine  Taube  abgebildet  als  Symbol 
des  hi.  Geistes,  von  welchem  sie  erfQllt 
waren.  Gkinz  allgemein  ist  dieses  Sinnbild 
auf  christHchen  Inschriften  und  Darstellun- 
gen,  um  die  Tugenden  zu  bezeichnen,  wo- 
mit  die  Seelen  der  Glaubigen  erffillt  sein 
miissen,  in  denen  der  hi.  G.  wohnt  Der 
hi.  Paulinus  sagt  in  der  Beschreibung  sei- 
ner Basilika  (Ep.  XXXII):  qoaeque  super 
signum  resident  coeleste  columbae  simpli- 
cibus  produnt  regna  patere  Dei,  und:  nos 
quoque  perficias  placitas  tibi  Christe  co- 
lumbas.  Daher  werden  auch  die  Apostel 
ofter  als  Tauben  dargestellt,  wie  derselbe 
Paulinus  (1.  c.)  bezeugt:  crucem  corona 
lucido  cingit  globo  cui  coronae  sunt  corona 
Apostoli  quorum  figura  est  in  columbarum 
chore.  So  umgeben  auf  dem  von  Barges 
{MaHigny  Art.  Autel)  edirten  Altar  zwolf 
Tauben  das  constantinische  Monogramm.  Und 
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auf  dem  Mosaikbilde  in  S.  Clemente  (de 
Rossi  Musaici  delle  chiese  di  Roma)  sitzen 
zwolf  Tauben  auf  dem  Kreuze.  Zwar  ge- 
hort  das  Werk  dem  12.  Jahrh.  an,  aber  es 
ist  unzweifelhaft  Copie  eines  altern  Bildes. 
Doch  ist  hier  nicht  der  Ort,  voYi  der  Taube 
zu  handeln.  n.  scaoliosi. 

[Der  vorstehende  Artikel  geht  von  der  Un- 
terstellung  aus,  es  sei  im  christlichen  Alter- 
thum  der  hi.  G.  niemals  anders  als  unter  der 
Gestalt  der  Taube  abgebildet  worden.  In- 
dessen  bedarf  nach  de  nossi^s  und  des  Heraus- 
gebers  Ueberzeugung  diese  Annahme  einer 
Einschrankung.  Es  ist  bereits  in  dem  Art. 
Dreifaltigkeit   S.    379   darauf   hingewiesen 


jenige  derHerrad  vonLandsperg  und 
die  Sculptur  im  Paraklet  Abalards  (Mabill. 
Ann.  Bened.  VI  85,  n.  14)  beweisen.  Vgl. 
Didron  Icon.  chr6t.  456  f.]  kraus. 

GEISTLICHE,  s.  Klerus. 

GELCbDE,  votum,  professio,  ^^yj^^  Ikoci- 
•^ia.  Mit  einem  G.,  dem  umfassendsten, 
das  abgelegt  werden  konnte,  dem  Yerspre- 
chen  der  volligen  Selbstiibergabe  an  Gott, 
traten  die  Glaubigen  in  die  Kirche  ein. 
Dabei  blieb  aber  immer  noch  Raum  fur 
eigentliche,  zu  besonderer  Leistung  ver- 
pflichtende  G.  Solche  (Nasiraeat)  finden  wir 


Fig.  210.    Sarkophag  am  8.  Paolo  (Lateranmuseum). 


worden,  dass  der  hi.  G.,  wenigstens  einmal, 
auf  dem  Sarkophag  von  S.  Paolo  (Fig.  210) 
in  menschlicher  Gestalt  neben  den  beiden 
anderen  Personen  der  hi.  Dreifaltigkeit  ab- 
gebildet ist  (de  Rossi  Bull.  1865,  80).  Die 
von  V.  SchiUtze  148  f.  gegen  diese  Aus- 
deutung  vorgebrachten  Grunde  sind  nicht 
haltbar.  Auch  auf  einem  andern  Relief 
glaubte  Marchi  die  Personification  des  hi. 
Geistes  zu  finden  (de  Rossi  a.  a.  0.).  Gar- 
rucci  Storia  V  96  bestreitet  de  Rossi's  Deu- 
tung  hier  nicht;  wol  aber  kann  fraglich 
erscheinen,  ob  die  hinter  der  Madonna  ste- 
hende  bartige  Figur  im  zweiten  Felde  des- 
selben  Sarkophags  ebenfalls,  wie  de  Rossi 
will,  der  hi.  G.,  oder,  wie  Garrucci  a.  a.  O. 
und  in  seiner  Lettera  al  direttore  del  Di- 
voto  di  s.  Giuseppe  in  Modena,  1865,  be- 
hauptet,  der  hi.  Joseph  sei.  Wenn  F. 
SchuUze  149  meint,  es  lasse  sich  tiberhaupt 
,keine  Darstellung  des  hi.  Geistes  in  dieser 
Auffassung  nachweisen;  sie  ware  an  sich 
schon  seltsam\  so  muss  daran  erinnert  wer- 
den, dass  dieselbe  dem  friihern  MA.  wenig- 
stens nicht  fremd  war,  wie  die  Miniatur  der 
S.  Dunstan-Handschrift  (wiedergeg.  bei  Ba- 
stard Peintures  et  ornem.   des  ms.),   die- 


erwahnt  von  Paulus  (Act.  18,  18),  von  vier 
ungenannten  Mannem  (Act.  21,  23),  von 
lacobus  maior  (Euseb,  H.  e.  II  25).  Nach 
Basilius  (Hom.  de  instit.  mon.)  traf  Ana- 
nias und  Saphira  (Act.  5,  4)  die  harte  Strafe 
wegen  gebrochenen  Geliibdes.  Uebrigens 
bedeutet  votum,  professio  bei  den  Vatem 
mehr  als  unser  G. ,  namlich  eine  festge- 
wahlte  Lebensart,  zu  der  man  sich  vor  Gott 
verpflichtet,  daher  auch  von  den  Vatern 
der  Ehestand  haufig  mit  votum  bezeichnet 
wird  (vgl.  Dncange  v.  Votum).  Regelmassig 
bedeutet  es,  mit  und  ohne  Beisatz  von  casti- 
tatis  oder  religiosum,  ein  von  der  Welt 
zuriickgezogenes  Leben,  womit  ein  Keusch- 
heitsgelubde  wesentlich  verbunden  war  {Bin- 
terim  Denkw.  VI,  1,  243).  Dass  schon  in 
der  apostolischen  Zeit  den  Diakonissen  das 
G.,  sich  ganz  dem  Herrn  zu  weihen  und 
unvermahlt  zu  bleiben,  abgenommen  wurde, 
geht  deutlich  hervor  aus  I  Tim.  5,  11.  12. 
Auf  ein  G.  der  Ilap^vfa  weisen  sicher  Ig- 
natius (iv  oqfveta  jxevetv  gU  Ttjiifjv  too  xopwo 
T^c  <japx«5c.  Ad  Polycarp.  5)  und  Athena- 
goras  (Apol.  28).  Tertullian  nennt  bereits 
das  votum  continentiae  (De  veland.  virg. 
11).    Es  wurde  haufig  abgelegt  {Tert.  De 
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cultu  foera.  II  11),  auch  von  Verehelichten, 
im  Hinblick  auf  I  Kor.  7,  29  mit  gegen- 
seitiger  Einwilligung ,  ohne  dass  die  Ehe 
gelost  wurde  (Tertull,  Ad  uxor^  I  6).  Zu 
Tertullians  Zeit  und  wol  schon  viel  frilher 
bildeten  die  mulieres,  virgines  sacrae  oder 
canonicae,  so  geheissen,  weil  sie  in  den 
Kanon,  die  Matrikel  der  Kirche,  einge- 
schrieben  waren,  bereits  einen  eigenen  Stand 
(flos  ecclesiastici  germinis,  illustrior  portio 
gregis  Christi,  Ci/pr,  De  habitu  virg.  §  3, 
Maur.-Ausg.  409),  entsagten  den  Adels- 
titeln  {de  Rossi  Bull.  1863,  74),  lebten  zwar 
in  den  Familien  (in  Rom  entstanden  Con- 
vente  erst  um  350,  ibid.  77),  standen  aber 
unter  spezieller  Aufsichfc  des  Bischofs.  Ihr 
G.  war  ein  einfaches,  aber  auf  Lebensdauer 
bindendes  (Constit  Apost,  III  2,  IV  14). 
Doch  sagt  Ct^prian  (Ep.  LXII  ad  Pompon.): 
si  (in  voto)  perseverare  nolunt  vel  non  pos- 
sunt,  melius  est  nubant,  quam  in  ignem 
delictis  suis  cadant.  Solche,  Junglinge  wie 
Jungfrauen,  die  die  gelobte  Virginitat  bra- 
chen,  wurden  der  Strafe  der  Digami  (s.  d. 
A.)  unterworfen  (Cone.  Ancyr.  c.  19;  Va- 
Imtinum  c.  2),  nach  erstandener  Busse  aber 
wieder  in  die  Gemeinschaft  aufgenommen. 
Die  Unterscheidung  von  v.  simplex  und 
solenne  lasst  sich,  wenn  auch  nicht  dem 
Ausdruck,  so  doch  der  Sache  nach  bis  ins 
3.  Jahrh.  zurttck  verfolgen  und  zeigt  sich 
zunachst  in  der  Verschiedenheit  der  auf 
die  Verletzung  gesetzten  Strafen.  Die  Ver- 
letzung  des  feierlichen  Keuschheitsgeliibdes 
wurde  mit  Anathem  bestraft  (Concil  von 
Elvira  a.  306,  c.  13),  in  der  ganzen  Kirche 
seit  dem  Concil  von  Chalcedon  (c.  15,  16). 
Deutlich  scheidet  v.  simplex  und  solenne 
Papst  Siricius  (Ep.  X  ad  Gallos  c.  a.  390) 
in  den  Worten :  ,si  virgo  velata  iam  Christo, 
quae  integritatem  publico  testimonio  pro- 
fessa,  a  sacerdote  prece  fusa  benedictionis 
velamen  accepit,  sive  incestum  commiserit 
furtim,  seu  volens  crimen  protegere  adul- 
tero  mariti  nomen  imposuit,  tollens  membra 
Christi,  faciens  membra  meretricis.*  Neben 
diese  virgines  velatae  stellt  er  dann  die 
non  velatae,  welche  ebenfalls  Virginitat  ge- 
lobt  haben.  Ebenso  das  Deere t  Graiians 
(c.  8,  D  XXVII).  Die  Ausbildung  des  v. 
solenne  ging  Hand  in  Hand  mit  der  Ent- 
wicklung  des  Monchslebens,  dessen  Ergrei- 
fung  die  Ablegung  des  Armuths-  (Hieron. 
Ep.  125,  ed.  Vallarsii),  Keuschheits-  (Can. 
poenitent.  Basilii  40)  und  Gehorsams-Ge- 
mbdes  {Hieron.  Ep.  22;  Sulp,  Sever,  Dial. 
I  2)  voraussetzte.  Die  Ablegung  der  ein- 
fachen  G.  war  in  sehr  friihem  Alter  ge- 
stattet;  ein  Epitaph  vom  J.  401  lautet: 
puella  virgo  annorum  XII  tantum  ancilla 
Dei  et  Christi  {de  Rossi  Inscript.  christ.  I 
213,  n.  497).  Der  Schleier  aber,  das  Zei- 
chen  des  feierlichen  Gelobnisses,  wurde  erst 


nach  langerer  Probezeit  verliehen.  Ein  Mo- 
nument, in  Mailand  zwei  gottgeweihten 
Jungfrauen,  Principii^  und  Deuteria,  im  J. 
409  gesetzt,  nennt  die  erste,  die  14  Jahre 
4  Monate  alt  starb:  virgo  et  neophyta  in 
Christo;  erwahnt  aber  bei  der  zweiten,  die 
21  Jahre  alt  wurde,  den  Schleier:  lACET 
CVM  CAPETE  VELATO  {de  Rossi  Bull. 
1863,  78).  Basilius  (Ep.  ad  Amphiloch.  e, 
18,  19)  verlangt  das  16.,  das  Cone.  Arelat, 
II,  a.  353  (c.  52)  das  25.  Lebensjahr  fCir 
bindende  G.-Ablegung.  Verheiratete  konn- 
ten  nur  mit  Zustimmung  des  andem  Theils 
durch  das  G.  der  Enthaltsamkeit  sich  bin- 
den  (Paulin.  NoL  Ep.  14  ad  Celant.),  Skla- 
ven  nur  mit  Zustimmung  der  Herren  die 
Klostergelubde  ablegen  (Cone.  Chalced,  c.  4). 
Die  Ablegung  der  Klostergelubde  nach  drei- 
jahrigem  Noviziat  machte  nach  einer  ins 
Decret  Graiians  (c.  2,  D  54)  aufgenomme- 
nen  Constitution  lustinians  jeden  Sklaven 
absolut  frei  (penitus  non  inquietari) ,  da 
seinem  Herm  Gelegenheit  genug  gegeben 
gewesen,  wahrend  des  Noviziates  sein  Recht 
an  ihn  geltend  zu  machen.  Das  Geliibde- 
wesen  gehorte  vor  das  Forum  des  Bischofs. 
Zur  Vollstreckung  des  bischoflichen  Spruchs 
aber  nahm  man  auch  deq  weltlichen  Arm 
in  Anspruch  {Cone,  Turon.  Ill,  a.  567,  c. 
15).  Das  beweist  auch  die  Aufnahme  der 
Satze  des  Ulpian  uber  die  Gelobnisse  in 
die  Digesten  (Fr.  2,  D  50,   tit.  12  de  pol- 

licit.).  WANDINOER. 

GEBIEINDEBILDUXG  und  GEMEINBE- 
YERFASSUNG^  s.  Verfassung. 

GEMELLARTOM,  ein  Gefass,  erwahnt  bei 
Augustin,  In  Ps.  80;  wie  es  scheint,  ein 
Doppelmass. 

GEMELLIOy  wol  dasselbe  wie  Gemella- 
Hum,  erwahnt  Ord.  Roman.:  aquam  manus, 
patenam  quotidianam,  cahcem,  scyphos  et 
pugillares  et  alios  aureos  et  gemelliones  ar- 
genteos  cum  colatorio  aureo  et  argenteo. 
Das  Namliche  sind  ohne  Zweifel  die  gemi^ 
Hones,  welche  Anastas,  Bibl.  in  Greg.  IV 
PP.  p.  166  mit  amae  und  scyphi  auff&hrt. 
Vgl,  Ducange  i.  v. 

GEMMENy  s.  Steine,  geschnittene. 

TENEeAIA  MAFTTPCON,  g.  Martyrer. 

GENETHLIACI  {Aug.  Doctr.  christ.  IT  20), 
s.  Mathematici. 

GENIEN^  s.  Mythologie  der  christlichen 
Eunst. 

GENIUM   IMPERATORIS   (CAESARIS), 

iurare  per,  der  gewdhnlich  in  den  Verfol- 
gungen  von  den  Christen  geforderte  and 
ihnen  unmogliche  Eid.  Eusd).  H.  e.  IV  15, 
betr.  Polykarp;  Min.  Fel.  c.  29,  7;  Tertull. 
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Apol.  c.  32,  35;  Ad  nat.  I,  c.  17;  Ongen, 
C.  Gels.  VII  421;  Act.  Scyllit.  mart,  bei 
Baron,  z.  J.  202,  n.  2.  Vgl.  die  Art.  Chri- 
stenverfolgungen  und  Martyrer. 

GENTES^  8.  Pagani. 

GEIfUFLECTENTES,  s.  Busse. 

GENUFLEXIONEN,  s.  die  Art.  Gebet, 
Oestus. 

GENUS  TERTIUM^  s.  Spottnamen. 

GEBlTHE,  8.  die  Art.  Instrumente,  Ge- 
fasse,  Amula,  Kelch,  Patene,  Colum  vi- 
narium,  Fass,  Taube,  A8teriscu8,  Loffel, 
Lanze,  Schwamm,  Flabellum,  Lampen  und 
Lichter,  Pax,  Baculi  oder  Stab,  Enkolpia, 
Diptychen,  Reliquiarien ,  Dominicale,  Scri- 
nia,  Amulette,  Agnus  Dei,  Kamme,  Pe- 
dum. 

THPOKOMEIA,  Gerontocomium,  8.  Wohl- 
thatigkeitsanstalten. 

GESANG,  der  altchristliche.  Die 
christlichen  Gesange  der  ersten  sechs  Jahr- 
hunderte  unserer  Zeitrechnung  lassen  8ich 
in  liturgische  und  ausserliturgische  unter- 
scheiden,  oder  in  solche,  die  fiir  den  Got- 
tesdienst  bestimmt  waren  und  in  andere, 
die  zu  hau8licher  Erbauung  und  Erheite- 
rung  dienten.  Von  den  ersteren  nur  8oll 
hier  die  Rede  sein.  Religiose  Gesange,  be- 
sonders  metrische  Hymn  en,  welche  zur 
Verherrlichung  irgend  einer  Gottheit  zur 
AufMhrung  gelangten,  besassen  schon  die 
alten  Griechen.  Man  nannte  die  Dichter- 
Sanger  derselben  Hymnographen,  unter 
denen  die  Linos,  Orpheus  und  Tris- 
me  gist  OS  der  Fabel  zu  den  beriihmteren 
gehorten. 

Unbezweifelt  begleiteten  auch  die  ersten 
Christen  schon  beim  Beginn  der  Ausbrei- 
tung  des  Christenthums  ihre  religiosen  Zu- 
sammenkiinfte  mit  Psalmen-  und  Hymnen- 
gesang,  auf  welchen  Gebrauch  deutlich  ge- 
nug  der  hi.  Paul  us  hinweist,  wenn  er 
seine  Glaubigen  ermunterte,  einander  durch 
Psalmen-  und  Hymnengesange  und  geist- 
liche  Lieder  zu  erbauen.  So  bezeugt  der 
griechische  Schriftsteller  PhUo  (im  1.  Jahrh.), 
dass  sich  die  Christen  seines  Landes  bald 
zu  Nacht  und  bald  bei  Tage  mit  Psalmen- 
und  Hymnengesang  beschaftigen  (Lib.  de 
suppl.  virtut.).  Ebenso  unzweifelhaft  ver- 
biirgt  es  die  unerbauliche  Geschichte  Pauls 
von  Saraosata,  damals  Bischof  zu  An- 
tiochien,  dass  der  Gebrauch  religioser  Ge- 
sange in  den  morgenlandischen  Kirchen 
ein  allgemein  verbreiteter  war.  Dieser  un- 
wfirdige  Vorsteher  war  namlich  nach  Eu- 
sebius  in  Rticksicht  seines  Glaubens  so  tief 
gesunken,  dass  er  im  J.  260  nicht  nur  die 


Gottheit  Christi  leugnete,  sondern  auch  die 
alten,  zu  dessen  Lobpreisung  bestimmten 
Hymnen  ausser  Gebrauch  setzte  und  hier- 
ffir  am  hohen  Osterfeste  sich  selber  von 
eigens  dazu  bestellten  Weibem  in  seiner 
Kirche  besingen  liess.  Wie  aber  die  ver- 
diente  Absetzung  dieses  Unwiirdigen  und 
dessen  Ausschluss  aus  der  Kirchengemein- 
schaft  erfolgt  war,  so  ertonten  auch  im 
Hause  des  Herm  bald  wieder  die  alten 
Gesange  zur  Verherrlichung  des  Gottes- 
sohnes. 

Unter  den  Orientalen  bezeugt  ferner  Eph- 
rem  von  Edessa  (t  379)  den  kirchlichen 
Gebrauch  der  Gesange  (De  poenit.),  und 
Socrates  der  Kirchenhistoriker,  welcher  um 
380  zu  Constantinopel  geboren,  erklart  den- 
selben  geradezu  als  einen  im  Morgenlande 
allgemein  eingeflihrten  (Hist.  eccQ.  Eine 
besonders  ansprechende  Schilderung  des  mit 
Gesangen  begleiteten  Gottesdienstes  der  the- 
baischen  Wiistenbewohner  hot  Palladitis, 
spater  Bischof  von  Heliopolis,  dar,  wel- 
cher um  390  Aegypten  besuchte  und  sich 
drei  Jahre  lang  unter  den  verschiedenen 
Monchen  jener  Gegenden  aufhielt.  Er  be- 
schreibt  namlich,  in  welch  tiefes  Staunen 
und  welch'  fromme  Begeisterung  jene  Fremd- 
linge  versetzt  wurden,  wenn  sie  die  von  Ana- 
choreten  bewohnten  Wiisteneien  betraten, 
dann  um  die  Abendstunde,  zur  Zeit  derNon, 
wenn  sie  von  ihrer  strengen  Tagesarbeit 
innehielten,  plotzlich  aus  KlQfteu  und  Hoh- 
len  und  aus  halbzeriallenen ,  friiher  den 
Gotzen  geweihten  Tempeln  heilige  Hymnen 
und  Gesangsweisen  erschallen  horten,  die 
ihre  Bewohner  zur  Ehre  des  einen  wahren 
Gottes  anstimmten ;  dann  habe  mancher  der 
Fremdlinge,  erstaunt  tiber  einen  so  erha- 
benen  Gottesdienst ,  die  Frage  an  sich  sel- 
ber gestellt:  ,bin  ich  wol  in  die  Freuden 
des  Ummlischen  Paradieses  versetzt  ?^  (Pal- 
lad.  Hist.  Lausiac.) 

Beilaufig  um  diese  Zeit,  wo  nicht  schon 
frflher,  fanden  die  gottesdienstlichen  Ge- 
sange auch  in  der  abendlandischen  Kirche 
ihre  Anwendung.  Unzweifelhaft  reichen 
jene  fiir  die  Liturgie  der  hi.  Messe  be- 
stimmten, als  das  Gloria,  Praefation,  San- 
dm  und  Agnus,  ferner  das  ExuUet,  Te 
Deum  etc.,  bis  in  diese  Zeitperiode  hinauf. 
Namentlich  waren  es  die  romischen  Bi- 
schofe,  welche  zur  Zeit,  wo  die  blutigen 
Christenverfolgungen  ihr  Ende  erreicht  hat- 
ten,  erst  auf  eine  glanzvoUere  Feier  ihres 
Gottesdienstes  denken  konnten.  Alten  Be- 
richten  zufolge  errichtete  Papst  Silvester  I, 
der  von  314—335  die  romische  Kirche  re- 
gierte,  die  erste  kirchliche  Sangerschule 
in  seinem  apostolischen  Sitze.  Auch  spa- 
tere  von  seinen  Nachfolgem,  die  Papste 
Hormisdas,  Leo  I,  Gelasius  I,  Sym- 
machus,  bemtihten  sich  vielfach  um  die 
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fern  ere  Ausbildung  der  hi.  Liturgie  und 
der  fiir  dieselbe  bestimmten  Gesange.  Als 
erster  bekannfcer  Verfasser  von  geistlichen 
Gesangen  erscheint  unter  den  Abendlandem 
der  hi.  Hilarius,  Bischof  von  Poitiers  (t  366). 
Derselbe  hatte  nach  dem  Berichte  des  hi. 
Hieronymus,  dessen  Zeitgenosse  er  war,  ffir 
seine  bischofliche  Kirche  eine  eigene  Litur- 
gie verfasst,  in  welcher  er  dem  Hymnen- 
gesange  eine  bedeutende  Stelle  angewiesen 
habe.  Mit  Sicherheit  vermogen  jedoch  die 
ihm  zugeschriebenen  Stiicke  kaum  mehr 
nachgewiesen  zu  werden.  Einige,  wie  auch 
Daniel  (Thesaur.  hymnol.  I  6),  halten  ihn 
fiir  den  Auctor  der  Pfingsthymne  ,Beata 
nobis  gaudia^ 

Vorziiglich  aber  war  es  der  grosse  mai- 
landische  Bischof  Ambrosius,  der  als  be- 
sonderer  Pfleger  des  lateinischen  Kirchen- 
gesangs  auftrat.  Was  er  fiir  die  Einfiih- 
rung  der  Wechselgesange  gethan,  ist  aus 
den  Artikeln  Antiphon  und  Antiphonar  zu 
ersehen.  Sein  Biograph,  der  Diakon  Pan- 
linusj  erwahnt  auch  ausdriicklich  dessen 
Bemiihungen  fiir  die  Anordnung  und  Re- 
gelung  des  Hymnengesangs  beim  Gottes- 
dienste.  Auf  seine  Theilnahme  an  der  Au- 
ctorschaft  des  sog.  ambrosianischen  Lobge- 
sanges  scheint  dieser  grosse  Kirchenlehrer 
in  seinem  Werke  De  Spiritu  sancto  selber 
hingedeutet  zu  haben,  wenn  er  schreibt: 
,nian  behauptet,  dass  ich  das  Volk  mittelst 
von  mir  verfasster  Hymnen  verfiihre.  Ich 
stelle  es  nicht  in  Abrede;  ich  habe  in  der 
That  einen  G.  aufgesetzt,  dessen  Gewalt 
fiber  Alles  geht;  denn  was  ist  gewaltiger, 
als  das  Bekenntniss  des  dreieini- 
gen  Gottes?  Mittelst  dieses  Gesanges 
sind  solche,  die  kurz  vorher  noch  Schuler 
waren,  zu  Meistern  herangebildet  worden.' 
Jedenfalls  mogen  die  tief  ergreifenden  und 
wunderschonen  Klange  des  Te  Deum  schon 
bei  ihrem  ersten  Ertonen  sich  mit  so  ge- 
waltiger Wirkung  des  menschlichen  Her- 
zens  bemachtigt  haben,  dass  sie  zum  Siege 
der  angefochtenen  und  verfolgten  Recht- 
glaubigkeit  fiber  den  Arianismus  nicht  We- 
niges  beitrugen  und  sich  dann  noch  femer- 
hin  im  Laufe  von  15  vollen  Jahrhunderten 
nicht  bloss  durch  den  erhabenen  Inhalt 
ihres  Textes,  sondern  auch  durch  ihre  in- 
nigst  ansprechende  Vermischung  von  P  s  a  1- 
modie  und  Antiphonie  als  ein  von 
einem  gottbegeisterten  Meister  geschaffenes 
Tonwerk  bewahrten,  das  immer  noch  als 
neu  und  frisch,  als  wfirdevoll  und  erhebend, 
als  gewaltig  und  grossartig  sich  erweist, 
und  darum  auch  jetzt  noch  immer  hochst 
geeignet  ist,  die  erhabensten  Feste  der 
Kirche  und  die  glficklichsten  und  freudig- 
sten  Begebenheiten  des  christlichen  Volkes 
als  Lob-  und  Dankgesang  an  die  Gottheit 
zu  verherrlichen. 


Dass  dieser  hi.  Kirchenlehrer  fur  die 
Pflege  des  Kirchengesangs  noch  in  anderer 
Weise  wirkte,  zeigt  jener  Zeitpunkt,  wo 
man  ihn  zwingen  wollte,  die  ausser  der 
Stadt  Mailand  gelegene  Kirche  Portiana 
an  die  Arianer  abzutreten  und  man  die 
Drohung  ausstreute,  ihn  durch  Verbannung 
Oder  gar  durch  bestellte  Meuchelmorder 
aus  dem  Wege  zu  schaffen.  In  dieser  be- 
drangten  Lage  fand  der  Heilige  Hfilfe  und 
Trost  an  seinem  treuen  Volke,  das  ihn  in 
seiner  Kathedrale  Tage  und  Nachte  hin- 
durch  beschfitzte  und  deren  Eingange  be- 
wachte.  Da  fand  er  auch  wahrend  der 
nachtlichen  Stunden  die  Veranlassung,  mit 
seinem  Volke  hi.  Gesange  nach  der  Weise 
der  Orientalen  einzufiben,  wobei  selbt  rohe 
Krieger  zum  Lobe  Christi  einstimmten,  und 
ein  hi.  Angus  tin  Thranen  innigster  Rfih- 
rung  vergoss.  Bei  dieser  Begebenheit  fin- 
den  sich  auch  die  ersten  Anfange  einer 
kirchlichen  Sangerschule,  indem  der 
hi.  Bischof  auch  Kinder  in  jenen  Gesangs- 
weisen  unterrichten  und  sich  an  der  Pro- 
duction derselben  betheiligen  liess,  so  sehr 
auch  die  Arianer  darfiber  spotteten. 

Die  Anzahl  der  metrischen  Kirchenhym- 
nen,  die  der  Auctorschaft  des  hi.  AmbroHus 
zugeschrieben  werden,  ist  eine  ziemlich  be- 
deutende. Neueren  und  alteren  Forschun- 
gen  zufolge  erscheint  er  als  der  Verfasser 
folgender  Ilymnen,  welche  theilwebe  ru 
den  frfiher,  theilweise  zu  den  jetzt  noch 
gebrauch lichen  gehoren:  Aetema  Christi 
munera  (de  Apostolis) ;  Aeteme  rerum  eon- 
ditor  (de  Dominica);  Apostolorum  passio 
(de  Apost.);  Agnes  beatae  virginis  (de  b. 
Agnete) ;  Apostolorum  supparem  (de  b.  Lau- 
rentio);  Censors  patemi  luminis  (feria  III); 
Christo  profusum  sanguinem  (de  Martyri- 
bus);  Deus  creator  omnium  polique  (Siab- 
bato);  Fit  porta  Christi  pervia  (de  Beata); 
Hie  est  dies  verus  Dei  (Pascha) ;  lam  Chri- 
stus  astra  ascenderat  (Ascensio);  lam  sol  re- 
cedit  igneus  (Sabbato) ;  lam  surgit  hora  tertia 
(ad  Tertiam) ;  Illuminans  altissimus  (Epiph.) ; 
Somno  refectis  artubus  (fer.  II);  Splendor 
patemae  gloriae  (dito);  Stephano  coronae 
martyrum  (de  s.  Steph.);  Veni  redemptor 
gentium  (de  adventu);  Victor,  Nabor,  Fe- 
lix pii  (de  s.  Victore). 

Solche  Erzeugnisse  der  Andacht  und  from- 
men  Begeisterung  fanden  bald  eine  weite 
Verbreitung  und  vielfaltige  Nachahmung. 
Der  hi.  Aug  us  tin  ffihrte  solche  Gesange 
auch  in  der  Kirche  von  Hippo  ein,  so 
dass  das  Volk  am  S.  Leontiusfeste  des  Jah- 
res  395  den  Gottesdienst  der  Nachmittags- 
feier,  statt  des  frfiher  gewohnten  missbraudi- 
lichen  Gastmahles,  durch  Absingung  heili- 
ger  Hymnen  bis  zur  Tagesneige  m  der 
Kirche  fortsetzte.  An  den  verschiedenen 
Kathedralen  bildeten  sich  allmalig  die  Litur- 
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gieen  wie  fur  die  hohe  Messfeier,  so  auch 
fer  die  kirchlichen  Tagzeiten  immer  weiter 
aus  und  es  entstanden  nicht  nur  die  er- 
forderlichen  Antiphonen- ,  Responsorien-, 
Orationen-  und  Hymnengesange  fflr  die 
Messe,  sondem  auch  fiir  jede  kanonische 
Stunde  und  jeden  Wochentag,  fflr  alle  hi. 
Zeiten  des  Jahrescyclus  und  die  Festtage 
des  Herm  und  der  Heiligen. 

Weiter  erscheinen  als  Sanger  heiliger  Hy  m- 
nen  der  hi.  Bischof  Ct/prian,  welchem  der 
Berner  Cod.  455  den  G.  ,Punica  terra  tulit' 
zueignet  [?  ?  K.],  und  in  dem  froromen  Dichter 
Prudentitis  Clemens  (f  413),  dessen  Lieder 
zum  Theil  seiner  Sammlung,  Cathemerinon  ge- 
nannt,  entnommen,  frflhzeitig  mit  Melodieen 
versehen  und  fur  den  kirchlichen  Gebrauch 
verwendet  wurden.  Ihm  gehoren  die  Hym- 
nen :  Ales  diei  nuntius  (fer.  Ill) ;  Audit  ty- 
rannus  anxius  (Innocenium) ;  Lux  ecce  surgit 
aurea  (fer.  V) ;  Nox  et  tenebrae  et  nubila  (fer. 
IV);  0  sola  magnarum  urbium  (Epiph.); 
Salvete  flores  martyrum  (Innocentum) ;  Corde 
natus  ex  parentis  (Purificatio) ;  lam  moesta 
quiesce  querela  (?) ;  und  Inventor  rutili  (pro 
Sabbato  s.).  Ebenso  beschenkte  auch  Se- 
duliua  (t  430)  die  Kirche  mit  einigen  herr- 
lichen  Gesangen,  als:  A  solis  ortus  cardine 
(de  nativitate  Christi);  Hostis  Herodes  im- 
pie  (Epiph.);  Cantemus  socii  Domino,  can- 
temus  honorem  (im  Hymnencodex  455  in 
Bern,  saec.  IX  rait  dem  Titel  ,Versus  Se- 
dulii),  Auch  gehort  ihm  als  Auctor  der 
Introitus  zur  Messe  de  Beata:  Salve  sancta 
parens. 

Auf  solche  Weise  hatte  der  Grflnder  des 
abendlandischen  Monchthums,  der  hi.  Be- 
nedict (geb.  480,  t  543),  Stoff  zur  Ge- 
nflge,  um  in  der  Klosterregel,  die  er  seinen 
Ordenssohnen  hinterliess,  den  Antipho- 
nen, Psalmen,  Lectionen,  Versen, 
Responsorien  undHymnen  fur  jeden 
Tag,  jede  Woche  und  Jahreszeit  die  ihnen 
gebuhrende  Stelle  beim  Chordienste  anzu- 
weisen.  Beachtenswerth  ist  hierbei  das  An- 
sehen,  welches  die  Hymnengesange  des  hi. 
Amhrosius  bei  ihm  genossen,  indem  er  jene 
Hymnen,  die  er  fiir  die  Metten,  Laudes 
und  Vespem  anordnete,  einfach  als  Gesange 
des  Ambrosius  bezeichnete  (,sequitur  Am- 
brosianum',  Reg.  s.  Bened.),  wahrend  er 
jenen,  die  er  fur  die  kleinen  Horen  be- 
stimmte,  ohne  Andeutung  eines  Yerfassers 
den  Namen  Hymn  en  beilegte.  Um  diese 
Zeit  befassten  sich  auch  einzelne  Pro- 
vinzialsynoden  mit  Anordnungen,  welche 
die  kirchlichen  Gesange  betrafen.  So  be- 
schloss  diejenige  von  Agnihe  im  J.  506, 
dass  die  zur  Matutin  und  zur  Vesper  ge- 
hdrenden  Gesange  taglich  gesungen  werden 
soUen  (c.  30).  Noch  einlassUcher  beschaf- 
tigte  sich  mit  dieser  Angelegenheit  das 
zweite  Concil  von  Tours  im  J.  567,  indem 


dasselbe  nicht  nur  die  Annahme  der  am- 
brosianischen  Hymnen  aussprach,  sondem 
auch  jene  von  anderen  katholischen  Aucto- 
ren  mit  Freuden  aufzunehmen  bereit  sei, 
wenn  selbe  in  Rucksicht  ihres  Gehaltes 
dessen  wflrdig  seien  und  die  Namen  der 
Verfasser  an  ihrer  Stime  tragen  (can.  30). 
Was  in  Gal  lien  der  Fall  war,  geschah 
spater  auch  in  Sp anion,  wo  die  zu  To- 
ledo im  J.  633  zu  einer  Synode  versammel- 
ten  Bischofe  uber  den  Gebrauch  der  Hym- 
nen bei  den  kirchlichen  Officien  entschie- 
den.  Einige  Bischofe  glaubten  namlich 
diese  Gesange  darum  nicht  gestatten  zu 
sollen,  weil  sie  sich  weder  in  den  Canones 
der  Vater,  noch  in  den  apostolischen  Tra- 
ditionen  vorfanden.  AUein  die  Vater  von 
Toledo  bestimmten  hieruber :  ,de  hymnis  et 
psalmis  canendis  publico  in  ecclesia,  et  Sal- 
vatoris  et  Apostolorum  habemus  exemplum.^ 
Und  ferner;  ,componuntur  hymni,  sicut  com- 
ponuntur  missae,  sive  preces,  vel  orationes, 
sive  commendationes,  sou  manus  impositio- 
nes:  ex  quibus  si  nulla  decantentur  in  eccle- 
sia, vacant  omnia  of&cia  ecclesiastica  .  .  . 
Sicut  orationes,  ita  et  hymnos  in  laudem 
Dei  composites,  nullus  vestrum  ulterius  im- 
probet,  sed  pari  mode  Gallia,  Hispaniaque 
celebret:  excommunicatione  plectendi,  qui 
hymnos  reicere  ausi'  (Syn,  ToleL  IV,  c.  13). 
Indessen  erlangten  die  Gesange  der  hi. 
Liturgie  eine  immer  weitere  Ausbildung. 
So  wird  ElpiSf  die  GemahUn  des  im  J.  525 
auf  Befehl  des  arianischen  Konigs  Theodo- 
rich  hingerichteten  romischen  Consuls  B  o  e- 
tius,  als  die  Verfasserin  zweier  Hymnen 
auf  die  hi.  Apostelfursten  P  e  t  r  u  s  und  P  a  u- 
lus  erwahnt,  von  denen  der  eine  mit  den 
Worten  beginnt :  , Aurea  luce  et  decore  ro- 
seo',  und  der  andere  ,Iam  bone  pastor  Pe- 
tre'.  Den  erstem  enthalt  auch  der  vorer- 
wahnte  Hynmencodex  von  Bern,  9.  Jahrh., 
doch  ohne  Angabe  des  Verfassers  und  ohne 
die  Strophe :  ,o  felix  Roma'  etc.  Einen  an- 
dern  ansprechenden  Hymnus  zur  Feier  der 
Fusswaschung  am  hohen  Donnerstage  schrieb 
Flavins,  um  das  J.  580  Bischof  von  Cha- 
lons. Er  beginnt  mit  den  Worten;  ,Tellu8 
ac  astra  iubilent^  und  wurde  im  MA.  an 
Domstiften  und  Klostern  beim  erwahnten 
Anlasse  gesungen.  Noch  beruhmter  als 
Hymnendichter  erscheint  Venantius  Fortu- 
natus,  geb.  530  unweit  Treviso  in  Ober- 
italien,  von  wo  aus  er  eine  Pilgerfahrt  zu 
den  Grabern  des  hi.  Martin  nach  Tours 
und  des  hi.  Hilarius  nach  Poitiers  unter- 
nahm,  am  letztern  Orte  die  im  nahen,  von 
ihr  gegrundeten  Frauenkloster  wohnende 
Konigin  Radegunde  kennen  lernte  und 
von  ihr  zu  ihrem  Schreiber  ernannt  und 
mit  der  Verwaltung  ihrer  klosterlichen  Be- 
sitzungen  betraut  wurde.  Da  war  es  auch, 
wo  Venantius  Fortunatus  mehrere  geistliche 
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Lieder  verfasste.  Als  Reliquien  des  wah- 
ren  Kreuzes  Christi,  die  sich  Radegunde 
vom  Kaiser  Justin  aus  Constantinopel  er- 
beten  hatte,  unter  festlichem  Jubel  in  ihr 
neues  Eloster,  das  man  yon  da  an  ,Zum 
hi.  Kreuz'  nannte,  iibertragen  wurden,  dich- 
tete  dieser  gewandte  Schriftsteller  die  zwei 
beruhniten  Hymnen  vom  hi.  Kreuz :  ,Vexilla 
regis  prodeunt'  und  ,Pange  lingua  gloriosi 
proelium  certaminis*",  welche  auch  in  kirch- 
liche  Aufnahme  gelangten.  Ihm  kommen 
femer  zu  die  Mariengesange  ,Quem  terra, 
pontus,  aethera^  und  ,0  gloriosa  domina, 
dann  auch  der  Festgesang  fClr  die  Oster- 
zeit :  ,Salve  festa  dies  toto  venerabilis  aevo' 
und  endlich  der  in  Frankreich  namentlich 
iibliche  Hymnus  auf  den  hi.  Dionys:  ,For- 
tem  fidelem  militem'.  Venantius  Fortunatus 
starb  als  Bischof  von  Poitiers  um  das 
J.  600. 

Wer  aber  als  eigentlicher  Begriinder  den 
wirksamsten  Einfluss  auf  den  romischen 
Kirch engesang  ausiibte,  das  war  Papst  G^-e- 
gor  der  Grosse  590—604.  Er  gab  dem 
,Ordo  Romanus^  oder  den  liturgischen  An- 
ordnungen  frilherer  Papste  dadurch  einen 
bleibenden  Bestand,  dass  er  Einzelnes  ver- 
besserte,  das  Fehlende  erganzte,  das  Un- 
zulassige  ausschied,  das  Bessere  von  dem 
bisher  Ueblichen  beibehielt,  Neues  hinzu- 
fiigte,  und  so  Alles  bis  zum  Geringfiigigen 
in  entsprechendster  Ordnung  festsetzte.  Um 
dem  Kirchengesang  grossere  Mannigfaltig- 
keit  und  Abwechslung  zu  gewahren,  er- 
weiterte  er  die  vier,  schon  vom  hi.  Am- 
brosius  eingefuhrten  authentischen  Ton- 
arten  mit  den  vier  plagalischen ,  sammelte 
die  fiir  den  Gottesdienst  tauglichen  Ge- 
sange,  verfasste,  wo  es  ihm  nothig  schien, 
neue  Texte  und  versah  sie  mit  Melodieen. 
Auf  solche  Weise  entstand  das  beriihmte 
Antiphonar  Gregors  d.  Gr.,  das  er  eigen- 
handig  niedergeschrieben  und  mit  der  alten 
nota  romana,  namlich  den  alten  Neumen- 
zeichen,  versehen  hatte. 

Gregors  Thatigkeit  erstreckte  sich  aber 
auch  auf  die  Dichtung  metrischer  Hymnen, 
die  er  alle  fiir  den  kirchlichen  Gebrauch 
bestimmte.  Nach  Mane  (Lat.  Hymnen)  wer- 
den  seiner  Autorschaft  beilaufig  ein  Dutzend 
zugeschrieben,  namlich :  Clarum  decus  ieiu- 
nii  (Quadragesima);  Nunc  tempus  accepta- 
bile  (ditto) ;  Ex  more  docti  mystico  (ditto) ; 
Audi  benigne  conditor  (ditto) ;  Lignum  cru- 
cis  mirabile  (de  Passione) ;  Veni  creator 
Spiritus  (Pentecost.) ;  Primo  dierum  omnium 
(de  Dominica) ;  Immense  coeli  conditor  (fer. 
II) ;  Telluris  ingens  conditor  (fer.  Ill) ;  Re- 
rum  creator  optime  (fer.  IV);  Nox  atra 
rerum  contegit  (fer.  V) ;  Tu  Trinitatis  uni- 
tas  (fer.  VI). 

Mochte  auch  das  liturgische  Gesangbuch 
Meses  grossen  Papstes  von  der  gesammten 


Kirche  so  freudige  Aufnahme  gefunden  ha- 
ben,  dass  man  zu  Rom  dessen  Original  nicht 
nur  Jahrhunderte  hindurch  ehrfurchtsvoll 
neben  dem  Altare  der  hi.  Apostel  an  einer 
Kette  befestigt  aufbewahrte,  sondem  auch 
im  Laufe  der  Zeit  durch  Tausende  von  Ab- 
schriften  in  alien  Landem  des  Occidents 
verbreiten  liess,  so  erscheinen  Gregors  Ver- 
dienste  um  den  Kirchengesang  nicht  minder 
gross  durch  die  von  ihm  ausgefuhrte  Neu- 
griindung  der  romischen  Sangersehule.  Er 
war  es  namlic  ,  der  eine  solche  Anstalt  zu 
Rom  aufs  neue  stiftete,  fQr  dieselbe  zwei 
Gebaude,  das  eine  unter  den  Stufen  der 
S.  Peterskirche ,  das  andere  in  der  Nahe 
des  Laterans  erbaute,  sie  mit  gentigenden 
Einkiinften  versah  und  den  Gesanglehrem, 
namentlich  dem  Vorsteher  derselben  (Pri- 
micerius),  eine  entsprechende  Besoldong  an- 
wies.  Diese  Anstalt  lag  dem  hi.  Manne  so 
sehr  am  Herzen,  dass  er  sie  ofter  besuchte 
und  die  Zoglinge  derselben  personlich  im 
G.  unter richtete.  In  der  That  hatte  dieser 
grosse  Papst  den  erhebenden,  in  sein  Anti- 
phonar niedergelegten  Melodieen  erst  durch 
seine  beriihmte  Sangerschule  einen  dauem- 
den  Fortbestand  verliehen,  indem  sie  da, 
wo  die  alte  Neumenschrift  in  der  nabem 
Bestimmung  der  Tone  nicht  ausreichte,  durch 
lebendige  Tradition  die  Lflcken  ersetzte. 
Bald  und  wiederholt  wanderten  Sanger,  die 
in  dieser  Schule  ihre  Bildung  erhielten, 
nach  verschiedenen  Landern,  um  dahin  die 
unverfalschten  Melodieen  Gregors  zu  ver- 
pflanzen ;  Andere  zogen  nach  Rom ,  um 
selber  aus  der  Urquelle  reinen  Trank  zu 
schopfen  und  denselben  in  ihrer  Heimat 
wieder  zu  verwerthen. 

Auf  solche  Weise  ward  das  Werk,  mit 
dem  der  hi.  Gregor  seine  Kirche  beschenkt 
hatte,  ein  Gemeingut  aller  christlichen  Lan- 
der, und  um  durch  erhebende  Weisen  zur 
Andacht  gestimmt  und  zu  Gott  gehoben 
zu  werden,  bedurfte  es  keiner  Pilgerfahrt 
mehr  nach  der  thebaischen  Wfiste.  Bald 
erhoben  sich  Tausende  von  geistlichen  An- 
stalten,  wo  in  mittemachtlicher  Stunde  der 
Feierklang  des  Invitatoriums  ,Venite  exul- 
temus  Domino'  den  Dienst  der  Nachtvigihen 
eroffnete,  wo  die  ehrwiirdigen  Weisen  der 
alten  Psalmodie  mit  den  ausgedehnten 
Melodieen  der  Response ri en  und  dem 
einfachern  Vortrage  der  Lectionen  wech- 
selten  und  an  ^nn-  und  Festtagen  als 
Schluss  des  nachtlichen  Gottesdienstes  die 
majestatischen  Klange  des  ambrosiani- 
schen  Lobgesanges  die  Tempelraume 
erfiillten.  Daselbst  vernahm  das  fromme 
Volk  mit  der  aufsteigenden  Morgenrothe 
die  Gesange  des  Morgenlobes  (matutina  laus) 
mit  seinen  Antiphonen  und  Psalmen, 
hi.  Hymnen  und  Gebeten,  und  ihm  folg- 
ten    in    abgemessener   Unterbrechung   die 
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Qbrigen  kanonischen  Stunden.  Da  wurden 
die Glaubigen taglich durch den  Introitus- 
G.  zur  Theilnahme  an  den  hi.  Mysterien 
eingeladen,  da  horten  sie  in  Andacht  yer- 
sunken  die  um  Erbarmung  rufenden  Tone 
des  Eyrie,  erfreuten  sich  an  Festtagen 
an  den  Jubelklangen  des  Gloria,  einst 
von  himmlischen  Stimmen  vorgetragen;  da 
vemahmen  sie  von  den  Stufen  des  Ambon 
her  den  Wechselgesang  der  Gradual- 
responsorien  und  darauf  die  recitativ- 
ahnlichen  Weisen  des  Symbolums;  da 
wurden  sie  durch  die  Antiphon  des  Offer- 
toriuras  zur  Theilnahme  am  hi.  Opferacte 
eingeladen,  beim  Sanctus  in  die  Lob- 
preisung  des  Dreieinigen  einzustimmen,  und 
beim  Agnus  die  Erbarmung  jenes  gott- 
lichen  Lammes  anzurufen,  welches  die  Welt 
von  ihren  Sunden  befreit.  Doch  auch  in 
den  Nachmittagsstunden  verstummten  die 
hi.  Lobgesange  nicht.  Gegen  den  Abend 
hin  ward  das  fromme  Volk  durch  Glocken- 
klange  zur  Vesper  gerufen,  ihrer  aussem 
Anordnung  nach  ahnlich  dem  Morgenlobe, 
und  endlich  zum  Completorium,  das 
mit  seinen  Psalmen  und  Hymnen  mit  dem 
Anbruche  der  Nacht  das  tagliche  Lob  Qot- 
tes  beschliesst. 

Mag  nun  die  Znkunft  fiber  diese  ehr- 
wfirdigen  Urgesange  unserer  Kirche  urtei- 
len,  wie  sie  will,  soviel  ist  gewiss,  dass  sich 
bisanhin  alle  anerkannt  tieferen  Forscher 
auf  dem  Gebiete  der  Tone  mit  Bewunde- 
rung  und  voller  Ehrfurcht  fiber  sie  ausge- 
sprochen  haben.  So  schreibt  unter  vielen 
Andem  Ambros  in  seiner  Geschichte  der 
Musik:  ,die  innere  Lebenskraft  dieser  Ge- 
sange  ist  so  gross,  dass  sie  auch  ohne  alle 
Harmon  isirung  sich  auf  das  Intensivste  gel- 
tend  machen  und  nichts  weiter  zu  ihrer 
Bedeutung  zu  erheischen  scheinen,  wahrend 
sie  Jahrhunderte  lang  einen  nicht  zu  er- 
schopfenden  Schatz  bildeten,  von  dessen 
Reichthfimern  die  Kunst  zehrte.  Die  Musik 
ist  an  der  gewaltigen  Lebenskraft  des  gre- 
gorianischen  Gesanges  erstarkt,  und 
wunderbar  genug,  neben  den  hochsten  Re- 
sultaten,  welche  auf  diesem  Gebiete  ge- 
wonnen  wurden,  steht  die  gregorianische 
Melodie  in  ihrer  einfachsten  Urgestalt  nicht 
als  robe  erste  Kunststufe,  sondern  als  ein 
Gleichberechtigtes  da.^ 

Litteratur:  Jon, Diac.  Vita  b.  Gregor. ; 
MahUlon  Ordo  rom.;  Gerhert  De  musica  s. 
et  scriptores  de  musica;  Daniel  und  Mone 
Lat.  Hymnen;  Ambros  Geschichte  der  Mu- 
sik  etc.  AN8.  8CHUB1GER. 

GESTA^  alle  offentlichen  Protokolle  und 
Urkunden  fiber  stattgehabte  Verhandlungen. 
Vigil,  Taps,  C.  Arium  c.  5;  Papian,  Lib. 
resp.  tit.  24.  G,  episcopalia,  wenn  sie  von 
Bischofen  ausgehen,  Augusthi,  Ep.  90.     G, 


ecclesiastica,  ,quae  in  ecclesia  fiunt\  eben- 
falls  bei  Aug.  Ep.  75,  106,  110;  Retr.  II  8. 
G,  proconsular ia^  eb.  Ep.  175,  255;  Contr. 
Parmen.  Ill;  C.  Petit.  Ill  16.  Sie  heissen 
bei  Auguat,  auch  proconsularia  archiva,  C. 
Cresc-  III  62,  und  sind  von  besonderer  Be- 
deutung ffir  die  ihnen  haufig  entlehnten 
Acta  mar ty rum,  wie  auch  die  G,  iudicum, 
eb.  C.  Parm.  I  13.  Die  wichtigsten  kirch- 
lichen  G.  sind  die  conciliaria  (GirojxviQfiaTa), 
welche  (oft  schon  wahrend  der  Verhand- 
lungen —  (iva<popat,  so  vom  Cone,  oec,  II 
an  Theodosius  d.  Gr.  — )  an  den  Kaiser  ge- 
sandt  wurden  zum  Zweck  der  Bestatigung 
(vgl.  Mansi  IV  1465  betr.  des  Ephesin., 
Socrat,  I  betr.  des  Nicaen.,  Mansi  VII 
476  f.,  501  betr.  des  Chalced.).  Ffir  die 
Aufnahme  dieser  G.  hatte  jeder  Bischof 
seinen  Notarius  (Cone,  Chalcedon,  Act.  I; 
Mansi  VI  624,  769);  die  Acta  selbst  wur- 
den zur  Aufbewahrung  in  den  kirchlichen 
Archiven  deponirt.  kraus. 

GEST ANTES  ^  die  patrini,  Taufzeugen, 
bei  August,  Ep.  23,  105,  107,  c.  8.  Spater 
noch  bei  Rhab,  Maur,  De  instit.  cler.  I  26. 

GESTATOBIUM^  fur  lectica  ofter,  so  lul, 
Afrie,  Hist.  Apost.  VI,  dann  ffir  ferett^m, 
die  Bahro,  auf  welcher  die  Reliquien  bei 
den  Umgangen  einhergefuhrt  wurden ;  doch 
scheint  letztere  Bedeutung  nur  mittelalter- 
lich.     Vgl.  Ducange  i.  v. 

GESTUS.  QuintiUan  (XI,  3,  87)  nennt 
die  Sprache  der  Hande  die  bei  so  grosser 
Verschiedenheit  der  Mundarten  aller  Volker 
gemeinsame  Sprache.  Das  ist  nur  im  All- 
gemeinen  richtig.  Der  Sfidlander  hat  an- 
dere  und  mannigfaltigere  G.,  als  der  Nord- 
lander;  das  Alter thum  aber  war  noch  un- 
vergleichlich  reicher  an  bezeichnenden  und 
allgemein  verstandenen  Gesten,  als  die  G^ 
genwart.  Das  gait  nicht  bloss  von  dem 
Vortrage  der  Schauspieler ,  von  denen  Se- 
neca (Ep.  121,  6)  sagt:  in  omnem  signifi- 
cationem  rerum  et  affectuum  parata  illorum 
est  manus  et  verborum  velocitatem  gestus 
assequitur,  sondern  es  gait  von  der  Con- 
versation tiberhaupt. 

Was  zunachst  die  dem  Alterthum  eigen- 
thfimlichen  Gesten  betrifft,  so  war  das  Aus- 
strecken  des  Zeige-  und  Mittelfingers  Zei- 
chen  der  Rede  und  Ansprache.  Das  bezeugt 
uns  Apuleius  (Metam.  II  39) :  porrigit  dex- 
teram  et  ad  instar  oratorum  conformat  arti- 
culura,  duobus  infimis  conclusis  digitis,  ce- 
teros  eminentes  porrigit  et  infesto  poUice 
infit.  Da  unsere  Bischofe  unter  dieser  Hal- 
tung  der  Hand  segnen,  so  hat  man  sich 
vielfach  irreleiten  lassen  und  einen  Act  der 
Segnung  auf  den  Abbildungen  erblickt,  wo 
doch  der  Kflnstler  die  Figur  nur  als  spre- 
chend  darstellen  wollte.     So  sehen  wir  z.  B. 
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den  Herm  in  der  genannten  Weise  die 
Finger  ausstrecken,  wo  er  dem  Petrus  die 
Verleugnung  vorhersagt;  auf  einera  Ge- 
malde  in  den  Katakoraben  der  hi.  Agnes 
(Garrucci  Storia  tav.  64)  sitzen  sieben  Per- 
sonen  in  einem  Halbkreise;  dass  sie  mit 
einander  sich  unterreden,  ist  dadurch  an- 
gezeigt,  dass  funf  von  ihnen  in  derselben 
Weise,  wie  oben,  die  Hand  halten.  Wenn 
daher  bei  der  Darstellung  der  Schopfung 
des  Menschen  auf  dem  bekannten  latera- 
nensischen  Sarkophag  die  zweite  Person  der 
Gottheit  die  Eva  Gott  Vater  vorstellt,  und 
dieser  die  Hand  mit  den  zwei  ausgestreck- 
ten  Fingern  gegen  sie  erhebt,  so  ist  das 
kein  Act  des  Segnens,  sondern  es  soil  da- 
durch ausgedriickt  werden,  dass  durch  das 
Wort  Eva  geschaffen  worden.  Das  Gleiche 
gilt  von  der  Hand,  die  vom  Himmel  her 
nach  jetziger  Weise  segnend  erscheint,  als 
Symbol  des  Herm,  der  zu  Abraham,  zu 
Moses,  zu  Isaias  und  Saulus  redet.  Daher 
darf  man  auch  die  bekannte  Bronzestatue 
des  Apostelfiirsten  in  S.  Peter,  welche  die- 
selbe  Haltung  der  Rechten  zeigt,  nicht  filr 
einen  segnenden  Petrus  halten ;  der  Apostel 
ist  vielmehr  als  der  Lehrer  gedacht,  der 
auf  der  Kathedra  sitzend  die  Wahrheit  ver- 
kundigt.  Uebrigens  sei  noch  bemerkt,  dass 
das  Ausstrecken  der  Hand  ad  instar  ora- 
torum  auf  den  Monumenten  der  ersten  drei 
Jahrhunderte  nur  hochst  vereinzelt  vor- 
kommt,  wahrend  es  uns  auf  den  spate ren, 
zumal  auf  den  Sarkophagen,  ungemein  oft 
begegnet. 

Ein  anderer  uns  fremder  G.  symbolisirt 
Kummer  und  Trauer  und  besteht  darin, 
dass  die  Leidtragenden  das  Kinn  mit  der 
Hand  halten.  In  dieser  Weise  ist  in  der 
Kegel  Pilatus  dargestellt,  wie  er,  durch  das 
Drangen  der  Juden  gezwungen,  wider  Wil- 
len  das  Todesurteil  iiber  den  Heiland  aus- 
spricht ;  in  derselben  Weise  erscheinen  auf 
spateren  Bildem  Maria  und  Johannes^  und 
selbst  die  Bilder  der  Sonne  und  des  Mon- 
des  beim  Tode  des  Herrn.  Der  hochste 
Schmerz  pragt  sich  aus  im  Ausstrecken  der 
Arme  und  bei  den  Frauen  durch  das  auf- 
geloste  Haar  und  Entblossen  der  Brilste. 
So  sehen  wir  auf  einem  Elfenbein-Diptychon 
der  Kathedrale  zu  Mailand  aus  dem  Anfang 
des  5.  Jahrh.  die  Mutter  beim  Kindermord 
zu  Bethlehem  dargestellt;  ein  Gleiches  be- 
gegnet uns  auf  mehreren  Fresken  der  Un- 
terkirche  von  S.  Clemente.  Die  Katakom- 
benbilder  und  selbst  die  alteren  Sculpturen 
auf  den  Sarkophagen  haben  derartige  Dar- 
stellungen  nicht;  denn  der  christlichen  Eunst 
der  friihem  Zeit  ist  die  Wiedergabe  hefti- 
ger  Affecte  fremd. 

Gehoren  die  genannten  Gesten  dem  ge- 
wohnlichen  Leben  an,  so  weisen  uns  die 
Monumente  gewisse,  der  christlichen  Kunst 


eigenthtimliche  und  in  ihr  conventionelle 
Gesten  auf.  Dahin  gehort  zunachst,  dass 
die  Figuren,  welche  hi.  Gegenstande  ent- 
gegennehmen,  dieselben  regelmassig  aof 
verhiillten  Handen  empfangen.  So  bekommt 
Petrus  die  Lex  Domini  und  die  SchiCLssel, 
Elisaeus  den  Mantel  des  Elias,  der  in  die 
Herrlichkeit  Christi  aufgenommene  Heilige 
seine  Krone,  wie  hinwiederum  die  Heiligen 
ihre  Kronen  auf  verhullten  Handen  dem 
entgegentragen ,  durch  dessen  Gnade  sie 
dieselben  errungen  haben.  Weiterhin  ist 
der  Schutz,  den  ein  Heiliger  seinem  Ver- 
ehrer  zu  Theil  werden  lassen  soil,  auf  den 
Bildem  dadurch  ausgedruckt,  dass  jener 
diesem  die  Hand  auf  die  Schulter  legt.  Auf 
dem  Mosaik  von  S.  Marco  zu  Rom  legt  der 
hi.  Marcus  dem  Papst  Gregor,  in  S.  Cae- 
cilia  die  Heilige  dem  Papst  Paschalis  die 
Hand  auf  die  Schulter.  Und  da  der  hochste 
Schutz  sich  darin  ofFenbart,  dass  die  Heili- 
gen uns  helfen,  den  Himmel  zu  erlangen, 
so  sehen  wir  auf  dem  Mosaik  in  S.  Vitale 
zu  Ravenna  neben  dem  hi.  Vitalis,  der  auf 
verhullten  Handen  die  Krone  von  Christus 
empfangt,  den  Erzengel  Michael,  welcher 
ihm  die  Hand  auf  die  Schulter  legt;  das 
Gleiche  ist  der  Fall  auf  dem  Mosaik  in  S. 
Prassede  zu  Rom,  wo  die  Apostelfursten 
den  beiden  Schwestem  Praxedis  und  Pu- 
dentiana  die  Hand  auf  die  Schultera  legen, 
wahrend  sie  mit  der  andem  einladend  auf 
den  Herm  hinweisen,  der  in  der  Mitte 
thront  (Ciampini  Monum.  I,  tab.  19,  37, 
52  u.  a.).  Die  constante  Gleichmassigkeit 
dieser  beiden  G.  muss  einen  gemeinsamen 
Grund  haben,  und  sie  hat  ihn  in  der  Litur- 
gie,  namlich  besonders  im  Empfang  der  hi. 
Communion  und  in  der  Assistenz  der  Tauf- 
pathen. 

Kein  G.  begegnet  uns  auf  den  Monu- 
menten haufiger,  als  der  des  Gebetes  mit 
erhobenen  Handen.  Wir  finden  kaum  eine 
bemalte  Kapelle,  in  welcher  nicht  auch 
eine  Orante  abgebildet  ware;  aber  auch 
die  spatere  Zeit  weist  uns  eine  Menge  von 
Bildem  auf,  wo  die  betenden  Personen  mit 
ausgestreckten  Armen  dargestellt  sind.  Wir 
erinnern  nur  an  das  Bild  des  hi.  Mennas 
auf  den  Oelkriiglein,  an  das  des  Daniel  in 
der  Lowengrube  in  der  Unterkirche  von 
S.  Clemente.  Was  nun  die  Haltung  beim 
Gebet  und  besonders  beim  offentlichen  Got- 
tesdienste  betrifft,  so  gab  es  dafiir  bei  Ju- 
den und  Heiden  bestimmte  Vorschriften. 
Die  Romer  pflegten  sich  beim  Opfera  das 
Haupt  Oder  eigentlich  die  Ohren  zu  ver- 
hiillen,  um  keinen  Laut  fibler  Vorbe- 
deutung  zu  vemehmen;  nur  wenn  man 
nach  griechischem  Ritus  opferte,  war  das 
Haupt  unverhiillt.  Weiterhm  betete  man 
stehend,  nach  Osten  schauend  und  die  Hande 
zum    Himmel   erhoben;    letzteres   bezeugt 
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Apuleiua  (De  mundo  II  276,  Bip.) :  namque 
habitus  orantium  sic  est,  ut  manibus  ex- 
tensis  in  coelum  precemur.  Zu  den  Erd- 
gottern  jedoch  betete  raan,  indem  man  die 
Erde  mit  den  Handen  beruhrte.  Bei  Sup- 
plicationen  liegen  namentlich  die  Frauen  mit 
aufgelostem  Haar  auf  den  Knieen.  Auch  be- 
tete man  still,  den  Finger  auf  den  Mund 
legend  (s.  die  Quellenbelege  bei  Marquardi 
HeiligthOmer  466).  Von  den  Therapeuten 
berichtet  (Pseudo-)  Philo,  dass  sie  sub- 
latis  in  coelum  oculis  et  manibus  gebetet 
batten,  und  dass  auch  die  Juden  dieselbe 
Haltung  beim  Gebete  kannten,  lehrt  uns 
schon  das  Gebet  des  Moses  beim  Kampfe 
gegen  die  Amalekiter.  Wenn  nun  die 
Christen  dasselbe  beobachteten,  so  war  dies 
nicht  nur  der  natiirliche  G.  des  Hiilfe- 
flehenden,  sondern  es  hatte  fflr  sie  noch 
eine  tiefere,  symbolische  Bedeutung,  indem 
sie  nach  TertuUian  (De  orat.  c.  11)  so  den 
am  Kreuze  mit  ausgebreiteten  Armen  han- 
genden  Jesus  nachbildeten  und  bekannten. 
Den  Heiden  gegeniiber  erklart  er  die  Hal- 
tung der  Christen  dahin,  dass  sie  beteten 
manibus  expansis,  quia  innocuis,  capite 
nudo,  quia  non  erubescimus,  denique  sine 
monitore  (der  bei  den  heidnischen  Opfern 
zur  Sammlung  mahnte),  quia  de  pectore 
oramus.  Man  richtete  sich  beim  Gebete  nach 
Osten  —  ad  orientem  regionem  precari, 
sagt  Tertullian  (Apolog.  c.  16)  —  knieend 
Oder  stehend.  Nur  Sonntags  und  von  Ostem 
bis  Pfingsten  sollte  man  nicht  knieend  be- 
ten,  weil  diese  Tage  Erinnerungstage  an 
die  Auferstehung  des  Herm  sind,  durch 
dessen  Auferstehung  wir  selber  aufgerichtet 
worden  sind.  Sitzen  beim  Gebete  erklart 
Tertullian  ftlr  unanstandig ;  denn  thue  man 
das  nicht,  wenn  man  mit  einer  hohem  Per- 
son spreche ,  qhanto  magis  sub  conspectu  | 
Dei  vivi,  angelo  orationis  adhuc  adstante, 
factum  istud  irreligiosissimum  est  (De  orat. 
c.  12). 

Was  die  Liturgie  betrifft,  so  vgl.  oben 
S.  557  ff.  (Art,  Gebet). 

Filr  den  Empfang  der  Sacramento  waren 
besondere  Gesten  und  korperliche  Haltun- 
gen  vorgeschrieben ;  so  mussten  sich  die 
Tauflinge  bei  der  abiuratio  nach  Westen, 
als  dem  Sitze  der  SOnde,  bei  dem  Bekennt- 
nisse  nach  Gsten  wenden;  erst  nach  dom 
Empfange  der  hi.  Taufe  durften  sie  mit 
ausgebreiteten  Armen  beten;  die  Biisser 
beteten  knieend,  das  Angesicht  zur  Erde 
gebeugt  (Clemens  Rom,  in  I  Cor.  c.  57), 
und  so  bekannten  sie  auch  ihre  Siinden. 
Itaque,  sagt  Tetttdlian,  exomologesis  pro- 
stemendi  et  humilificandi  hominis  disciplina 
est  .  .  .  presbyteris  advolvi  et  caris  Dei 
adgeniculari.  (Das  Nahere  s.  bei  Probst 
Sacramento.) 

DE   WAAL. 


GETREIDE  (annona,  irr^i'x,  <JtT7)pe(Jta), 
sollte  nach  einem  von  T?uodoref.  I  11  und 
Sozoni.  V  5  erwahnten  Gesetze  Constantins 
den  Klerikem,  Jungfrauen  und  Wittwen, 
welche  dem  Dienste  der  Kirche  geweiht 
waren,  aus  dem  Staatsschatze  geliefert  wer- 
den.  lulian  schaffte  dies  Gesetz  ab,  lo- 
vian  gewahrte  indess  wieder  die  Lieferung, 
jedoch,  in  Anbetracht  der  schlechten  Zei- 
ten,  nur  den  dritten  Theil  des  von  Con- 
stantin  festgesetzten  Masses  (TpiT7)ji<Sptov), 
und  dabei  scheint  es  auch  bis  auf  auf  lu- 
stinian  d.  Gr.  geblieben  zu  sein,  welcher 
Marcians  Gesetz  in  seinen  Codex  (Lib.  I, 
tit.  2  de  sacrosanct,  eccl.  leg.  12)  aufnahm. 
Vgl.  Bingham  II  272  f. 

GEWERBEy  s.  Handel  und  Gewerbe. 

GICHTBRCCHIGEN,  Heilung  des.  Eine 
auf  den  Wandgemalden  und  ,Goldgla8em\ 
haufiger  noch  auf  den  Sarkophagen  der 
Katakomben  vorkommende  biblische  Scene 
ist  die  Heilung  des  G.,  welche  der  Klasse 
der  sog.  liturgischen  Bilder  angehort.  Die 
hi.  Schrift  erzahlt  von  zweimaliger  Heilung 
je  eines  Paralytischen.  Die  erste  hatte 
Statt  zu  Kaphamaum,  als  vier  Trager  den 
des  Gehens  Unfahigen  durch  das  Dach  vor 
Jesum  herabliessen  (Matth.  9,  1—8;  Marc. 
2,  1—12;  Luc.  5,  17—26).  Die  andere  ge- 
schah  zu  Jerusalem  am  Teiche  Bethesda 
(Joh.  5,  1—16).  Da  zu  dem  in  Kaphar- 
naum  Geheilten  Jesus  sagte:  ,sei  getrost, 
mein  Sohn,  deine  Siinden  sind  dir  verge- 
ben,'  so  fassten  die  ApostoL  Constitutionen 
(II,  c.  19,  ed.  Pitra;  Inst.  iur.  eccl.  graec. 
monum.  I  156)  diese  Heilung  als  ein  Sym- 
bol des  Busssacramentes  auf.  Dieser  Auf- 
fassung  schloss  sich  P.  Marchi  in  der  Er- 
klarung  des  Fresco,  das  die  Heilung  eines 
G.  in  der  Katakombe  der  hi.  Agnes  dar- 
stellt,  an.  Seiner  Deutung  folgten  An- 
dere. Die  korperliche  Heilung  sei  Sinnbild 
der  geistigen  Heilung,  das  Aufstehen  aus 
dem  Bette  Symbol  der  Auferstehung  der 
Seele,  die  haufig  nackte  Darstellung  des 
Geheilten  ein  Fingerzeig,  dass  die  Busse 
eine  geistige  Neugeburt  vermittle.  Hochst 
beachtenswerth  sei  noch  der  Umstand,  dass 
die  Heilung  des  G.  auf  den  altchristlichen 
Monumenten  in  der  Kegel  mit  irgend  einer 
eucharistischen  Scene,  z.  B.  der  wunder- 
baren  Brodvermehrung  oder  der  Hochzeit 
zu  Kana,  in  Verbindung  gebracht  sei,  ge- 
rade  wie  noch  jetzt  nach  katholischer  An- 
schauung  und  Praxis  die  Sacramente  der 
Busse  und  des  Altars  sich  bedingten  und 
erganzten.  Die  Darstellungen  der  Kata- 
komben sind  aber  nicht  auf  Grund  von 
noch  so  berechtigt  scheinenden  Hypothesen, 
sondern  nach  den  Anschauungen  der  da- 
mals  Lebenden  zu  erklaren.    Nun   haben 


Digitized  by 


Google 


604 


Olchtbrfichigen,  Heilung  des. 


wir  aber  den  ganz  klaren  und  bestimmten 
Ausdruck  6ines  zeitgenossischen  Kirchen- 
sch  rifts  tellers,  des  Tertullian  namlich,  der 
in  seiner  vormontanistischen  Abhandlung 
De  bapt.  c.  9  bei  Bespreclmng  der  bibli- 
schen  Vorbilder  der  Taufe  die  Heilung  des 
Paralytischen  am  Teiche  Bethesda  aus- 
drficklich  als  Symbol  der  Taufe  angesehen 
wissen  will.  De  Rossi  schliesst  sich  mit 
Recht  (R.  S.  II  334  f.)  dieser  Deutung  Ter- 
tuUians  an,  zumal  letzterer  nochmals  in- 
direct seine  eben  erwahnte  Behauptung  in 
seiner  montanistischen  Schrift  De  pudicitia 
c.  8,  9,  15—20  erhartet.  In  den  Kapiteln, 
wo  er  die  flir  die  Siindenvergebung  naeh 
der  Taufe  citirten  biblischen  Gleichnisse 
und  Geschichten  von  seinem  rigoristischen 
Standpunkte  zu  entkraften  sucht,  thut  er 
der  Heilung  des  Paralytischen  gar  keine 
Erwahnung,  ein  Beweis,  dass  man  sie  n  i  c  h  t 
als  Symbol  der  Busse  ansah.  Zudem  wider- 
spricht  die  Darstellung  abermaliger  Busse 
nach  der  Taufe  fiir  besonders  schwere  Siin- 
den  dem  Geiste  der  ersten  christlichen  Jahr- 
hunderte.  Mit  grosser  Sorge  bemfihte  man 
sich,  die  Unschuld  der  Taufe  zu  bewahren, 
welche  Sorge  die  Verschiebung  der  Taufe 
oft  bis  auf  das  Todtenbett  verursachte  und 
welche  dem  Tertullian  De  bapt.  c.  18  die 
Worte  eingab:  ,die  Unverheirateten  thun 
gut,  (rait  der  Taufe)  zu  warten,  bis  sie 
entweder  heiraten  oder  in  der  Enthaltsam- 
keit  befcstigt  sind.  Diejenigen,  welche  das 
emste  Gewicht  der  Taufe  kennen,  werden 
mehr  die  Erlangung,  als  den  Aufschub  der- 
selben  fiirchten.'  Nicht  vor,  sondern  erst 
nach  dem  Falle  wurde  dem  SchiflTbriichigen 
das  noch  ubrigbleibende  zweite  Brett  der 
Rettung  nahegelegt.  ,Nos,'  sagt  ausdriick- 
lich  der  hi.  Pacian  von  Barcelona  (Ad  Sym- 
phron.  epist.  I,  c.  5),  ,hanc  indulgentiam 
Dei  nostri  non  ante  peccatum,  sed  post 
peccata  detegimus.'  Ferner  kohrt  die  Deu- 
tung Tertullians  von  der  Heilung  des  G. 
als  eines  Symbols  der  Taufe  bei  einem  der 
spateren  Kirchenvater,  dem  hi.  Optntus  von 
Mileve  (De  schism.  Donat.  II,  c.  6)  wieder. 
Sodann  weist  uns  die  gerade  nicht  haufig 
vorkommende  nackte  Darstellung  des  Ge- 
heilten  doch  weit  eher  auf  die  geistige  Neu- 
geburt  durch  die  Taufe  (s.  d.  A.),  als  auf 
die  Busse,  wie  auch  die  eucharistischen  Sce- 
nen  der  Brodvermehrung  und  der  Hochzeit 
zu  Kana,  die  mitunter  auf  unsere  Heilung 
folgen,  der  Reihenfolge  des  Empfanges  der 
Sacramente  in  der  alten  Kirche  —  Taufe, 
Firmung,  Eucharistie  —  entsprechen.  End- 
lich  ist  auf  einem  romischen  Sarkophage 
(Bottari  TsLY.  CXCV)  an  dem  Bette,  das 
der  Paralytische  tragt,  das  Bild  eines  Fisches 
(s.  d.  A.)  als  Symbol  Christi,  des  Urhe- 
bers  der  Taufgnade,  angebracht. 
Wenn  Martigny  Diet.*  578  die  Heilung 


des  Paralytischen  auch  als  Symbol  der  Auf- 
erstehung  aufgefasst  wissen  will,  so  hat  er 
nur  dann  Recht,  wenn  er  diese  Auffassung 
nicht  der  altchristlichen  Zeit,  sondern  dem 
Friihmittelalter  zuschreibt. 

Der  Paralytische,  gewohnlich  mit  einer 
um  die  Hiiften  geschurzten  Tunica  und  einer 
Art  eng  anliegender  kurzer  Hosen,  wie  sie 
Soldaten,  Reisende  und  Kranke  zu  tragen 
pflegten,  bekleidet,  ist  (zum  Zeichen  der 
Inferioritat)  kleiner  dargestellt  als  Chris tus, 
welche  Darstellung  bei  alien  Presthaften 
Anwendung  fand,  die  der  Heiland  heilte. 
Das  Bett,  das  er  tragt,  ist  das  xpaparrov, 
das  Tragbett  der  Armen  von  Latten  und 
Riemen  mit  darauf  liegender  Decke  (vgl. 
Bvtping  zu  Job.  5,  8).  Christus  halt  in 
der  Linken  eine  Schriftrolle,  die  Recht«  hat 
er  gegen  den  Geheilten  gewendet,  gleieh- 
sam  als  Aufforderung :  ,stehe  auf,  nimm 
dein  Bett  und  wandle, 
(Joh.  5,  8).  Auf  einem 
Sarkophagfragmente 
(Fig.  211  abgebildet 
nach  Bottari  Tav. 
XXXI)  steht  zur  Lin- 
ken Christi  ein  kahl- 
kopfiger  Mann  mit  ern- 
ster  Miene,  eine  Schrift- 
rolle in  der  Linken, 
den  Zeigefinger  der 
Rechten  mahnend  er- 
hoben.  Dieser  Mann 
ist  wahrscheinlich  einer 
der  Schriftgelehrten, 
die   es   nicht    erlaubt 

fanden,  dass  der  Paralytische  am  Sabbath 
sein  Bett  trage  (Joh.  5,  10).  mCnz. 

[Andere  Darstellungen  desselben  Sujets 
geben  der  Sarkophag  bei  Bottari  Tav. 
XXXIX,  dessen  betr.  Scene  reproducirt  ist 
bei  Smith-Cheefham  Diet.  201;  Rohault  de 
Fleuty  Les  6vangiles  pi.  LI  *-^  LII.  Elfen- 
beinpiatte,  Buchdeckel  in  der  Kathedrale 
zu  Mailand  (6.  Jahrh.);  Bugati  S.  Celso, 
1782;  Westwood  Catal.  40.  Elfenbein  der 
Sammlung  Micheli  (7.  Jahrh.);  Westirood 
43.  Elfenbein  in  der  Bibl.  nat.  zu  Paris 
(5. — 7.  Jahrh.);  Lenormant  Tr^s.  de  glypt. 
II,  pi.  9,  11;  Westwood  46.  Elfenbein  in 
Ravenna, Museum  (6. — 7.  Jahrh.) ;  GoriThes. 
Dipt.  Ill  41;  Lobar te  Hist,  des  arts  etc.; 
Wesfwood  50.  Elfenbein  in  Bodleian  Li- 
brary, Oxf.  (9.— 10.  Jahrh.);  Dtdron  Ann. 
XX  118;  Westwood  56.  Elfenbein,  Pyxis 
des  Mus.  crist.  im  Vatican  (5. — 6.  Jahrh.); 
d'Agincourt  Sc.  XII*  (=  GoH  Thes.  Dipt, 
pi.  IY^\  ?);  Westteood  274.  Mosaik  in  S. 
Apollinare  nuovo  in  Ravenna ;  Ciampini  H, 
tav.  XXVIl"  zu  p.  97. 

Viel  seltener  ist  die  andere  Scene  dar- 
gestellt, wo  der  Kranke  durch  das  Dach 
des  Hauses  herabgelassen  wird.    Es  scheint, 


Fir.  211.   Sarkopha^relief 
(naob  Bottari). 
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F\g.  212.    Mlniatar  det  9. 


dass  diese  Darstellung  erst  spater,  seit  dem 

6.  Jahrh.,  in  Aufnahme  kommt.   Als  erstes 

Beispiel  derselben  wird  das  Mosaik  in  S. 

Apollinare    nuovo    in    Ravenna   (Ciampini 

Vet.   mon.  II,   tab. 

XXVII  97)  zu  nen- 

nen  sein ;  noch  j  Qnger 

(9.  Jahrh.)   ist   die- 

jenige   einer  Hand- 

schrift  der  Bibl.  nat. 

in  Paris,  welche  hier 

nach     RohauU     de 

Fleury      L'^vangile 

pi.  XLIIP  reprodu- 

cirt    ist    (s.    unsere 

Fig.  212).    K.] 

GLADIATOR.   Es 

giebt  kaum  einen 
scharfem  Contrast 
gegen  Anschauun- 
gen  und  Sitten  der 
Gegenwart,  als  jene 
bis     zur     hochsten 

Leidenschaftlichkeit 
gesteigerte  Wollust 
der  Romer  an   den 

Gladiatorenspielen, 
in  denen   Hunderte 
von     UngluckHchen 
unter  einer  ans  Mar- 

chenhafte  grenzenden  Pracht  der  Deco- 
ration zur  Belustigung  des  Volkes  hin- 
gemordet  warden  (vgl.  die  Abhandlungen 
bei  Marquardt  IV  554  und  Friedldnder 
215).  Der  Schauplatz  dieser  blutigen  Mu- 
nera  war  zu  Rom  seit  Vespasian  das  Co- 
losseum; in  der  Folge  batten  alle  grosse- 
ren  Stadte  des  Reiches  ihre  Amphitheater. 
Die  Opfer  waren  theils  eigens  hierfiir  ge- 
mastete  Gladiatorenbanden ,  die  in  ihren 
Schulen  oder  Ludi  durch  Lanistae  oder  Fecht- 
meister  zu  diesen  Kampfen  einexercirt  wur- 
den,  theils  zum  Tode  verurteilte  Verbrecher ; 
bald  mussten  sie  mit  einander,  bald  mit 
wilden  Thieren  kampfen,  und  zumal  in 
letzterer  Beziehung  war  es  der  Ruf  ,Ad  leo- 
nem!^  der  wahrend  der  ersten  drei  Jahr- 
hunderte  Schaaren  von  Christen  in  die 
Amphitheater  lieferte.  Am  Tage  vor  dem 
offentlichen  Auftreten  wurde  den  Verur- 
teilten  als  letzter  Gnadenerweis  die  coena 
libera,  eine  Mahlzeit,  gegeben,  zu  welcher 
•  dem  schaulustigen  Volke  der  Zutritt  ge- 
stattet  war;  die  Christen  feierten  statt  die- 
ser Mahle  ihre  Agapen  (Passio  s.  Perpet. 
17 :  pridie  cum  ilia  coena  ultima,  quam  libe- 
ram  vocant,  quantum  in  ipsis  erat,  non  coe- 
nam  liberam,  sed  agapen  coenarunt).  Das 
Munus  selbst  wurde  durch  eine  Pompa 
eroflfnet,  in  welcher  die  Kampfer  einen 
Paradezug  durch  die  Arena  hielten;  der 
Elang   der  Tuba  gab   das  Zeichen   zu  den 


Waffen;  Saumige  und  Furchtsame  trieb 
man  mit  Peitschen  und  gluhenden  Eisen 
in  den  Kampf.  Die  Gefallenen  wurden 
auf  Todtenbahren  durch  die  Porta  libiti- 
nensis  in  das  Spolia- 
rium  geschafft ,  wo 
diejenigen ,  welche 
noch  am  Leben  wa- 
ren, voUendsgetodtet 
wurden  (Passio  21: 
tam  exanimis  pro- 
sternitur  cum  ceteris 
ad  iugulationem  so- 
lito  loco);  die  aus 
dem  Kampfe  Ent- 
lassenen  traten  durch 
die  Porta  sanaviva- 
ria  ab.  Bei  den 
Thiergefechten ,  die 
zugleich  Execution 
von  Verurteilten  wa- 
ren ,  wurden  die 
Opfer ,  gewohnlich 
theatralisch  costu- 
mirt  (Passio  18:  viri 
quidem  [habitum  in- 
duti]  sacerdotum  Sa- 
turni,  feminae  vero 
sacratarum  Cereri) 
Jahrh.  (Bibl.  nat.  zo  ParU).  wehrlos  oder  mit 
stumpfen  Waffen  den 
Bestien  preisgegeben  (Passio  19  u.  20). 

Das  Christenthum  musste  sich  mit  seinem 
innersten  Wesen  gegen  diese  unmensch- 
lichen  Belustigungen  auflehnen,  und  war 
es  daher  fruher  den  Glaubigen  verboten, 
an  denselben  Theil  zu  nehmen,  so  wurde 
nach  Anerkennung  des  Christenthums  von 
der  Kirche  im  Bunde  mit  den  Kaisern  an 
ihrer  Unterdruckung  gearbeitet ;  Constantin 
erliess  bereits  325  Verordnungen  gegen  die 
blutigen  Spiele  des  Amphitheaters.  Allein 
die  Macht  der  Gewohnheit  und  der  Leiden- 
schaften  war  starker  als  das  Gesetz,  und 
die  Gladiatorenkampfe  dauerten  fort  bis  in 
den  Anfang  des  5.  Jahrh.  Valentinian  der 
Aeltere  vermochte  nur  insofem  eine  ge- 
wisse  Einschrankung  zu  erzielen,  als  er  den 
Beamten  unter  schwerster  Strafe  verbot, 
einen  Christen  aus  was  immer  fiir  einer 
Ursache  in  die  Gladiatorenschulen  zu  ver- 
urteilen.  Vergebens  forderte  der  Dichter 
Prudentius  den  Kaiser  Honorius  auf,  die 
Wunsche  der  Glaubigen  zu  erfuUen:  tu 
morte  miserorum  hominum  prohibeto  litari ; 
nullus  in  urbe  cadat,  cuius  sit  poena  vo- 
luptas  (Contr.  Symm.  II  1125).  Erst  der 
Opfertod  des  Monches  Telemachus  machte 
im  J.  404  den  Gladiatorenspielen  ein  Ende. 
Gerade  um  dieselbe  Zeit  war,  wie  die  1868 
ausgegrabene  Inschrift  beweist,  in  Porto 
durch  einen  gewissen  Arpagius  Lupus  ein 
neues  Gebaude  zu  jenem   Zwecke  erbaut 
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worden ;  ,8ine  usu  ab  initio  relictum'  wurde  ] 
68  nachher  in  eine  Wohlthatigkeitsanstalt ' 
verwandelt  (Bull.  1869,  84).  I 

Wenn  wir  trotz  des  Abscheues  der  Chri- 1 
sten  gegen  die  Gladiatorenspiele  dennoch ! 
auf  den  Monumenten  wiederholt  Darstel- 
lungen  von  Gladiatoren  finden,  so  erklart 
sich  das  aus  der  (unter  Art.  Kranze  dar- 
gelegten)  allegorischen  Auffassung  des  Le- 
bens  unter  dem  Bilde-des  Kampfes  in  der 
Arena.  de  waal. 

[Ueber  die  wichtigsten  Darstellungen, 
welche  hierher  gehoren,  s.  d.  A.  Kampf. 
Hier  sei  nur  noch  bemerkt,  dass  F.  Schultze 
(in  Zeitschr.  f.  K.-R.  Ill  661)  vollstandig 
im  Irrthum  ist,  wenn  er  in  dem  1879  auf- 
gedeckten  Gemalde  von  S.  Sebastiano  die 
Darstellung  eines  hier  beigesetzten  christ- 
lichen  Gladiators  sieht  und  demnach  meint, 
es  babe  solche  gegeben,  ohne  dass  diesel- 
ben,  gemass  Comt,  Apost,  VIII  102,  von 
der  kirchlichen  Gemeinschaft  ausgeschlossen 
wurden.     K.] 

GLASFENSTER.  Die  Verwendung  des 
Glases  zum  Verschluss  der  Fenster  war  den 
Alten  keineswegs  unbekannt.  Zwar  war 
man  friiher  der  Ansicht,  dieselben  batten 
sich  zum  Verschluss  ihrer  Fenster  nur  der 
Laden  oder  Jalousieen,  wie  jetzt  noch  viel- 
fach  im  Suden  (vgl.  Jahn  Ad  Pers.  Ill,  1, 
p.  144),  oder  des  Fensterglimmers  bez.  diin- 
ner  Steinplatten  bedient  (lapis  specularis, 
Plin.  Nat.  "hist.  XXXVI,  §  160—162,  183; 
IX,  §  113;  III,  §  30;  XXXVII,  §  203), 
welche  die  Griechen  xi  $ta<pavec  nannten 
(Galen,  vol.  XIII,  §  663,  ed.  Kuhn)  und  von 
welchem  sie  das  Glas  (t)  uoXoc  xcxaoji^vr))  ge- 
nau  unterschieden.  Eine  Reihe  von  Aeusse- 
rungen  alter  Schriftsteller  iiber  Fenster, 
Specularia,  an  Hausem,  Badern,  Treibhau- 
sern  (Senec.  Ep.LXXXX  25,  LXXXVI  11; 
K  a.  IV,  13,  7;  Plin.  Ep.  U  17,  21;  Sym- 
posii  Aenigma  67  bei  Wernsdovf  P.  L.  M. 
VI  542;  Patdin.  S.  R.  Ill,  6,  56;  Dig. 
XXXIII  7,  12,  §  16,  25;  Plin.  Nat.  hist. 
XIX,  §  64:  Martial.  VIII  14;  Columella 
XI,  3,  52;  Lactant.  Opif.  Dei  VUI  11) 
sind  dann  auf  solche  Bpecularien  bezogen 
worden,  weil  dieselben  jedenfalls  viel  bil- 
liger  als  Glasfenster  waren  und  ausserdem 
die  Sonnenstrahlen  dampften  (Philon.  lud. 
Leg.  ad  Caium  45,  II  599,  Mangey  =  VI 
164,  ed.  Tauchnitz).  Vgl.  dazu  Quatremh'e 
de  Quincy  M6m.  sur  la  mani^re  dont  4taient 
^clair^s  les  temples  des  Grecs  et  des  Ro- 
mains,  in  Hist,  et  m6m.  de  Tlnstitut,  CI. 
d'hist.  1818,  III  272;  Marquardt  Privat- 
alterth.  II 343.  Indessenhatte  schonWinckel- 
mann  (Anm.  iiber  die  Baukunst  der  Alten 
I,  §  63)  aus  den  in  Herculaneum  gefunde- 
nen  ,platten  Stiicken  Glas^  geschlossen,  dass 
die  Romer  schon  in  der  frtthem  Kaiserzeit 


G.'  besessen  haben  mfissen  (vgl.  Werke  II 
251,  343).  S pater  wurden  auch  in  Pom- 
peji,  z.  B.  in  den  B^em,  der  Caaa  del 
Fauno,  dem  Hause  des  Actaeon  (s.  die  Be- 
lege  bei  Marquardi  II  343),  G.  und  in 
Velleia  sogar  mattgeschliffene  Fensterglaser 
{de  Lama  Iscrizioni  antiche  della  scala 
Farnese  29)  gefunden.  Mazois  II  52  sieht 
in  dem  von  Winckelmann  Mon.  ined.  266, 
tav.  204  herausgegebenen  antiken  Bild  mit 
der  Inschrift:  BkUieum  FAVSTINES  den 
Fenster  verschluss  der  Saulenhallen  deutlieh 
angegeben.  Der  letztere  Umstand  ware  fur 
die  Geschichte  der  Verglasung  unserer  Ba- 
siliken  nicht  unerheblich.  Zunachst  sind  bei 
unseren  altchristlichen  Bauten  zum  Ver- 
schluss der  Luft-  und  Lichtoffnungen,  welche 
meist  zahlreich  und  klein  waren,  die  Stein- 
(Marmor-)  oder  Holzgitter  {Transetmaej  8. 
d.  A.)  in  Anwendung  gekommen,  gerade 
wie  in  nichtchristlichen  Bauten,  z.  B.  in  den 
Caracalla-Thermen.  Solche  Transennae  sind 
in  den  Katakomben  mehrfach  gefunden  wor- 
den ;  die  Basilika  S.  Lorenzo  fuori  le  mora 
besitzt  noch  jetzt  Exemplare  dieses  Ver- 
schlusses  von  grosser  Einfachheit  (Abbildung 
bei  Reusem  ;6lem.  dWch.  chr^t.  I  178); 
andere  bietet  S.  Martino  ai  monti  in  Rom 
(eb.  179).  Noch  im  J.  1200  wurden  die 
Fenster  von  S.  Miniato  bei  Florenz  mit 
weissen  Marmorplatten  geschlossen;  sehr 
merkwilrdig  ist  auch  der  Fenstcrverschluss 
der  Basilika  von  Torcello  bei  Venedig,  wo 
eine  Marmorplatte  sich  auf  marmomen  An- 
geln  bewegt  (Abb.  bei  Reiisens  a.  a.  0.  II 
179). 

Neben  diesen  Fenesirae  gypseae  kamen 
aber,  sicher  seit  dem  4.  Jahrh.,  auch  eigent- 
liche  G.  vor.  Als  Zeugen  dafGr  wird  man 
Lactant.  De  opif.  Dei  c.  8  (verius  ct  mani- 
festius  est  mentem  esse  quae  per  oculos 
ea  quae  sunt  opposita,  transpiciat  quasi  per 
fenestras  perlucente  vitro,  aut  speculari  la- 
pide  obductas),  wo  trotz  aller  Elinrede  doch 
offenbar  G.  erwahnt  sind,  weiter  Hieron, 
Comm.  in  Ezech.  41,  16  (fenestrae,  non 
speculari  lapide  nee  vitro,  sed  lignis  inter- 
rasilibus  clausae),  Pmdentius  (Peristeph. 
XII  53—54  (tum  camuros  hyalo  insigni 
varie  cucurrit  arcus,  ||  sic  prata  vemis  flori- 
bus  renident,  von  8.  Paolo  f.  1.  m.)  anftihren 
konnen.  In  die  frankische  Zeit  fallen  die 
Zeugnisse  des  Sidonius  ApoUinaris  Epp.  II 
10,  wo  das  durch  die  Fenster  der  Lyoner 
Kirche  fallende  Licht  dem  gelben  Metall 
verglichen  wird  (intus  lux  micat  atque  bmc- 
teatum  ||  sol  sic  sollicitatur  ad  lacunar  ||  fulro 
ut  concolor  erret  in  metallo.  ||  Distinctom 
vario  nitor  manner,  ||  percurrit  cameram  so- 
lum, fenestras:  ||  ac  sub  versicoloribus  figa- 
ris  II  vernans  herbida  crusta  sapphiratos  || 
ilectit  per  prasinum  vitrum  lapillos;  cfr. 
Sirmond.  0pp.  var.  I  506);   Greg.   Turon. 
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Hist.  Fr.  VI  10  (von  Kirchendieben :  ascen- 
dentes  per  eum  eff racta  vitrea  ingress!  sunt) ; 
VII  29  (effractis  cellulae  vitreis  hastas  per 
parietis  fenestras  imciunt) ;  Mirac.  I  89  (vi- 
treas  auferam) ;  deis,  in  s.  Carm.  an  Vitalis, 
B.  von  Ravenna  (I,  2),  an  B.  Leontius  (I, 
15>  48),  an  Felix,  B.  von  Nantes  (III,  7, 
45);  Vmnnt.  FortunaL  Carm.  II  10  (ed. 
F.  Leo,  Berol.  1881),  p.  40:  prima  cupit 
radios  vitreis  oculata  fenestris  ||  artificisque 
manu  clausit  in  arce  diem).  Frankische 
Glasarbeiter  kommen  676  nach  England, 
um  Glasfenster  ftir  die  Kirche  zu  Were- 
mouth  in  Durham  herzustellen  (ad  cancel- 
landas  ecclesiae  porticumque  et  coenaculo- 
rum  eius  fenestras.  Bed,  Vit.  s.  Benedict! 
§  5);  Audoen.  Vit.  s.  Eligii  II  45.  Spatere 
Belege  hat  Ducange-Henschel  VI  859  i.  v. 
Vitreae  gesammelt.  Bekannt  sind  dann  na- 
mentlich  die  Beispiele  von  romischen  Kir- 
chen,  die  unter  Leo  III  und  Benedict  III 
mit  farbigem  Glase  versehen  wurden  (vgl. 
dazu  Wadcetfiagel  Die  deutsche  Glasmalerei, 
Leipzig  1855,  19,  132,  n.  91,  92;  Didron 
Ann.  XXIII  52;  Labarte  338).  Das  Auf- 
kommen  der  gemalten  Fenster,  ttber  deren 
Alter  die  Controverse  noch  schwebt,  gehort 
nicht  mehr  dem  uns  hier  beschaftigenden 
Zeitraume  an;  ich  verweise  dafur  ausser 
den  schon  erwahnten  Quellen  auf  R.  Rahn 
Ueber  die  Anf.  d.  Glasmalerei,  A.  A.  Ztg. 
1879,  n.  298  B.,  Sp.  4388;  Ilg  zu  Hera- 
clius,  Quellenschriften  fur  K.-G.  u.  Kunst- 
technik  IV,  und  Einl.  zu  Lobmayr  Die 
Glasindustrie ,  Stuttg.  1874;  Br.  Biicher 
Gesch.  der  techn.  Kunste,  Stuttg.  1875,  I 
57  ff.;  Winston  Anc.  Glass  Paint.  2. 

Man  hat  (Archaeologia  XL  194)  in  Trier 
gefundenes  Glas  als  Reste  der  alten  Ver- 
glasung  einer  im  5.  Jahrh.  zerstorten  Ba- 
silika  angesehen  (vgl.  Smith  Diet.  I  727). 
Der  Beweis  scheint  mir  nicht  erbracht  und 
ebenso  vermisse  ich  jeden  andem  zuver- 
lassigen  Nachweis  iiber  Reste  altchristlicher 
Verglasung,  welche  sich  etwa  erhalten  ha- 
ben  sollen.  Sie  war  jedenfalls  die  seltene 
Ausnahme  gegentiber  der  Regel ,  welche 
einem  andem  Verschluss  durch  diaphane 
Steinplatten,  Holzgitter  oder  Vorhange  den 
Vorzug  gab,  wie  solche  noch  c.  1000  in 
Tegemsee  erwahnt  werden,  ehe  man  ge- 
malte   Scheiben    hatte   {Fez   Thes.   Anecd. 

VI,    1,    122).  KRAUS. 

OLASMOSAK,  s.  Mosaik. 

0LA8PASTEN,  in  Kachahmung  der  ge- 
schnittenen  Steine,  waren  im  Alterthum 
ebenso  gewohnlich  als  heutigen  Tages.  Die 
Museen,  besonders  das  britische,  bewahren 
eine  gewisse  Anzahl  solcher  Fasten  auf, 
welche  theilweise  als  Gemmen  beschrieben 
sind.  Von  hervorragenden  l^xemplaren  seien 


erwahnt:  Mus.  cristiano:  aus  der  Coll. 
Vettori  (s.  Vettori  Num.  aer.  expl.  p.  37; 
Martigny  Diet.*  494,  Nativity,  danach  un- 
sere  Fig.  213);  ziemlich  grosse  G.  mit  der 


V\g,  213.    Olatpatte  (naoh  Vettori). 

I  Darstellung  der  Geburt  des  Herm ;  G., 
ebenfalls  mit  der  Kativitas,  beschrieben  von 

I  Venuti  (Accad.  di  Cortona  VII  45,  abgeb. 
bei  Martigny  a.  a.  O.,  danach  unsere  Fig. 
214).    Vielleicht  im  Vatican  eine  bei  Smith 


FifT.  214.    GlMpatte  (naob  Venuti). 

Diet.  735  beschriebene  Paste  mit  mehreren 
Darstellungen  (ein  todter  Heiliger,  Madonna 
mit  dem  Kind,  Aureola  u.  s.  f.).  Sehr  frag- 
lich  ist,  ob  die  ebenda  erwahnten  grossen 
G.  mit  den  zwei  Israeliten  vor  der  Schlange, 
mit  dem  Christus,  der  die  Zwolfe  segnet, 
und  mit  dem  die  Auferstehung  symboli- 
sirenden  Frosch  (vgl.  ChabouiUet  n.  3474, 
3475,  3453)  altchristlich  sind;  ich  mochte 
es  bejahen.  Le  Blant  beschrieb  zwei  G., 
welche  hierher  gehoren ;    eine,  in  seinem 

Besitz,   mit  der  Inschrift    TTjya    ist  wahr- 

scheinlich,  wenn  auch  nicht  mit  G^wissheit, 
altchristlich  und  von  einem  Halsschmuck 
herriihrend  (Inscr.  chr^t.  de  la  Gaule  I  43, 
Abb.) ;  eine  andere  ahmt  den  rothen  Jaspis 
nach  und  ist  aus  den  Peiresc'schen  Papie- 
ren  der  Kationalbibliothek  bekannt  {Le 
Blant  Bull,  de  TAth^n^e  fran^ais,  f6vr. 
1856,  pi.  I",  reproducirt  C.  J.  G.  IV  430, 
n.  9093);  sie  hat  die  Inschrift:  AOT  ||  AO(c) 
II  XPICTO(o). 

Von  anderen  Gegenstanden,  zu  welchen 
Glasflflsse  verarbeitet  wurden,  ist  noch  ein 
Enkolpion  zu  erwahnen,  von  welchem 
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de  Rossi  Bull.  1875,  138  f.  ausfiihrlich  han- 
delte,  und  welches  mit  seiner  rathselhaften 
Inschrift :  S  •  M ,  S  •  N  {salus  mea  ?  salus 
nostra  ^)  eb.  tav.  X  '•*  abgebildet  ist.  Pey- 
resc  besass  zwei  glaserne  oder  vielmehr 
krystallene  Fische,  die  er  IX0TC  chrysta- 
Ihrns  pensilis  nennt  (Inscr.  du  cab.  de  Pey- 
resc,  Bibl.  de  Troyes,  cod.  374,  p.  70,  bei 
de  Rossi  a.  a.  O.  139);  indessen  wurde  ein 
Fisch  aus  Bergkrystall  auch  in  Pompeji  1869 
gefunden  (eb.  138),  so  dass  der  christliche 
Charakter  dieser  Denkmaler  ohne  Inschrift 
mehr  als  zweifelhaft  ist.  kraus. 

OLASGEFlSSE,  christliche.  Beim  Be- 
ginne  der  christlichen  Aera  war  zu  Rom 
das  Glas  noch  so  selten  und  gait  als  so 
kostbar,  dass  die  Dichter  des  augusteischen 
Zeitalters  fur  das  Wasser  kein  poetischeres 
Bild  haben,  als  das  Glas  (fons  splendidior 
vitro,  ros  vitreus,  unda  vitrea).  Von  dieser 
Zeit  ab  wird  dasselbe,  bis  dahin  besonders 
aus  Alexandrien  eingeftthrt,  gewohnlicher ; 
es  entstanden  Fabriken  erst  in  Campanien, 
dann  in  Rom,  endlich  auch  in  Spanien  und 
Gallien  (PUn.  Nat.  hist.  XXXVI,  §  194),  und 
das  Glas  verdrangte  die  goldenen  und  silber- 
nen  Becher  aus  dem  Gebrauche  {Plitf,  1.  c. 
§  199).  Bald  gehorten  Glassachen  (vitreamina, 
vitrea)  zu  der  gewohnlichen  Hauseinrichtung, 
und  in  welchem  Umfange  dies  der  Fall  ge- 
wesen,  zeigen  die  trotz  des  zerbrechlichen 
Materials  so  massenhaften  Funde  derselben 
nicht  nur  in  Italien,  sondern  auch  in  den 
Provinzen,  namentlich  am  Rhein.  Die  Her- 
stellungsarten  waren  dieselben,  wie  auch 
jetzt;  es  wurde  in  fliissigem  Zustande  in 
Formen  gegossen,  als  zahe  und  dehnbare 
Substanz  geblasen,  in  Faden  gezogen  und 
gesponnen,  in  kunstvollster  Weise  gefarbt, 
in  hartem  Zustande  geschnitten  und  ge- 
schliffen  (Becker  u.  Marquardt  Handb.  der 
rom.  Alterth.  Th.  V,  Abth.  II  336  ff.; 
Semper  Der  Stil,  2.  A.  II  178  ff.,  wo  auch 
die  Belegstellen  und  die  Litteratur  ange- 
ftthrt  sind). 

In  den  Rahmen  der  christlichen  Archao- 
logie  gehoren  die  G.  in  doppelter  Beziehung : 
einmal  weil  sehr  viele  derselben  in  und 
bei  christlichen  Grabern  und  in  den  Ruinen 
christlicher  Hauser  gefunden  wurden,  so- 
dann  weil  manche  durch  ihre  Zweckbestim- 
mung  oder  Verzierung  einen  specifisch  christ- 
lichen Charakter  haben.  Zu  den  Funden 
der  erstem  Art  gehoren  fast  alle  Arten 
von  Glasgefassen ,  welche  damals  im  Ge- 
brauche waren,  so  Geschirre  gewohnlicher 
oder  zierlicherer  Art,  Flaschen,  Kannen, 
Topfe,  kleine  Amphoren,  Schttsseln,  Teller, 
Trinkglaser,  Lampen,  kleine  Figuren  von 
Gottem,  Menschen  und  Thieren,  Amulette, 
Spielsteine  (Calculi),  Salbenflaschchen  (friiher 
als  Lacrymatorien  bezeichnet),  Aschenurnen, 


Biichsen  (pyxides),  Schmucksachen,  nament- 
lich Glasperlen,  nachgeahmte  Edelsteine; 
manche  dieser  Glaser  sind  mit  Email  oder 
eingeschliffenen  Verzierungen  geschmuckt 
Auch  fanden  sich  Tafeln  und  Scheiben  mit 
FrQchten,  Vogeln,  Fischen  in  Email  ver- 
ziert,  von  der  Art,  wie  sie  die  heidnischen 
Romer  zur  Bekleidung  und  Verzierung  der 
Zimmerwande  gebrauchten  {de  Rossi  R.  S. 
m  601  sqq.). 

Die  moisten  dieser  Glassachen  sind  aus 
heidnischen  Werkstatten  hervorgegangen. 
Die  an  dem  Bewurf  der  Loculi  erhaltenen 
wurden  regelmassig  nicht  in  speziell  reh- 
gioser  Absicht,  sondern  als  Erkennungs- 
zeichen,  manchmal  auch  zur  Verzierung 
hineingedHickt  (s.  d.  A.  Gegenstande  aus 
den  Katakomben).  Die  in  den  Grabern, 
meistens  zu  Haupten  der  Leiche  —  welche 
Stelle  auch  oft  fQr  die  aussen  in  den  Kalk 
eingedriickten  gewahlt  wurJe  — ,  zuweilen 
auch  auf  der  Brust  derselben  befindlichen, 
sind  in  ihrer  besondem  Zweckbestimmung 
nicht  vollstandig  klargestellt.  Einzelne,  wie 
die  sog.  Lacrimatorien,  enthielten  wol  ohne 
Zweifel  Balsam  und  kostbare  Wohlgerilche. 
Was  die  grosseren,  kelchformigen  Gefasse 
und  Schalen  enthalten  haben  und  in  wel- 
chem Sinne  sie  beigesetzt  wurden,  steht 
nicht  fest.  Jedoch  kann  es  nicht  zweifel- 
haft ersch einen,  dass  diesem  Gebrauche  eine 
christlich-rehgiose  Idee  zu  Grunde  lag; 
vielleicht  waren  diese  Geflsse  nur  ein  Hin- 
weis  auf  das  himmlische  Gastmahl,  oder 
ein  Symbol  des  Leibes  (I  Kon.  21,  5; 
I  Thess.  4,  4),  oder  ein  Sinnbild  der  Aus- 
erwahlung  (vasa  electionis,  Apg.  9,  15), 
wie  dies  von  den  Gefassen  in  den  bild- 
lichen  Darstellungen  (s.  d.  A.)  anzunehmen 
ist;  wahrscheinlich  haben  sie  meist  Weih- 
wasser  enthalten,  wenn  auch  ausdrfickliche 
Zeugnisse  fCir  dessen  Beisetzen  bei  den 
Leichen  erst  im  MA.  sich  finden,  zuweilen 
Blut  des  Martyrers  (s.  d.  A.  Martvrer,  Blut 
derselben).  Atds'm  Weerth  (Jahrb.  LXIV 
124)  glaubt  drei  von  ihm  daselbst  veroffent^ 
lichte  G.  mit  Henkeln,  in  der  Form  den 
Calicos  ministeriales  ahnlich,  mit  grosserer 
oder  geringerer  Wahrscheinlichkeit  als  litur- 
gische  Kelche,  ,aus  welchen  der  Verstor- 
bene  das  letzte  Abendmahl  als  Wegzehmng 
empfing^  bezeichnen  zu  konnen,  ,mitSieher- 
heit  freilich  nur  eines  derselben".  Als  Grunde 
dieser  Meinung  werden  der  Fundort  in  christ- 
lichen Grabern  und  die  Form  angef&hri 
Ersterer  Grund  kann  natOrlich  nicht  mass- 
gebend  sein,  der  zweite  scheint  uns  eben- 
falls  nicht  beweisend,  da  die  Gefassform 
keineswegs  den  liturgischen  Eelchen  eigen- 
thiimlich  war,  sondern  sich  auch  an  pro- 
fanen  Gefassen,  christlichen  wie  heidnischen, 
findet.  Ungegrfindet  scheint  uns  auch  die 
Vermuthung,   der  Verstorbene    habe    aus 
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einem  solchen  ^Grabkelch^  die  hi.  Wegzeh- 
rung  empfangen ;  denn  den  Kranken  wurde 
die  hi.  Communion  stets  nur  unter  der  Ge- 
stalt  des  Erodes  gebracht,  und  wir  haben 
keinen  Anhaltspunkt,  um  anzunehmen,  man 
habe  sich  zu  dieser  Ueberbringung  eines 
Kelches  und  noch  dazu  eines  offenen  Kel- 
ches  bedient,  und  ebensowenig  zu  der  An- 
nahme,  man  habe  dann  diesen  Kelch  bei 
dem  Kranken  zurUckgelassen  und  mit  ihm 
begraben  (vgl.  Probst  Sacramente  243). 
Einen  speziell  christlichen  Oharakter,  we- 
nigstens  in  der  Absicht  der  Christen,  haben 
auch  die  mehrfach  gefundenen  glksemen 
Pische  (s.  d.  A.  Fisch). 

Eine  Anzahl  dieser  G.  sind  durch  ihre 
Verzierung  besonders  beachtenswerth :  in 
dieser  Beziehung  sind  naher  zu  besprechen 
die  Goldglaser  und  gemalten  G.,  die  ge- 
schliffenen  G.,  darunter  die  Vasa  diatreta 
und  pseudodiatreta. 

I.  Goldglaser  (-Fowdirf'oro).  Fast  aus- 
schliesslich  an  und  in  christlichen  Grabem, 
namentlich  in  den  rdmischen  Katakomben, 
wurde  eine  grossere  Anzahl  (bis  jetzt  gegen 
350)  sog.  Goldglaser  gefunden,  d.  h.  figQr- 
liche  Darstellungen  mit  oder  ohne  Inschriften, 
oder  auch  Inschriften  allein,  welche  in  ein 
auf  einem  Glase  befestigtes  €h>ldp]attchen 
gravirt  und  auch  an  der  andern  Seite  mit 
Glas  Uberhangen  waren.  Die  moisten  der- 
selben  fanden  sich  in  den  Kalk  des  Yer- 
schlusses  der  Katakombengraber  eingedrdckt 
und  wurden  durch  dessen  Yerhartung  uns 
erhalten.  Einzelne  derselben  waren,  wie 
der  glatte  Rand  und  der  umgebende  me- 
tallene  Reif  mit  Oehr  (Garrucci  Yetri  41) 
zeigen,  bestimmt,  als  Medallions  zu  die- 
nen  oder  am  Halse  getragen  zu  werden; 
viele  waren,  wie  die  Inschriften  beweisen, 
von  vo^nherein  zum  Schmuck  von  Trink- 
gefassen  bestimmt;  andere,  wie  z.  B.  die 
der  berfihmten  Patene  der  Sammlung  Disch, 
jetzt  im  britischen  Museum,  finden  sich  als 
Schmuck  anderer  Gefasse.  Ob  die  beiden 
letzteren  Arten  auch  urspriingUch  meist  als 
Medallions  angefertigt  und  daran  die  Ran- 
der  angeblasen  wurden,  wie  Prof.  Aus^nt 
Weerih  (Jahrb.  der  Alterthumsfr.  im  Rheinl. 
LXIU  102)  vermuthet,  scheint  uns  sehr 
zweifelhaft,  indem  es  doch  viel  einfacher 
war,  die  auf  einem  Glas  angebrachte  Gold- 
darstellung  in  den  noch  elastischen  Boden 
oder  Mantel  des  Gefasses  einzudrUcken,  wie 
dies  Prof.  Au^m 
Weerth  a.  a.  O.  von 
der  Patene  der  Samm- 
lung Disch  zugiebt, 
als  sie  zuerst  mit 
Glas  zu  uberfangen 
und  dann  die  Wande 
anzublasen ,  nach- 
dem      die     Rander  Fig*  216.  Ooidgias 

Real-Enoyklopidie. 


nochmals  gliihend  gemacht  waren.  Wollte 
man  annehmen,  wie  dies  von  dem  genann- 
ten  Gelehrten  a.  a.  O.  101  zu  geschehen 
scheint,  die  mit  Glas  schon  iiberfangenen 
Medallions  seien  in  dieser  Patene  una  an- 
deren  dort  angefiihrten  Gefassen  des  Pro- 
vinzialmuseums  zu  Bonn  eingedriickt  wor- 
den,  so  wfirden  dieselben  an  der  obem 
Seite  von  zwei  Glaslagen  bedeckt  sein,  wo- 
fiir  ein  Beweis  nicht  vorliegt,  und  was 
jedenfalls  nur  sehr  ausnahmsweise  vorkommt. 
Garrucci  Yetri,  2.  Aufl.  (nach  welcher  hier 
stets  citirt  wird)  221,  tav.  XXXEX  7  b, 
kennt  nur  ein  Beispiel,  und  auf  diesem  ist 
wegen  der  doppelten  Glaslagen  das  Gold- 
bild  kaum  erkennbar.  Die  Ansicht  des- 
selben  Gelehrten  (a.  a.  O.  102),  die  Mehr- 
zahl  der  Fondi  d'oro  seien  niemals  Boden 
zerbrochener  Gefasse  gewesen,  sondern  re- 
ligiose Bilder  in  Form  runder  Glasraedail- 


Fig.  215.    eoldgUs  (nach  Garroeei  Tar.  XXXIX 3). 

Ions,  wird  sich  schwerlich  erweisen  lassen; 
der  dafQr  a.  a.  O.  Note  1  angefiihrte  Grund, 
viele  im  Yatican  zeigten  glatte  Rundungen, 
kann  als  Beweis  um  so  weniger  gelten,  als 
bei  Weitem  die  moisten  am  Rande  briichig 
sind,  wie  die  Abbildungen  bei  Garrucci 
Yetri  zeigen.  Dass  die  Binder,  welche  aus 
dem  Kalkbewurf  hervorstanden ,  im  Laufe 
der  Jahrhunderte  und  in  den  Wechselfallen 
der  unterirdischen  Coemeterien  abgestossen 
wurden  und  nur  die  in  demselben  festge- 
haltenen  Boden  iibrig  bheben,  begreift  sich 
leicht.  Bei  vielen 
Exemplaren  zeigt 
auch  schon  die  ei- 
formige  oder  leicht- 
geschwungene  Ge- 
stalt,  dass  sie  von 
Anfang  zu  Boden 
von  Trinkbechem 
(nach  Garrncei).  oder  von  Schalen  be- 
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stimmt  waren.  Von  einer  in  gleicher  Weise 
verzierten  (innern)  Seitenwand  eines  Glas- 
gefHsses  kam  nur  ein  einziges  Fragment 
ganz  erhalten  zum  Vorschein;  es  wurde 
zuerst  von  Boldetti  191,  dann  von  Garrucci 
Vetri  tav.  XXXIX  7  a,  b  abgebUdet.  Wir 
geben  in  Fig.  216  die  Abbildung  nach  Gar- 
rucci und  ftigen  die  von  ihm  eb.  8'  vom 
Fusse  eines  solchen  Gefasses  gegebene  Dar- 
stellung    bei   (Fig.  217).    Regelmassig  ist 


Fig:.  217.   Boden  einet  Ooldglases  (naoh  Oarmooi). 

die  Darstellung  nur  in  Gold  mravirt;  in 
einigen  wenigen  Exemplaren  sind  auch  Far- 
ben,  namentlich  roth,  grtin,  himmelblau 
und  weiss  angewendet,  und  zwar  zwischen 
den  beiden  Glaslagen,  nicht  von  aussen 
spater  angebracht ;  in  einigen  Fallen  ist  die 
Darstellung  in  das  untere  Glas  gravirt  und 
mit  Email  in  verschiedenen  Farben  ausge- 
fttllt  {Wiseman  Vortrage  auf  einer  Reise  in 
Irland,  Koln,  Bachem,  1859,  303 ;  Garrucci 
Vetri  p.  VIF).  Bei  den  convexen  kleinen 
Bechern  ist  das  unten  angebrachte  Unter- 
fangglas  meist  farbig,  blau,  griin,  violett 
Oder  roth  {Garrucci  I.  c).  Rothe,  hell-  und 
dunkelblaue  Farben  finden  sich  neben  dem 
Golde  auch  in  der  bei  S.  Ursula  in  Koln 
gefundenen  grossen  Glaspatene  (Jahrb.  der 
Alterthumsfr.  im  Rheinl.  XLII,  Taf.  V). 
Dieselbe  hat  auch  die  Eigenthiimlichkeit, 
dass  sie  von  keiner  zweiten  Glastafel  uber- 
fangen  ist.  Die  Hypothese  des  Prof.  Aus^m 
Weerth,  die  obere  Glastafel  sei  abgefallen, 
ist  durchaus  unhaltbar.  Denn  erstens  ist 
das  Ueberfangglas  bei  diesen  Kunstwerken 
nicht  bloss  an  den  Random  befestigt,  son- 
dem  haftet,  wie  sowol  die  Fragmente  alter 
Goldglaser  als  die  neueren  GoldmosaikstQcke 
zeigen,  an  alien  Theilen  an ;  sodann  wurde 
jene  Glaspatene,  zwar  zerbrochen,  aber  in 
einer  festverschlossenen  Steinkiste  gefunden, 
war  also  gegen  eine  derartige  Zerstorung 
geschiitzt,  welche  ohnehin  die  Darstellun- 
gen  nicht  so  unverletzt  gelassen  haben 
wiirde.  Ob  auf  dem  nunmehr  verschollenen 
Kastchen  von  Goldglasem,  welches  1847 
zu  Neuss  gefunden  wurde  (Abb.  in  Jahrb. 
der  Alterthumsfr.  im  Rheinl.  LXin  99flP.) 
die  Darstellungen  auch  mit  Glas  iiberfangen 
waren,  ist  nicht  -sicher ;  das  Schweigen  des 
genauen  Fundberichtes  lasst  das  Ge^entheil 
vermuthen.  Goldbilder  ohne  Glasiiberfang 
zeigt  auch  das  Vas  diatretum  der  Samm- 
lung  Disch,  jetzt  in  der  Sammlung  Basi- 
lewsky.  Die  im  Gegensatz  zu  de  Rossi  und 
Friedrich  von  Prof.  Aus^tn  Weerth  an  der 
Echtheit  dieses  Glases  geausserten  Zweifel 
scheinen  uns  durch  die  von  ihm  (Jahrb. 
LIX  69,  Note  2)  geltend  gemachten  Griinde 
nicht  bewiesen.    Die  Grosse   dieser  Gold- 


glaser ist  sehr  verschieden;  wahrend  die 
kleinsten  nur  2 — 3  cm  Durchmesser  habeo, 
hat  die  vorerwahnte  bei  S.  Ursula  zu  Koln 
gefundene  Glaspatene  einen  solchen  von 
beinahe  20  cm. 

[Seibt  (Studien  zur  Kunst-  und  Cultur- 
gesch.  I:  Hans  Sebald  Beham,  Deutsche 
Trinkglaser  des  6.  u.  7.  Jahrh.,  Frankf.  a.  IL 
1882,  62)  identificirt,  im  Anschlusae  an 
Carl  Fnedrich  (Die  Technik  der  Goldglaser, 
in  der  Zeitschr.  des  Kunstgewerbevereins 
in  Munchen  1879,  11—12),  die  von  Aihe- 
naeus  (300  n.  Chr.)  in  s.  Deipnosophist 
(V  15)  erwahnten  uoXcva  ^la^puaa  66o  des 
Ptolemaus  Philadelphus  (284—246  v.  Chr.) 
mit  unseren  Goldglasern,  wahrend  Gar- 
rued  Vetri  VII  wol  mit  Recht  der  Ansicht 
ist,  der  Ausdruck  konne  auch  von  vergol- 
deten  Glasem  ohne  Ueberfangglas  verston- 
den  werden.  Seibt  ist  weiter  der  Ansicht, 
es  habe  die  Technik  der  Goldglaser  bis 
zum  Zusammensturz  des  romischen  Rekhs 
bestanden  und  sei  dann  von  Heradius  im 
10.  Jahrh.  wieder  aufgefunden  worden, 
wahrend  er  die  von  Theophilus  Sched.  div. 
art.  I  13  beschriebenen  Glaser  als  Producte 
einer  andern  Technik  ansieht  (gegen  Au^m 
Weerth  Jahrb.  LXUI  114).  Heradius  be- 
hauptet,  die  seiner  Zeit  offenbar  abhanden 
gekommene  Kunst  wieder  gefunden  zu  ha- 
ben. Die  Stelle  ist  interessant  genug,  um 
hier  in  Uebersetzung  mitgetheilt  zu  werden: 

„Herrliche  Schalen  von  Glas,  als  kdstlich  vor 

Allem  gepriesen, 
Welche   mit  Gold   sie  verzierten,    bereiteten 

kttnstlich  die  Rdmer. 
Dieses  erstrebt'  ich  nnnmehr  mit  unabl&ssigem 

Eifer, 
Tag   und  Nacht  auf  das  Ziel  mein  geistiges 

Auge  gerichtet, 
Wie  ich   die  treffliche  Kunst  mir  anzaeignen 

vermSchte, 
Die  hellleuchtenden  Glanz  den  glftsemen  Scha- 
len verleihet. 
Ich   vollbracht'  es  zuletzt,   mein  Theuerster. 

was  ich  dir  kttnde. 
BlUttchen  geschlagenen  Golds  fand   zwischen 

gedoppeltem  Glase 
Ich  sorgf&ltig  geschlossen,  und  als  mit  erftnd- 

rischem  Geiste 
Oefters  ich  dieses  beschaute,  so  fQhlt'  ich  mich 

immer  erregter; 
Von  hell  glftnzendem  Glase  verschafTt'  ich  mir 

etliche  Schalen, 
Die  ich   vermittelst  des  Pinsels   bestrich  mit 

dem  Harze  des  Gununi. 
Da  nun  dieses  geschehen,  begann  ich  die  gU- 

semen  Schalen 
Mit  Blattgold  zu  belegen,  und  als  dies  trocken 

geworden, 
Grub   ich  V5gel   und  Menschen  hlnein,  auch 

LOwen  desgleichen, 
Wie   es  mir  grade  geflel,  und  ich  zog  jetzt 

Uber  die  Schalen 
Glas,   das  dttnn  an  dem  Fener  geschickt  ich 

geblasen  zum  Schutze; 


Digitized  by 


Google 


GlasgeHlsse. 


611 


Aber  aobald  dies  Glas  gleichm&s8ig  die  Hitze 

empfunden, 
Schloss  68  sich  ringsum  dttnn  an  die  Schalen 

in  trefflicher  Weise. 

Viel  spater,  im  17.  Jabrh.,  hat  Kunhel 
das  Geheimniss  wieder  zu  entdecken  sich  be- 
muht.  Er  spricht  sich  daruber  in  s.  Ars 
vitraria  experimentalis ,  Francof.  et  Lips. 
1679,  II  12  folgendermassen  aus :  ,Ein  son- 
derliches  curioses  Trinckglas  zu  machen! 
Nimm  zwey  glatte  Glaser,  welche  sich  ge- 
rade  in  einander  fQgen,  welche  auch,  son- 
derlich  was  die  Hohe  betrifft,  also  beschaffen 
seyn,  dass  das  innere  Glas,  dem  eusern  ja 
mcht  an  der  Hohe  vorgehe,  sondem  beyde 
gleich  hoch  seyn;  mahle  das  grossere  in- 
wendig  mit  Oelfarben  nach  Edelgestein-Art 
auffs  beste  als  du  kanst:  lass  es  trocken 
werden,  alsdann  reisse  mit  einer  spitzigen 
Gradiernadel  bin  und  wieder,  Aederlein 
Oder  was  du  wilt  darein.  Femer  schwanke 
altes  Leinohl  darinn  herumb,  lasse  es  wieder 
wohl  heraus  lauffen  und  umbgestiirtzt  fest 
trocken  werden;  wann  es  deranach  ein  we- 
nig  klebrigt  ist,  so  lege  Blattlein  von  Gold 
oder  Metall  hinein,  driicke  sie  mit  einer 
Baumwollen  inwendig  an  und  lass  es  fol- 
gends  wohl  austrucknen,  so  scheinen  die 
gerissenen  Aederlein  goldreich  heraus.  In- 
dessen  nimm  das 
andereoderklei- 
nere  Glas,  strei- 
che  es  auch  ver- 
mittelst  eines 
Penselsmitalten 
klaren  Leinohl 
oder  einen  rei- 
nenFumissaufs 
dunste  an,  iind 
belege  es  liber 
UndGbermitge- 
schlagenenGold 
oder  Metall,  so 
sihet  es  von  in- 
wendig  einen 
verguldeten  Be- 
cherlein  gleich, 
lasse  es  auch 
trocken  werden 
und  setze  sie  in 

einander    (es 
miissen  auch  die 
Glaser  also  ein- 
gerichtet    seyn, 
dass  sie  in  der 


Fig.  218. 


Mitten,  wann  sie  in  einander  gesetzt,  keinen 
oder  wenig  Raum  haben,  damit  sie  nicht 
gar  zu  dick  scheinen)'  etc.  etc. 

Nachdem  dann  in  neuerer  Zeit  nament- 
lich  auf  Veranlassung  des  Cardinals  Wise- 
man in  England  Versuche  gemacht  worden 
waren,  welche  aber  alle  fehlschlugen ,  in- 
dem  das  Gold  beim  Aufschweissen  der  zwei- 


ten  Glasplatte  regelmassig  schwarz  wurde 
oder  sich  aufroUte,  hat  Dr.  Salviati  in  Ve- 
nedig  das  Verfahren  wieder  entdeckt  und 
lasst  er  in  seiner  beruhmten  Glasfabrik 
Gefasse  grossem  und  kleinem  Umfangs 
herstellen,  welche  die  alten  Fondi  d'  oro  in 
tauschendster  Weise  nachahmen.    K.] 

Die  Darstellun^en  auf  den  Goldgla- 
sem  sind  sehr  verschiedener  Art.  Einige 
haben  jiidische  (GafTucci  Vetri  tav.  V),  einige 
heidnische  Darstellungen,  und  zwar  theUs 
solche,  welche,  wie  die  Gladiatorenkampfe, 
Amor  und  Psyche,  in  dem  christlichen  Sym- 
bolismus  Aufnahme  gefunden  haben,  theils 
aber  solche,  welche,  wie  die  Venusbilder, 
den  Christen  zu  alien  Zeiten  ein  Greuel 
sein  mussten;  und  abgottische  Inschriften, 
welche  sie  unmdglich  verfertigen  konnten. 
Andere  haben  profane  Darstellungen,  z.  B. 
die  Bildnisse  von  einzelnen  Personen,  Ehe- 
leuten  oder  Familienbilder,  vielfach  mit 
specifisch  christlichen  Kennzeichen.  Die  bei 
weitem  moisten  aber  enthalten  Darstellun- 
gen des  christlichen  Bildercyclus  des  A.  und 
N.  Test,  oder  Bilder  von  Heiligen.  Vgl. 
Fig.  218  u.  219.  Schon  jene,  wenn  auch 
seltenen  Darstellungen  der  erstem  Art  zei- 
gen,  dass  wir  es  hier  nicht  mit  einem  spe- 
cifisch christlichen  Kunstzweig  zu  thun  ha- 
ben, iindes  ware 
auch  ohnehin 
nicht  zu  begrei- 
fen,  wie  ein  sol- 
cher  sich  damals 
hatte  bilden  sol- 
len.  Uebrigens 
ist  die  Meinung, 
diese  G.  ver- 
dankten  einem 
ausschliesslich 
von  romischen 
Christen  geiib- 
ten  Zweige  des 
Kunsthandels 
ihre  Entste- 
hung ,  keines- 
wegs  bis  zur 
Auffindung  der 

rheinischen 
Goldglaser  so 
bestimmt  gewe- 
sen,  wie  in  den 
Jahrb.  d.  Alter- 
thumsfr.  im 
Rheinl.  LXm 
99  behauptet  wird.  Schon  Buonarruoti 
(Osserv.  sopra  alfiuni  framenti  di  vasi  ant. 
di  vetro  IV  u.  19)  erklarte  sie  im  Ge- 
gentheil  fiir  Werke  theils  christlicher, 
theils  aber  heidnischer  und  jiidischer  Kiinst- 
ler;  ebenso  Cavedoni  (Observat.  4,  5), 
Garrucci  (Vetri  XVI  u.  44)  und  de  Rossi 
(Bull.  1864,  83),  welcher  ausdrQcklich  er- 
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klart,  alle  Nachfolger  Buonavruot^a  hatten 

dessen  Meinung  adoptirt.  Dass  Garnicci  die 

gegentheilige  Meinung  aussprechen  soil,  wie 

dies  Kraus  R. 

S.331behaup- 

tet,  ist  mir  un- 

bekannt,  auch 

im  Wider- 
spruchmitdes- 
sen  Aeusse- 
rungen  a.  a.  0. 
44.  Mit  Aus- 
nahme  einiger 
ausdenRuinen 
eines  Hauses 
zu  Ostia  (de 
Rossi  a.  a.  O.) 
fandensicsich, 
soweitdieAuf- 
findungsstelle 
bekannt  ist, 
freilichzuRora 
nur  an  christ- 
lichen  Gra- 
bern ,  aber 
auch  bei  die- 
sen  nur  in  den 

Katakomben, 
nicht  in  den 
unter  freiem 
Himmel  ange- 
brachten,  und 
auch  dort  nicht 
denselben, 


Fig.  219. 


317  ff.;  fiber  die  Inschriften  s.  d.  A.  Accla- 

mationen. 
Als  Entstehungszeit  der  Goldglaser 

war  Buonar- 
ruoti  (OsserT. 
Xn,  XV)  ge- 
neigt,  das  3. 
Jahrh.  anzu- 
nehmen,  and 
9.\x(^Bianchini 
(Demonstr.  hi- 
.  stop.  ecel.  t.  I, 
p.n308)hielt 
ihre  Entste- 
hung  vor  Con- 
stantin  ffir  un- 

zweifelhaft. 
Diese  Ansicht 
muss  als  un- 
richtig  be- 
zeichnet  war- 
den. Die  Or- 
thographieder 
Inschriften  (F 
statt  PH,  das 
Auslassen  des 
H  nach  C  und 
T  und  vor  den 
Consonanten^ 
ZESVS  statt 
die 
(re- 


Goldglae  in  der  Tatieanitohen  Bibllothek,  ttollt  in  der  obern  Ab- 
theilun;  Christut  and   die  Apottel  Petrns  und  Panlut  dar;  in  der  ontern 
erseheint  Christn*  als  das   Lamm  Oottes ,  inmitten  kleiner  LXmmer,   der   lESVS) 
Glaubigen.    Joden  and  Heiden  kommen  Ton  Jerusalem  and  Bethlekem  (Betle)    Tr\   -;\ 
zam  Berge  Sion,  aas  welchem  die  Tier  eTangelischen  Btrdme  entspringen,    ivieiaung 
um  sieh  eintrSohtlg  in  den  Jordan  za  ergiessen. 


sondern  gleich  anderen  Gegenstanden,  auch 
solche  heidnischen  Ursprungs,  als  Erinne- 
rungszeichen  oder  als  Verzierung  in  den  noch 
frischen  Kalkbewurf  eingedruckt  (s.  d.  A. 
Gegenstande,  diverse,  aus  den  Katakomben). 
Ein  weiterer  Grund,  wesshalb  nicht  nur  von 
den  heidnischen  und  jfidischen,  sondern  auch 
von  den  christlichen  Gefassen  dieser  Art  nur 
verhaltnissmassig  so  wenige  auf  uns  ge- 
kommen  sind,  liegt  einestheils  in  der  Zer- 
brechlichkeit  des  Materials,  welches  bewirkte, 
dass  ja  fast  alle  antiken  G.  nur  durch  Grab- 
funde  auf  uns  gekommen,  sodann  auch  in 
der  Verzierung,  welche  ihre  Zerstorung 
zum  Verkaufe  des  Goldes  zu  einem  loh- 
nenden  Geschafte  machte ;  ein  von  de  Rossi 
Bull.  1864  abgebildetes  Glas  mit  den  Brust- 
bildern  der  hi.  Apostel  Petrus  und  Paulus 
zeigt  von  letzterm  nur  noch  Spuren,  der 
Rest  des  Goldes  ist  abgekratzt.  Die  jfidi- 
schen Glasscherbenhandler ,  welche  schon 
Martial  (Epigr.  I  42)  zu  Rom  kennt,  mo- 
gen  an  dem  seltenen  VoAommen  der  Gold- 
glaser ausserhalb  der  Katakomben  zum 
^uten  Theile  schuld  sein  (Kraus  R.  S.  332). 
Ueber  die  Darstellungen  auf  den  Goldgla- 
sem  im  Einzelnen  s.  die  Art.  Jesus  Chri- 
sus,  Maria,  Adam  und  Eva  u.  s.  w.,  sowie 
Kraus  R.  S.*  328  if.;    Wiseman  a.   a.  O. 


gelmassig  die 
laena  oder  pe- 
nula),  das  Fehlen  der  Ohrringe  auch  bei  son- 
stigem  reichem  weiblichem  Schmuck  der  dar- 
gestellten  Christinnen  (cfr.  Hieron,  Epitaph. 
Marcellae;  Ale,  AviL  De  laude  virg.  V  41 
sqq.)  beweisen,  dass  die  moisten  aus  dem 
4.  Jahrh.  stammen  (Garrucci  Vetri  IX — XI ; 
Cavedoni  Observ.  4,  5).  Bei  den  wenigen, 
bei  welchen  man  den  genauen  Fundort 
kennt,  stimmt  auch  dieser  mit  jener  Zeit 
fiberein ;  die  ebendaselbst  gefundenen  Grab- 
inschriften  sind  aus  der  zweiten  Halfte  des 
3.  und  dem  4.  Jahrh.  (de  Rossi  Bull.  1864, 
82;  R.  S.  Ill  602).  Das  alteste  Exemplar 
ist  das  bei  Garrucci  Vetri  tav.  XXXIH* 
abgebildete,  wol  heidnisbhe;  dasselbe  zeigt 
einen  Haufen  Mfinzen,  zu  oberst  eine  von 
Caracalla  (211—217),  welche  man  nach  der 
damaligen  Sitte  schwerlich  nach  seiner  Er- 
mordung  unter  der  Herrschaft  einer  andem 
Familie  wfirde  abgebildet  haben. 

Zweck  der  Gefasse  mit  Fondi  d'oro. 
Boldetti  189  glaubt,  die  grosseren  hatten 
dazu  gedient,  um  das  hi.  Blut  behufs  der 
hi.  Communion  aus  dem  Eelche  hineinzu- 
giessen,  damit  der  Diakon  es  den  Glaubi- 
gen  desto  leichter  reichen  konnte.  Allem 
diese  Conjectur  ermangelt  jedes  Beweises; 
wir  haben  kein  Zeugniss,  dass  das  hi.  Blut 
den  Glaubigen  anders  als  aus  den  Calicos 
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iiiinisteriales  oder  maiores  (s.  d.  A.  Kelch) 
gereicht  worden  sei.  Gegen  eine  andere 
Ansicht,  die  Goldglaser  seien  Fragmente 
Ton  Messkelchen,  spricht  ihre  Form.  Mit 
einer  einzigen  Ausnahme  {Garmeci  Tav. 
XXXIX  ^)  hatten  die  GefSsse  mit  Fondi 
d'oro  keinen  Fuss,  und  auch  diese  einzige 
Ausnahme  bat  eine  wesentlich  andere  Form, 
als  die  der  Kelche.  £s  mag  sein,  dass  die 
mit  dem  Bilde  des  guten  Hirten  verzierten 
glasemen  Kelche  (Tertull,  De  pudic.  VII) 
in  ahnlicher  Weise  verziert  waren,  aber 
von  den  vorbandenen  Goldglasem  ist  keines 
mit  Bestimmtheit  als  Fragment  eines  Kel- 
ches  zu  erkennen,  wenn  es  anderseits  auch 
sehwer  fUllt,  anzunehmen,  keiner  der  Fondi 
d'oro  mit  dem  guten  Hirten  babe  eine  Be- 
ziebung  zu  den  Worten  Tertullians,  die  so 
gut  darauf  passen  (de  Rossi  Bull.  1864,  90). 
Meist  von  convexer  Form,  bedurften  sie 
eines  concaven  Untersatzes,  um  fest  zu 
steben.  Die  Annabme,  die  G.  seien  Reste 
von  liturgischen  Patenen,  ist,  wenigstens 
allgemein  genommen,  ebenfalls  unzulassig. 
Bei  den  grosseren  und  flacberen  schliesst 
die  Form  jener  diese  Annabme  nicht  aus. 
Auch  wissen  wir,  dass  im  3.  Jabrb.  zu  Rom 
glaseme  Patenen  beim  hi.  Opfer  in  Ge- 
brauch  waren  (Lib.  pontif.  in  Zephyr.  §  II) 
und  dass  sie,  ebenso  wie  die  Glaskelcbe, 
sich  bis  ins  4.  Jabrb.  und  ianger  erhielten 
(Bianchini  Anast.  vitee  Pontif.  II  174,  179). 
Dessbalb  ist  es  wabrscheinlicb,  dass  wir  in 
den  grosseren  Scbalen  dieser  Art,  bei  denen 
Darstellung  und  Inschrift  diesen  Gebrauch 
nicht  ausscbliessen,  namentlich  in  den  bei- 
den  zu  Koln  gefundenen,  Patenen  zu  litur- 
gischem  Gebrauch  oder  wenigstens  mit  die- 
sen  gleicbartige  Gefasse  besitzen  (de  Rossi 
Bull.  1864,  90).  Bei  den  moisten  Glasge- 
fassen  ist  jedoch  diese  Zweckbestimmung 
durch  Form,  Darstellungen  oder  Inschriften 
ausgescblossen.  Letztere  bieten  nie  E26IE 
oder  MANDVCA,  wol  aber  sebr  haufig: 
PIE,  QVI  SE  CORONABERINT  BIBAN^, 
BIBE  ET  PROPINA.  Form  wie  Inschrif- 
ten charakterisiren  also  die  moisten  als 
Boden  von  Trinkgefassen  ohne  Fuss  und 
zwar  doppelter  Art,  theils  von  flacberen 
schalenartigen,  theils  eiformigen,  die  nicht 
steben  konnten  und  die  man,  um  sie  um- 
gekehrt  hinstellen  zu  konnen,  ganz  aus- 
trinken  musste.  Viele  G.  sind  so  klein, 
dass  sie  nicht  als  Boden  von  Trinkgefassen 
dienen  konnten ;  die  bei  S.  Severin  zu  Koln 
gefundene  Patene  gab  zuerst  Aufklarung 
iiber  deren  Bestimmung:  sofem  sie  nicht 
als  Medallions  zum  Tragen  gearbeitet  wa- 
ren, dienten  sie  zur  Verzierung  grosserer 
Glasscbalen,  in  deren  noch  weiche  Masse 
sie  eingedrilckt  wurden.  Derselbe  Fund 
gab  zuerst  die  Moglichkeit  der  richtigen 
Deutung  der  Darstellungen  auf  vielen  der- 


selben  (de  Rossi  Bull.  1864,  90;  s.  die  Art. 
Adam  und  Eva,  Daniel).  Mit  Riicksicht 
auf  die  religiosen  Darstellungen  hat  man 
wol  geglaubt,  dass  diese  Trinkgcschirre 
bei  den  Agapen  an  den  bezflglicben  Festen 
des  Herm  und  der  Heiligen  dienten.  Hier- 
fiir  spricht  auch,  dass  ein  Drittel  dieser 
Glaser  das  Bild  der  hi.  Apostel  Petrus  und 
Paulus  zeigen,  deren  Fest  zu  Rom  insbe- 
sondere  mit  offentlichen  und  bauslichen 
Mahlen  gefeiert  wurde  (Hieron,  Ep.  XXXI 
ad  Eustach.;  Paidin.  Nol.  Poem.  XXXV 
569;  Augustin.  Ep.  XXIX  ad  Alyp.).  Allein 
es  wiirde  doch  unrichtig  sein,  die  Goldgla- 
ser als  ausschliesslich  bei  den  Agapen  ge- 
braucht  zu  betrachten,  da  in  jenen  Zeiten 
es  schon  allgemeiner  christlicher  Gebrauch 
war,  das  hausliche  Gerathe  mit  religiosen 
Darstellungen  und  Symbolen  zu  schmiicken 
(^arrM<r«  VetriVm—XVn).  Dies  schliesst 
nicht  aus,  dass  nach  den  Darstellungen  die- 
selben  fCir  besondere  Gelegenheiten  beson- 
ders  passten.  Solcbes  gilt  nicht  nur  von 
den  mit  hi.  Darstellungen  verzierten;  so 
waren  die  mit  den  Bildem  der  Ehegatten 
geschmiickten  besonders  geeignet  fiir  das 
Hochzeitsfest,  vielleicht  auch  Hochzeitsge- 
schenk,  wie  andere  Geschenke  fQr  den  Tag, 
wo  ein  Kind  den  Namen,  oder  wo  es  die 
Toga  virilis  erbielt.  An  alien  diesen  Boden 
von  Trinkgescbirren  waren  die  Bilder  in 
der  Weise  angebracht,  dass  man  sie  von 
innen,  also  beim  Gebrauche  sab;  Aringhi, 
welcher  dies  nicht  beacbtete,  hat  dessbalb 
mehrere  mit  umgekehrter  Schrift  abgebildet 
(R.  S.  I  403). 

II.  Geschnittene  und  geschliffene 
Glaser.  ,Von  geschnittenen  und  gescblif- 
fenen  Arbeiten  sind  die  am  h&uflgsten  vor- 
kommenden  die  Glasperlen,  die  Imitationen 
von  Edelsteinen,  weiche  in  Rom  ein  lucra- 
tives  Geschaft  ausmachten,  und  die  Glas- 
pasten,  weiche,  als  Cameen  oder  Intaglios 
geschnitten,  statt  echter  Gemmen  als  Ring- 
steine  verwerthet  wurden  und  einen  grossen 
Theil  der  heutigen  Gemmensammlungen 
ausmachen.  Man  .  .  .  macbte  auch  bei  der 
Ge^ssarbeit  von  der  eigentlichen  Calatur 
die  umfangreichste  Anwendung;  Glaser  mit 
Reliefs  wurden  zwar  gewobnlicb  gegossen, 
aber  nach  dem  Gusse  cisebrt  (ApuL  Met. 
II  19,  p.  118  Hild.);  andere  Gefiwse  waren 
vertief t  (als  intaglio)  geschnitten ; . . .  femer 
wurden  Inschriften  und  Zeichnungen  vertieft 
eingeschnitten  und  dann  mit  Gold  ausgefQllt, 
una  dttnn  geblasene  Gefasse  mit  eingravirten 
Darstellungen  gesebmiickt  .  .  .  Allein  das 
eigentliche  KunststUck  der  Glasschneider 
waren  die  Vasa  diatreta'  (Marquardt  Rom. 
Privatalterth.  II  339—341).  Von  diesen  ver- 
schiedenen  Arten  besitzen  wir  Exemplare 
aus  christlichen  Graberfunden ,  theilweise 
ausgesprochenen  christlichen  Charakters. 
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1)  Zunachst  an  die  Goldglaser  schliessen 
sich  G.  ahnlicher  Form  und  mit  yerwandten 
Daretellungen ,  bei  welchen  die  letzteren 
nicht  durch  Gravirung  in  ein  diinnes  Gold- 
blattchen,  sondern  durch  Schleifung  in  dem 
Glase  selbst  hergestellt  und  dann  vielfach 
in  einer  von  Marquardt  nicht  erwahnten 
Technik  mit  Gold  und  mit  Schmelzfarben 
ausgefiillt  waren.  Zu  diesen  gehort  das 
bei  Garrucci  Tav.  V  *  abgebildete,  im  Louvre 
befindliche  Glas.    Die  Darstellungen  in  die- 


schiedenen  Museen  Europas  gesehen  zu 
haben,  von  denen  etwa  nur  drei  publicirt 
seien,  eines  von  Vettori  (De  vetust.  et  forma 
monogr.  as.  nom.  lesu  (XII — XIV),  eines, 
die  Auferweckung  des  Lazarus,  von  Btwnar- 
fnwti  0.  c.  60),  eines,  und  zwar  irrthQmlich 
als  Goldglas  bezeichnet,  von  Ferret  (IV, 
tav.  XXVI  48).  De  Rossi  publicirte  dann 
noch  drei  in  den  Ruinen  eines  Hauses, 
wahrscheinlich  des  Xenodochiums  der  Pam- 
machia,  gefundene   (der  gute  Hirt  mit  der 


Pig.  220.    Sohale  ana  Podgoritu  (jetit  Coll.  Basilewsky). 


sen  Glasem  sind  theils  der  classischen  heid- 
nischen  Kunst  und  dem  biirgerlichen  Leben 
Roms,  theils  der  christlichen  und  der  jQdi- 
Bchen  Religion  entnommen.  Mit  jQdischen 
religiosen  Symbolen  ist  bis  jetzt  nur  eines 
uns  bekannt  (abgeb.  bei  Buonarruoti  Observ. 
tav.  IIP;  Garrucci YetnY"^);  haufiger  sind 
die  der  beiden  anderen  Klassen,  jedoch  bis- 
her  nicht  so  viel  beachtet  und  darum  nur 
selten  abgebildet.  De  Rossi  (Bull.  1868,  35) 
bezeugt,  sehr  viele  Fragmente  dieser  Art 
mit  christlichen  Darstellungen  in  den  ver- 


Hirtenflote,  Ohristus  zwischen  zwei  Heili- 
gen,  und  derselbe  mit  den  Aposteln  Petrus 
und  Paulus  und  im  Begriffe,  ersterm  die 
Lex  Domini  zu  geben  (Bull.  1868,  38); 
femer  eines  mit  der  Darstellung  der  Taufe 
eines  Mfidchens  aus  dem  Ende  des  5.  Jahrh., 
zu  Rom  gefunden  (Bull.  1876,  tav.  I),  und 
das  beriihmte,  zu  Podgoritza  gefundene, 
jetzt  in  der  Sammlung  Basilewsky  (Bull. 
1877,  tav.  V,  VI;  s.  unsere  Fig.  220).  Ein 
Glas  ahnlicher  Technik,  mit  dem  Opfer 
Abrahams,  welches  1870  zu  Trier  auf  der 
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Brust  einer  Leiche  gefunden  wurde,  ver- 
offentlichten  v,  Wilnwwsky  (Archaol.  Funde 
in  Trier,  Trier  1873,  Taf.  U)  und  Au^m 
Weerth  (Jahrb.  der  Alterthumsfr.  im  Rheinl. 
LII  174;  vgl.  unten);  letzterer  auch  ein 
Glasgefass  mit  rohen  Darstellungen  (Jahrb. 
LXni,  Taf.  5*).  Bei  den  meisten  dieser 
Arbeiten,  auch  den  nicht  christlichen ,  von 
denen  sich  namentlich  in  den  Londoner 
Sammlungen  viele  Fragmente  finden,  wa- 
ren  die  Vertiefungen  nicht,  wie  bei  jenem 
jQdischen,  mit  Emailfarben  and  Gold  aus- 
gefullt,  sondem,  wie  bei  vielen  geechlifFe- 
nen  Glasem  der  Neuzeit,  weiss  gelassen, 
and  desshalb  auch  an  der  Aussenseite  der 
Glaser  angebracht,  wenn  auch  die  Darstel- 
lungen,  wie  die  umgekehrte  Schrift  in  dem 
vorerwahnten  Glas  mit  der  Taufscene  zeigt, 
bestimmt  waren,  von  innen  gesehen  zu 
werden.  Das  von  Podgoritza  ist  dagegen 
auf  der  innern  Seite  gravirt.  Prof.  Aus^m 
Weerth  (Jahrb.  LXIX  55)  glaubt,  dies  sei 
aus  Unverstand  geschehen,  weil  man  iiber- 
sehen  habe,  dass  bei  dieser  Technik  das 
Glas  durch  jede  eingesch^ttete  FlQssigkeit 
verunreinigt  werden  wilrde.  Diese  Annahme 
scheint  jedoch  schon  desshalb  unbegriindet, 
weil  eine  solche  flache  Schale  nicht  noth- 
wendig  zur  Aufnahme  von  Fliissigkeiten 
bestimmt  war  und  Prof.  Aus'm  Weerth 
selbst  sie  als  Patene  erklart.  Ein  besonderes 
Interesse  gewahren  diese  Glaser,  auch  die 
profanen,  dadurch,  dass  sie  moistens  mit 
Inschriften  versehen  sind,  welche  den  Ge- 
genstand  erklaren. 

Die  Darstellungen  auf  diesen  Glasem  zei- 
gen  eine  Erweiterung  des  christlichen  Bil- 
dercyclus  der  Katakomben  und  der  Gold- 
glaser;  es  finden  sich  ihnen  mehr  die  Com- 
positionen  der  Zeit  des  Friedens  und  des 
Triumphes  in  den  christlichen  BasiUken. 
Auch  die  Form  des  Monogramms  und  der 
romische  Fundort  —  nicht  die  Katakom- 
ben, wo  sie  ausserst  selten,  sondern  die 
Ruinen  der  Kirchen  und  der  Wohnungen 
aus  dem  Ende  des  4.  und  dem  Anfang  des 
5.  Jahrh.  —  sind  die  Anzeichen,  dass  diese 
Technik  der  Zeit  nach  auf  die  der  Gold- 
glaser  in  der  Ausschmiickung  christlicher 
G.  folgte.  Nicht  als  ob  diese  Technik  erst 
damals  entstanden  sei,  denn  Glaser  dieser 
Art  mit  prof  an  en  Darstellungen  wurden 
zahlreich  in  den  Katakomben  gefunden, 
darunter  das  Salbengefass  mit  der  Inschrift  : 
MEMORIAE  FELICISSIMAE  FILIAE  und 
der  Ansicht  der  Gebd,ude  des  Golfes  von  Baiae 
und  von  PuzzuoU  (Bull.  arch.  Napol.  1853, 
133;  Mamachi  Antiq.  christ.  I  464;  vgl. 
Jordan  in  der  Archaol.  Ztg.  1868,  91  flQ; 
auch  ein  sehr  schoner  Becher  im  Vatican 
und  das  Fragment  einer  Schale  im  Kircher- 
schen  Museum,  beide  mit  Scenen  des  Fisch- 
fangs  und  von  weit  besserer  Arbeit,  als  die 


unzweifelhaft  christlichen  Glaser  dieser  Art, 
sind,  wie  man  glaubt,  in  den  Katakomben 
gefunden,  wo  auch  in  dem  Kalkbewurf  sich 
die  Abdnicke  ahnlicher  geschliffener  Glaser 
finden  (de  Rossi  R.  S.  Ill  604).  Dasselbe 
gilt  von  der  1852  in  Trier  gefundenen,  von 
V.  Wilmovsky  (Archaol.  Funde  14  ff.)  ver^ 
offentlichten  Glasvase  mit  Darstellung  eines 
Wettfahrens  im  Circus. 

2)  Vasa  diatreta  nennt  man  Gefasse, 
deren  Aussenseite  in  durchbrochener  Arbeit, 
und  zwar  nicht  vermittelst  des  Gusses  oder 
der  Lothung,  sondern  durch  Ausschneiden 
aus  der  harten  Masse  hergestellt  wurde,  in- 
dem  man  zur  Yerbindung  diinne  Glasstifte 
stehen  liess.  Wenn  die  scharfsinnige  Con- 
jectur  des  Prof.  F.  Wieseler  (Nachr.  der 
K.-Ges.  d.  Wissensch.  zu  Gottingen  1877, 
Nr.  2),  welcher  in  Plin.  Nat.  hist.  XXXVI, 
§195  statt  petrotos  zu  lesen  vorschlagt: 
pertusos  oder  perforates,  also  die  wortliche 
Uebersetzung  von  6taTp>)Toc,  so  ware  diese 
Technik  unter  Nero  erfunden  worden;  die 
Worte  des  Plinius  sind:  sed  quid  refert, 
Neronis  principatu  reperta  vitri  arte  quae 
medicos  calices  duos,  quos  appellabant  pe- 
trotos [1.  pertusos  oder  perforates]  HS.  VI 
venderet.  Zu  dieser  Zeit  stimmt,  dass  Martial 
diese  Gefasse  zuerst  bestimmt  erwahnt  und 
ihre  Kostbarkeit  (o  quantum  diatreta  valent, 
XII  70)  hervorhebt,  auch  sie  wegen  ihrer 
Zerbrechlichkeit  calices  audaces  (XIV  94) 
nennt.  Die  Fortdauer  dieser  Kunstfertig- 
keit  beweist  die  Erwahnung  der  Diatretarii 
im  Cod.  Theodos.  XIII  4,  2  und  die  Stelle 
Dig.  IX  2,  27,  §  29:  si  caUcem  diatretum 
faciendum  dedisti,  si  quidem  imperitia  fre- 
git,  damni  iniuria  tenebitur;  si  vero  non 
imperitia  fregit,  sed  rimas  habebat  vitiosas, 
potest  esse  excusatus.  Et  ideo  plerumque 
artifices  convenire  solent,  cum  eiusmodi 
materiae  dantur,  non  periculo  sue  id  facere. 
Diese  Stelle  lasst  wol  keinen  Zweifel,  dass 
diese  Vasa  diatreta  in  der  oben  angegebenen 
Weise  geschliffen  wurden  ,und  eine  jener 
fabelhaften  Geduldarbeiten  sind,  wie  solche 
vielleicht  nur  noch  in  China  vorkommen; 
in  der  ubrigen  Welt,  ja  ohne  Sklavenarbeit 
uberhaupt  nicht  zu  leisten  sind,  ja  nach 
der  heutigen  Entwicklung  der  Verhaltnisse 
geradezu  eine  strafliche  Thorheit  waren^ 
(Worte  eines  der  grossten  Glasindustriellen, 
des  Herm  Lobmeyr  in  Wien;  s.  Jahrb.  d. 
Alterthumsfr.  im  Rheinl.  LIX  71). 

Gegenwartig  kennt  man  13  Vasa  diatreta 
{de  Kossi  R.  S.  Ill  325  bemerkt,  dass  ihm 
noch  mehrere  Fragmente  bekannt  sind ;  viel- 
leicht ist  auch  das  bei  Semper  Der  Stil, 
2.  Aufl.,  Farbendrucktaf.  XVI**  abgebildete 
ein  solches): 

1)  Das  1725  bei  Novara  gefundene,  ge- 
genwartig im  Palazzo  Trivulzi  zu  Mailand 
befindliche;   das  Glas   ist   weiss,   das   den 
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untern  Theil  umgebende  Netz  blau,  die  In- 
schrift  BIBE  VIVAS  MVLTIS  ANNIS  grun 
(Winckehmnn  II  29,  Taf.  I;  Adda  Ricerche 
sulle  arti  e  suir  industria  Romana  vasa 
vitrea  diatreta,  Milano  1870). 

2)  Das  1785  aus  Daruvar  in  Slavonien, 
wo  es  gefunden,  in  das  k.  k.  Antikenkabinet 
in  Wien  gelangte;  die  oben  angebrachte 
Inschrift  zeigt  noch  das  Wort  FAVENTIB, 
welches  nach  Arneth  (Die  antiken  Oameen 
des  k.  k.  Miinz-  und  Antiken-Cabinets  41, 
Taf.  XXII')  faventibus  amicis,  nach  de 
Rossi  (Bull.  1873,  146)  faventibus  diis  zu 
erganzen  ist.  Der  Becher  besteht  ebenso 
wie  die  Verzierung  aus  weissem  opalartigem 
Glase. 

3)  Der  Strassburger  1825  gefundene, 
1870  bei  der  Belagerung  zu  Grunde  ge- 
gangene  Becher  aus  weissem  Glase  mit 
purpumem  Netze  und  der  griinen  Inschrift : 
salve  maXUiLiane  AVQYste  (Jahrb.  d.  Alter- 
thumsfr.  im  Rheinl.  LIX  67,  Taf.  II*). 

4)  Ein  angeblich  ganz  gleiches  Glas  mit 
der  Inschrift:  DIVVS  MAXIMIANVS  AV- 
GVSTVS  wurde  1873  zu  Aries  gefunden 
(Bull,  monum.  vol.  39,  1873,  p.  822). 

5—6)  Die  in  zwei  Steinsargen  zu  Haup- 
ten  der  Gerippe  1844  in  der  Banesisstrasse 
zu  Koln  gefundenen:  Glas,  Netz  und  In- 
schrift sind  weiss,  aber  in  der  Erde  opal- 
artig  irisirt ;  das  kleinere,  mit  der  Inschrift : 
niE  ZHCAIC  KAAQC,  befindet  sich  jetzt  im 
Museum  zu  Berlin;  das  grossere,  mit  der 
Inschrift:  BIBE  MVLTIS  ANNIS,  imAnti- 
quarium  zu  Mtinchen  (abgeb.  in  Jahrb.  d. 
Alterthumsfr.  im  Rheinl.  V,  Taf.  XI,  XII). 

7)  Das  zu  Hohensulzen  gefundene  Glas, 
von  alien  das  grosste,  mit  einem  Durch- 
messer  von  wenigstens  21  und  einer  Hohe 
von  15  cm.  Es  ist  ohne  Inschrift;  Netz 
und  Glas  waren  weiss,  sind  aber  opalartig 
irisirt.  Die  Bruchstticke  befinden  sich  jetzt 
theils  im  Provinzialmuseum  zu  Bonn  (Jahrb. 
LIX,  Taf.  II  *),  theils  im  Museum  zu  Mainz. 

8)  Das  1845  bei  Szegszard  in  einem  heid- 
nischen  Steinsarge  gefundene,  jetzt  im  Na- 
tionalmuseum  zu  Pesth,  unterscheidet  sich 
von  den  vorgenannten  dadurch,  dass  es 
a)  nicht  eiformig  schliesst,  sondem  auf  drei 
unter  dem  Boden  angebrachten  Schnecken 
und  Delphinen  ruht,  also  selbstandig  stehen 
kann,  wahrend  jene  dazu  eines  Gestelles 
bedurf ten ;  b)  dass  das  Netzwerk  fehlt  und 
die  durchbrochene  Verzierung  auf  die  In- 
schrift besohrankt  ist.  Diese  lautet:  AEIB 
.  .  .  OIMENl  niE  ZHC  . . .  IC.  Der  erste 
Herausgeber,  A,  v,  Kubinyi  (Szegszarder 
Alterthtimer,  Pesth  1856),  erganzte:  Xst^s 
T<|>  not|i£vi  TTie  Cifjaatc,  und  gab  dem  Gefasse 
eine  eucharistische  Bestimmung;  Garrucci 
Vetri  XI,  not.  3  vermuthet,  statt  tw  sei 
jiot,  C  FriedHch  in  seiner  Abhandlung  ,Die 
durchbrochenen  Glaser'  in  der  ,WartburgS 


es  sei  co  zu  erganzen  und  irOIMENI  als  Eigen- 
namen  zu  fassen.  Vielleicht  noch  gldcklicher 
ist  die  andere  Conjectur  Garrucc^s  1.  c^ 
es  sei  zu  lesen:  IIoiiasvi  irte  CT)9atc  d£t  ^ov, 
Poimenis,  trinke,  lebe,  sei  stets  glQcklich. 
Jedenfalls  fallt  mit  diesen  anderen  roog- 
lichen  ErgSnzungen  jener  Inschrift  jeder 
Beweis  fur  den  christlichen  Oharakter  des 
Gefasses. 

9)  Zu  dieser  Klasse  von  Gefassen  gehorte 
nach  der  Vermuthung  de  Rossfs  (R.  S.  Ill 
328):  un  grande  bichiere  di  vetro  fregiato 
di  queste  parole  BIBE  DIV  VIVAS  for- 
mate  di  vetro  di  color  ceruleo,  welche  nach 
Cotta  Museo  Veronese  242  in  einem  Grabe 
zu  Novara  1680  gefunden  wurde. 

10)  Vrlichs  (Jahrb.  V  381)  erwahnt  ein 
Vas  diatretum  in  der  Sammlung  des  Herm 
Maler,  welches  jetzt  verschollen,  ebenso  wie 
die  bei  Winckelmann  (XII,  S.  LXXXIX 
der  Donauesch.  Ausg.)  erwShnten,  bei  Isola 
Famese,  dem  alten  Veji,  ausgegrabenen 
Fragmente. 

11)  Ein  Becher  mit  architektonischer  Ver- 
zierung befindet  sich  im  Besitz  von  Carlo 
Cagnola  in  Mailand.  UAdda  (Ricerche  25, 
26),  welcher  auch  eine  Abbildung  desselben 
giebt,  halt  ihn  fiir  jiinger,  als  die  oben 
angeffihrten,  und  ftir  ein  Werk  des  5.  Jahrh. 
Oder  noch  spaterer  Zeit. 

12)  Ein  Glaseimer  im  Schatze  von  S. 
Marco,  der  untere  Theil  mit  Netzwerk  um- 
geben,  der  obere  Theil  mit  einer  einge- 
schliffenen  Pantherjagd  verziert  (Jahrb.  LIX 
74).  lyAdda  (1.  c.)  halt  ihn  fur  ein  Werk 
des  6.  Oder  7.  Jahrh.  De  Rossi  (R,  S.  Ill 
330)  neigt  zu  der  Ansicht,  diese  beiden 
letzteren  Gefasse  seien  vielleicht  nicht  so 
spat  anzusetzen,  wie  d'Adda  glaubt,  jeden- 
falls aber  der  Zeit  des  Niedergangs  dieser 
Kunstweise  zuzutheilen. 

13)  Ein  3,5  cm  hohes  gehenkeltes  Becher- 
glas  der  Sammlung  Disch,  jetzt  in  der 
Sammlung  Basilewsky,  bis  zu  zwei  Drittel 
mit  Netzwerk  umfangen,  welches  ohne  ver- 
bindende  Stifte  am  obem  und  untern  Ende 
festgeschmolzen  ist,  im  Uebrigen  sich  von 
dem  Becher  abhebt.  Netz  und  Becher  sind 
weiss,  letzterer  zeigt  zwischen  Blumenstau- 
den  geflugelte  Genien  in  Goldgravirung  ohne 
Glasttberfang.  Vgl.  de  Rossi  Bull,  1873, 
144;  Friedrich  in  der  ,Wartburg'  IV.  Jahrg. 
Nr.  1). 

Ob  diese  Gefasse  eigentliche  Vasa  dia- 
treta  im  strengen  Sinne  des  Wortos  sind, 
ist  controvers.  Austin  Weerih  (Jahrb.  LIX 
71,  Note  1)  sagt  zwar:  ,die  Meinung,  es 
sei  das  durchbrochene  Netz  auf  die  Gefksse 
gelothet,  steht  so  vereinzelt  da  und  wider- 
spricht  so  sehr  der  bestimmten  Beobachtung 
vom  Zusammenhang  der  Netze  mit  den 
Glaswanden,  dass  eine  weitere  Erorterung 
daruber    uberfliissig   sein    diirfte.*    Sohtdtz 
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(Annal.  dell'  istit.  di  corrisp.  arch.  1839,  96) 
und  (PAdda  (1.  c.  28)  behaupten  d&gegen, 
selbst  in  dem  Mailander  Gefass  im  Palazzo 
Trivulzio  and  ebenso  in  den  ahnlichen  Ge- 
fassen   seien   Inschrift   and  Netz   Mr-  sich 
gearbeitet  and  spater  aaf  die  Wande  ver- 
mittelst  der  Glasstifte  aufgelothet  worden, 
woraaf  die  Ar- 
beit mit   dem 
Rade  voUendet 
wordensei,  um 
die  Spuren  der 
Lothung      zu 
entfemen.    De 
Rossi  (}.c.S2S) 
halt  diese  An- 
sicht  ebenfalls 
fur    die    rich- 
tige  and  diese 
Kanstwerke, 
die    er    dess- 
halb     Pseudo- 

diatreta  nennt,        Fig.  221.    OlMbeoher  «as  Rom. 

fur      Nachah- 

mungen  der  eigentlichen  Diatreta  und  ffir 
Producte  einer  Technik,  welche  am  Ende 
des  3.  und  im  Anfang  des  4.  Jahrh.,  also 
unter  der  Regierung  Diocletians  und  Maxi- 
mians,  ihre  Bldtezeit  hatte. 

Zu  dieser  Art  von  Pseudodiatreta  geho- 
ren  sicher  eine  Anzahl  weniger  kunstvoller 
G.,  bei  welchen  Relieffiguren  von  Wasser- 
thieren,  besonders  Fischen,  aufgelothet  sind. 
Man  kennt  davon  folgende  Exemplare: 

1)  Ein  halb  eiformiges  Gefass  von  weissem 
Glase  (R.  S.  Ill  326,  tav.  XVI*),  1869  in 
einem  Gauge  der  Katakomben  in  der  Nahe 
des  Coeraeterium  s.  Callisto  in  dem  Kalk- 
bewarf  eines  Grabes  gefunden.  NatUrlich 
waren  die  hervorstehenden  Theile  abge- 
stossen;  der  mit  vieler  Geduld  und  Sorg- 
falt  von  P.  Franc.  Tongiorgi  aus  dem 
Kalke  geloste  Theil  zeigt,  dass  an  dem 
Gefass,  damit  es  stehen  konnte,  unten  drei 
Conchilien  von  weissem  Glas  ganz  in  Re- 
lief angebracht  waren ;  um  die  Wande  ziehen 
sich  drei  Reihen  Seethiere,  ebenfalh  ganz 
in  Relief;  zu  unterst  auf  dem  Grunde  des 
Meeres  lebende  Conchilien,  in  der  Mitte 
Schollen,  die  in  der  Mitte  des  Meeres  leben, 
zu  oberst  Fische,  welche  sich  naher  an  der 
Oberflache  aufzuhalteu  pflegen.  Das  Gefass 
gibt  also  ein  vollstandiges  Bild  des  Meeres, 
und  beim  Trinken  wurde  die  Illusion  durch 
die  Bewegung  der  Flfissigkeit  noch  voU- 
standiger.  Die  mittlere  Keihe  and  der 
oberste  Rand  des  Gefasses  sind  blau  ein- 
gefasst. 

2)  Ein  vollstandig  erhaltenes,  ganz  ahn- 
liches  Gefass  von  derselben  Technik  und 
der  gleichen  Zeit,  vielleicht  aus  derselben 
Werkstatte  (de  Rossi  R.  S.  Ill  327) ,  nur 
dass  die   blauen   Einfassungen  fehlen,   die 


Conchilien  am  Fosse  etwas  kleiner  und  die 
fibrigen  Seethiere  etwas  grosser  und  darum 
weniger  zahlreich  sind,  fand  sich  1870  zu 
Trier  in  einem  unter  freiem  Himmel  an- 
gelegtenCoemeterium.  Domcapitular  t\  Wil- 
mowsky  hat  es  in  seiner  Schrift  Archaol. 
Funde  in  Trier  and  Umgegend,  Trier  1873, 

veroffentlicht, 
de  Rossi  (R.  S. 
Ill,  tav.  XVI*) 

reproducirt. 
Vgl.  unsere  Fi- 
^  guren   221   u. 
222. 

Bekanntlich 
ist  das  Meer 
eines  der  hau- 
figsten  Sym- 
bole  sowol  der 
Welt  als  des 
Taufwassers(s. 
d.    A.    Fisch- 

Fig.  222.    OUtbeoher  ana  Trier.       fang) ,   in   Wel- 

chem  pisciculi 
secundum  1X0YN  nostrum  lesum  Christum 
.  .  .  nascimur  neque  alitor  quam  in  aqua 
permanendo  salvi  sumus  (TertuU,  De  bapt. 
1 ;  s.  d.  A.  Fisch).  Dass  die  Absicht,  wenn 
nicht  des  Kiinstlers,  so  doch  der  Christen, 
welche  sich  dieser  Gefasse  bedienten,  auf 
diesen  Symbolismus  gerichtet  waren,  ist 
wahrscheinlich  (de  Rossi  R.  S.  Ill  327), 
besonders  da  das  Trierer  Gefass  im  Innem 
eines  christlichen  Grabes  gefunden  wurde. 

3)  Ein  einzelner  Fisch  von  einem  ahn- 
lichen Gefasse  wurde  1873  zu  Rom  ver- 
kauft  (de  Rossi  1.  c). 

4)  Ein  anderes  Fragment  eines  Glasge- 
fasses,  mit  einem  Fisch  in  Relief  auf  dem 
Boden  und  auf  einer  der  Seiten  und  mit 
der  Inschrift  BIBE  ZESES  fand  P.  E,  Vis- 
conti  1857  zu  Ostia  (de  Rossi  I.  c), 

Im  siidlichen  ItaUen  hat  sich  kein  Gefass 
dieser  Technik  gefunden ;  das  Museum  von 
Neapel  zeigt  keine  Spur  derselben ;  zu  Rom 
fanden  sie  sich  nur  ausnahmsweise,  dagegen 
verhaltnissmassig  viele  am  Rhein  and  an 
der  Donau  (d^Adda  1.  c.  37  sq.).  De  Rossi 
(I.  c.)  schliesst  daraus,  dass  der  Mittelpunkt 
der  Fabrication  dieser  Vasa  pseudodiatreta 
beider  Arten  in  den  Rheingegenden  gewesen 
sei ;  Prof.  Au^m  Weerth,  welcher  fruher  die 
Annahme  einer  besondem  rheinischen  Glas- 
industrie  als  zur  Zeit  unerwiesen  ansah, 
halt  neuerdings  (Jahrb.  LXVII  156)  auf 
Grund  von  Funden  ftir  wahrscheinlich,  dass 
beim  Weiler  Hochmark  in  der  Biirgermei- 
sterei  Cordel,  Reg.-Bez.  Trier,  eine  mit  Her- 
stellung  der  kostbarsten  Glasfliisse  beschaf- 
tigte  Glasstatte  bestanden  habe.  Freilich 
hat  sich  spater  herausgestellt,  dass  die  kunst« 
reichsten  der  betreffenden  Glasfliisse  in  der 
Sammlung  des  Herm  F.  H,  Wolff  zu  Koln, 
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jetzt  im  Provinzialmuseum  zu  Trier,  nicht 
au8  jener  Fundstatte  des  Weilers  Hochmark 
stammen. 

Rheinische  Funde  christlicher  G.: 
I.  Goldglaser.  a)  Die  Glaspatene  der 
Sammlung  Disch,  jetzt  im  British  Museum, 
gefunden  bei  S.  Severin  in  Koln,  publicirt 
und  beschrieben  von  Prof.  Aus'm  Weerth 
(Jahrb.  XXXVI  119-128,  Taf.  ni)  und 
in  natiirlicher  Grosse  abgebildet  von  de 
Rossi  (Bull. 
1868,  89  bis 
91);  es  ist 
eine  flache, 
runde  Schale 
von    26    cm 

Durchmes- 
ser ,      wahr- 

scheinlich 
eine  Patene, 
wie    sie    bei 
der  hi.  Messe 

gebraucht 
wurde ;    von 

ahnlichen 
Glasem    ha- 
ben  sich  die 
Abdriicke  im 
Kalkbewurfe 
der  Loculi  in 
den       Kata- 
komben    ge- 
funden     (de 
Rossi   1.   c). 
Das     Mittel- 
bild,   vermuthlic 
lend,  fehlt;  diek] 
in   drei  concentr 
ordnet ,   sind    dc 
christlichen  Bild 
und  symbolisiren 
gen   des   A.   Te 
der   christlichen 
dem  grossern  Fri 
Eva,  Moses  mit  ( 
chem  er  Wasse 
schlug;  das  Opfe 
stellungen  aus  d 
Propheten  Jonas, 

zu  Daniel  gehorena,  una  nicnt,  wie 
der  erste  Herausgeber  vermuthete, 
ein  Symbol  Christi;  auf  dem  klei- 
nern  Fragmente  eine  Orante,  wahrschein- 
lich  Susanna  oder  die  von  Isaias  vorher- 
verkundete  jungfrauliche  Mutter,  wie  auf 
dem  Goldglase  bei  Garrucci  Vetri  tav.  I'; 
endlich  zwei  der  Knaben  im  Feuerofen. 
Besonders  wichtig  ist  diese  Patene  auch 
desshalb,  well  sie  zuerst  und  bis  jetzt 
allein  Auskunft  giebt  Uber  die  zahlrei- 
chen  kleineren  Goldglaser,  welche  zu  klein 
waren,  um  als  Gefassboden  gedient  zu 
haben.    Die  Schale  selbst  ist  von  weissem 


Fig.  228. 


Glase,    die    Medallions    von    blauem    and 
griinem. 

b)  Noch  unedirtes  Fragment  derselben 
SammlUng,  jetzt  in  der  Sammlung  Basi- 
lewsky,  bei  S.  Ursula  in  Koln  gefunden, 
Daniel  mit  einem  Lowen  —  der  andere 
war  ohne  Zweifel  auf  dem  verlomen  Stucke 
—  nicht  wie  im  Kataloge  der  Sammlung 
Disch  irrthiimlich  angegeben,  der  Evan- 
gelist Marcus   mit   dem   Lowen   (s.  d.   A. 

Daniel).  Ne- 
ben  Daniel 
steht  der  Er- 
loser ,  wel- 
cher  dem  Lo- 
wen dieHand 
auf  den  Kopf 
legt. 

c)     Glas- 

kastchen,  am 

12.Marzl847 

vor     dem 

Oberthor  zu 

Neu8s,rechts 

von  der  Kolner  Strasse  in  einem 

Steinsarkophage     mit     unver- 

hrannirAm    T'Ainlitiam    gefuuden. 

id    naeh    dem 

sseldorfer  Ztg. 

7;   Jahrb.  des 

asfr.  im  Rheinl. 

,fiinf  an  ihren 

nter,   rothUch- 

blaugelber 

Farbungver- 

zierten  Strei- 

fen   und    im 

Schilde     mit 

Glasmalerei 

ausge- 
schmUckten 
Glastafeln 
von  etwa  6 
Zoll  Breite 
und  3  Zoll 
Hohe ,  mit 
vier  dazu  ge- 
horigen,  un- 
gefahr  einen 
Zoll    breiten 

Kolner  GUsboden  (jetzt  Brit.  Mus.).        GlaSStlickon, 

welch  letz- 
tere  zum  Befestigen  der  Kanten  dieser 
Tafelchen  benutzt  gewesen^  Leider  ist 
dies  kostbare  Gefass  seitdem  ganzlich  yer- 
schollen ;  nach  mehrfach  vorhandenen,  nicht 
ganz  genauen  Zeichnungen  hat  Prof.  Au^m 
Weerth  dasselbe  in  den  Jahrb.  d.  Ver.  d. 
Alterthumsfr.  im  Rheinl.  LXIII,  Taf.  IV 
veroflfentlicht  und  S.  103—113  beschrieben. 
Auf  dem  Deckel  erblickt  man  Christus, 
neben  ihm  stehen  rechts  Petrus  und  Paulus, 
durch  die  Namen  bezeichnet.    Auf  der  Vor- 
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dereeite,  in  welcher  ein  Raum  fur  den  Ver- 
schluss  in  der  Yerzierung  aufgespart  ist, 
stehen  in  den  beiden  Ecken  Papst  Sixtus 
(SVSTVS)  und  der  von  seinera  Biakon,  dem 
hi.  Laurentius,  bekehrte  und  getaufte  hi. 
Hippolytus.  Zwischen  beiden  erblickt  man 
Job,  auf  dem  Dfingerhaufen  sitzend,  vor 
ihm  sein  Weib  mit  abgewendetem  Gesicht, 
in  der  einen  Hand  einen  Stock  mit  einem 
an  des8en  Spitze  befestigten,  sternformig 
verzierten  runden  Gegenstand,  ahnlich  wie 


nur  Reste ;  auf  der  Riickseite  sind  nur  drei 
Figuren  iibrig,  die  links  stehende  rait  einem 
Stabe  Oder  Schwerte  hat  zu  Haupten  die 
Inschrift  PETRmS;  die  zweite  kniet  nach 
der  Mitte  hingewendet,  die  rechts  stehende, 
mit  Bart  und  Judenhut,  hat  verwundemd 
die  Hande  erhoben.  Bei  dem  Fehlen  der 
mittleren  Figuren  und  der  Unzuverlassig- 
keit  der  Zeichnung  ist  die  Barstellung  nicht 
sicher  zu  bestimmen;  wahrscheinlich  war 
es  nicht  die  Scene,   wie  Petrus  dem  Mal- 


Fig.  324.    KOiner  uiasDoaen  geczc  unt.  Jius.). 


auf  dem  Sarkophag  des  Junius  Bassus  (uber 
die  Bedeutung  s.  d.  A.  Job,  wo  auch  die  Ab- 
bildung);  die  Inschrift,  fur  deren  richtige 
Abschrif t  wir  keine  Biirgschaf t  haben,  lautet : 
lOB  BLASTEMA  {blasfemat).  Von  den  bei- 
den Schmalseiten  waren  die  Bilder  auf  der 
einen  bis  auf  die  Spuren  einer  mittlem  Figur 
und  die  links  neben  dem  Kopfe  stehenden 
Buchstaben  10  (Job,  Johannes  oder  Jonas  ?) 
zerstort ;  auf  der  andern  erblickte  man  noch 
Eva  (mit  dem  Namen)  und  den  Baum  mit 
der   Schlange,   von   der  Figur   des   Adam 


chus  am  Oelberge  das  Ohr  abschlagt,  son- 
dem  wie  er  als  neuer  Moses  und  Ftihrer 
des  Volkes  Gottes  im  Neuen  Bunde  mit 
dem  Stabe,  dem  Symbol  seiner  Auctoritat, 
das  Wasser  der  Gnade  aus  dem  Felsen 
schlagt  (s.  d.  A.  Petrus).  Der  Fundbericht 
sagt  weder,  ob  die  Darstellungen  auf  der 
innern  oder  der  aussern  Seite  des  Glases 
angebracht,  noch  ob  dieselben  mit  einer 
zweiten  Glasschicht  iiberfangen  waren. 

d)  Glaspatene,  gefunden  zu  Koln  in  der 
Nahe  der  S.  Ursulakirche,  in  einer  festver- 
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schlossenen  Aschenkiste  von  Stein,  welche 
auch  weibliche  Schmucksachen  enthielt ;  ab- 
gebildet  Jahrb.  d.  Ver.  der  Alterthumsfr. 
im  Rheinl.  XLII,  Taf.  V,  beschrieben  von 
Dr.  Mntzer  ebend.  S.  168  ff.;  ferner  im 
Kolner  Pastoralbl.  1867,  Nr.  4  u.  5.  Die 
Schale  wurde  leider  zerbrochen  gefunden; 
die  Fragmente  zeigen,  dass  dieselbe  einen 
Durchmesser  von  wenigstens  20  cm  hatte; 
wie  die  Irisirung  der  Rander  zeigt,  ist  der 
Bruch  schon  frtih  eingetreten.  Der  ausserste 
Rand  war  weiss  gelassen  und  abgeschliffen, 
80  dass  wir  nicht  an  den  Boden  eines  Ge- 
fasses  denken  diirien,  sondern  an  eine  selb- 
standige  flache  Schale.  An  diesen  aussem 
Rand  schliesst  sich  zunachst  ein  ausserer, 
fast  vollstandig  erhaltener  Kreis  von  acht 
Bildem  an,  welche  durch  Saulen  getrennt 
sind  und  die  Umrahmung  der  mittlern, 
ebenfalls  kreisrunden,  beinahe  ganzlich  zer- 
storten  innem  Darstellung  bildeten.  Die 
Anordnung  gleicht  also  der  vieler  anderer 
Goldglaser.  Von  diesen  unterscheidet  sie 
sich  aber  wesentlich  dadurch,  dass  der  bild- 
liche  Schmuck  nicht  durch  eine  zweite 
Glasscheibe  gedeckt  ist.  Gleichwol  hat  die- 
ser  sich  sehr  gut  erhalten,  wenn  die  Far- 
ben  auch  zum  Theil  abgelost  sind.  Auf 
dem  Gold  sind  mehrfach  Farben  aufgetra- 
gen,  von  denen  Hellblau  das  Wasser,  dun- 
kelblau  das  Griin  der  Baume  und  Pflanzen, 
ein  schwaches  Roth  Purpurstreifen  an  Ge- 
wandem  und  am  Schiffe,  sowie  auch  das 
Feuer  bezeichnet.  Die  Zeichnung  ist  voll- 
endeter  und  schoner,  als  auf  der  Schale 
der  Sammlung  Disch  (oben  n.  1)  und  weist 
auf  das  8.  Jahrh.  hin;  vielleicht  ist  die 
Patene  ,in  die  kurze,  aber  glfickliche  Zeit 
des  Postumus  zu  setzen,  welche  manche 
Kunstler  nach 
der  ein  frisches 
Leben  entwick- 
elnden  Haupt- 
stadt  (Koln)  des 
neuenromischen 

Reiches  am 
Rhein  gezogen 
haben  durfte, 
wo  Postumus  ja 
auch  eine  be- 
deutende  Munz- 

statte     schuf^ 
{Dilntzer   a.    a. 
O.    178).      Der 

nebenstehende 
Holzschnitt(Fig. 
225)  ist  ange- 
fertigt  nach  dem 
von  Tony  Ave- 
narius  mit  vieler 
MUhe  in  natiir- 
licher       Grosse 


Farbendruck  (Jahrb.  XLIII,  Taf.  V),  wel- 
cher  jedoch  den  charakteristischen  und 
kraftigen  Ausdruck  des  Originals,  nament- 
lich  in  den  Gesichtem,  nicht  erreicht.  Die 
Schale  ist  aus  der  Sammlung  Ed.  Herstatt 
in  das  Brit.  Museum  gelangt. 

e)  Ein  zu  Koln  gefundenes  kleines  Flasch- 
chen  von  weissem  Glas,  jetzt  in  der  Samm- 
lung des  Herm  Franz  Merkens  zu  Koln, 
wollen  wir  wenigstens  erwahnen,  obgleich 
ich  den  christlichen  Charakter  desselben 
nicht  als  sicher  zu  erklaren  wage.  Dasselbe 
zeigt,  mit  Lasurfarben  aufgemalt,  auf  der 
einen  Seite  iibereinander  zwei  nach  ent- 
gegengesetzten  Seiten  hin  schwimmende  Fi- 
sche  in  sehr  feiner  AusfQhrung,  auf  der 
entgegengesetzten  Seite  einen  rothen  Krebs, 
theilweise  verwischt,  aber  noch  deutlich  zu 
erkennen.  Gerade  die  Beifiigung  letzterer 
Darstellung,  welche  mir  auf  keinem  christ- 
lichen Denkmal  in  dieser  Weise  bekannt 
ist,  lasst  mich  an  der  christlichen  Bedeu- 
tung  auch  der  Fische  hier  zweifeln.  Prof. 
Aus^m  Weerth  wird  dies  kleine  Kunstwerk 
demnachst  in  den  Jahrb.  d.  Ver.  d.  Alter- 
thumsfr.  im  Rheinl.  publiciren. 

II.  Christliche  G.  mit  eingeschliflfenen 
Darstellungen. 

1)  Glasschale  im  Prov.-Museum  zu  Trier, 
1870  in  einem  christlichen  Grabe  in  der 
Trierer  Vorstadt  Pallien  auf  der  Brust  der 
Leiche  gefunden  (abgebildet  und  beschrie- 
ben von  V,  Wilmowskif  Arch.  Funde,  Trier 
1873,  und  von  Ati^in  Weerth  in  den  Jahrb. 
d.  Alterthumsfr.  im  Rheinl.  LXIX  52  ff., 
Taf.  VI).  In  rohen,  wenn  auch  sicheren 
Umrissen  ist  auf  derselben  das  Opfer  Isaaks 
dargestellt:  in  der  Mitte  der  Altar  in  Ge- 
stalt  einer  romischen  Ara,  mit  drei  Flam- 
men  ,  reehte 
Isaak,  nur  mit 
einem  kurzen 
Mantel  beklei- 
det,  die  Hande 
auf  den  RQcken 
gebunden,  links 
Abraham  in  Tu- 
nica und  langem 
Schultermantel, 
das  Opferm^ser 
aus  der  Scheide 
ziehend,  neben 
ihmderWidder; 
oben  aus  den 
Wolkenragtder 
Arm  Gottes  her- 
vor.  Der  Berg 
ist  durch  Gras- 
halme  und  Bau- 
me charakteri- 
sirt;  die  archi- 
tektonische  Fa- 


hergestellten 


Fig.  226.    OlMbecher  aus  Strasabarg. 


^de  im  Hinter- 
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grunde  deutet  auf  den  spater  dort  errichteten 
Tempel.    Um  den  Rand  lauft  die  Inschrift : 
VIVAS  IN  DEO  Z.    Z  ist  wol  rait  de  Rossi 
Bull.  1874,  141  als  Initiale  von  ZHCAIC  zu 
deuten,  nicht  mit  Att^m  Weerth  a.  a.  0.  54, 
Note  1  als  uberfliissig  und  nicht  zu  erkla- 
ren  anzusehen ;  dessen  Grund,  dass  die  In- 
schrift   im   Uebrigen  ganz   ausgeschrieben 
sei ,  ist  nicht  stichhaltig,  weil  ahnliche  Ab- 
kurzungen  auch  sonst  vorkomraen;   so  in 
einem  Goldglas  des  vaticanischen  Museums 
(Garrucci     Vetri 
XX VP*)  mitder 
Inschrift:  A  SAE- 
CVLAREBENE^ 
DICTE    PIE    Z. 
Da   PIE  ZESES 
Oder  auch  ZESES 
allein  rait  Auslas- 
sung  des  PIE  der 
aus  dem  Griechi- 
schen   in  die  la- 
teinische     Volks- 
sprache  heriiber- 
genommene     ge- 
wohnliche  Trink- 
spruch  war  (Gar- 
rucci   Vetri    14), 
so  kann  die  Tau- 
tologie      VIVAS 
und  ZTjjaic  auch 
nicht  als  Einwand 
geltend    geraacht 
werden ;   dieselbe 
findet  sich  zudem 
auch  in  Goldgla- 
sem       (Garrucci 
Vetri  IX  S   XII*,   XIV  S   XXIX »).     Bei 
der  auch    auf  diesen    ira   4.   Jahrh.   hau- 
figen    Schreibweise    ZESVS    statt    lESVS 
konnte  man  vielleicht  auch  lesen:  VIVAS 
IN  DEO  ZESV.    De  Rossi  1.  c.  setzt  die 
Schale   in    das   4.   oder    den   Anfang    des 
5.  Jahrh.  und  halt  sie  fur  rheinische  Arbeit. 
Ausi^tn  Weerth  a.  a.  0.   und   v,   Wilmovsky 
a.  a.  O.  44  halten  sie  wegen  der  Inschrift 
und    der   auf   ihr   dargestellten   Vorbilder 
des  Opfers  Christi  ffir   eine  eucharistische 
Patene;   diese  werden  diese  Form  gehabt 
haben,  allein  in  den  angefiihrten  Grilnden 
scheint   uns   ein  Beweis  hierfiir   nicht   zu 
liegen.    Ueber  sechs  Glasschalen  mit  ein- 
geschliffenen  Darstellungen ,   darunter  funf 
mit  Jagdscenen,  eine  mit  dem  von  Meer- 
ungeheuem  und  Fischen  uragebenen  Nep- 
tun,  samratlich  in  rheinischen  Grabem  ge- 
funden,  s.  Jahrb.  LXIX  49  if. 

2)  Ein  kleines  Trinkgefass,  im  Herbst 
1877  in  einem  Grabe  vor  dem  Kolnthore 
in  Bonn  gefunden,  mit  sechs  eingravirten 
Figuren  Ton  so  plumper  und  eigenthiim- 
licher  Zeichnung,  dass  Aus^m  Weerth  (Jahrb. 
LXIV  128)  sie  ffir  einen  beginnenden  Ver- 


F\g.  226.    01asb«cber  aas  Strassburg. 


such  frankischer  Werkstatten  im  5.  Jahrh. 

halt   (Uber  ahnliche  Becher   des  4.  und  5. 

Jahrh.  s.  de  Rossi  Bull.  1878,  147  und  die 

dort   bezeichneten   Stellen    frfiherer   Jahr- 

gange).  Eine  Abbildung  giebt  Au^m  Weerth 

Jahrb.  LXIII,  Taf.  V  4  u.  4  a.  Man  erblickt 

zuerst  Moses   (oder    wol    wahrscheinlicher 

Christus,   vgl.  Garrucci  Vetri  4,    tav.  I*), 

mit  dem  Stabe  das  Wasser  aus  dem  Felsen 

schlagend,  Christus,  den  Lazarus  erweckend, 

und  das  Wunder  der  Brodvermehrung,  aus- 

gedriickt      durch 

Christus  rait  dem 

Stabe,  den  Kna- 

ben  mit  den  zwei 

Fischen  und  einem 

Apostel,  vielleicht 

Andreas(Joh.6,9). 

3)  Ein  ahnlicher 
Becher,  bei  Strass- 

j  burg  1880  gefun- 
denundvonSfrai/^ 
(Le  Cimet.  Gallo- 
romain  de  Strasb., 
Strasb.  1881,  pi. 
II.  Ill  et  Fronti- 
spice)  veroffent- 
licht.  Erstelltdas 
Opfer  Isaaks  und 
Moses,  der  an  den 
Felsen  schlagt, 
mit  Wiederholung 
des  Moses  zur  Aus- 
f ullung  der  Liicke, 
dar.  Vgl.  unsere 
Fig.  226. 

4)  Eine  kugel- 
formige  Phiole  der  Samrahing  Disch,  jetzt 
im  British  Museum,  mit  zwei  eingeschliffe- 
nen  Fischen  und  der  Reliefinschrift :  HIE 
ZHCAIC  AEI  EN  AFA  BOlC.    Hohe  lOVjcra. 

5)  Eine  Anzahl  doppelhenkeliger  Glas- 
becher  oder  Glaskelche,  theils  mit  einge- 
schnittenen  Omaraenten,  theils  durch  ein- 
gelassene  Wiirfel  verziert,  fanden  sich  zu 
Koln,  bei  Strassburg,  Speier,  Trier,  Diissel- 
dorf  in  sicher  oder  doch  wahrscheinlich 
christlichen  Grabern.  Naheres  s.  in  den 
Abhandlungen  des  Prof.  Aus'm  Weerth 
Jahrb.   LXIV  119  ff.;  LXIX  50,  Note  1. 

in.  Vasa  diatreta,  die  oben  unter  diesen 
sub  n.  5,  6,  13  aufgefuhrten,  zu  Koln  ge- 
fundenen  und  der  zu  Trier  gefundene  Be- 
cher mit  den  Reliefdarstellungen  von  Fischen 
und  anderen  Seethieren.  heuser. 

GLAUBENSBEKENNTNISS ,  Ablegung 
desselben,  s.  Taufe. 

GLOCKEN.  Die  Glocke  ist  wesentlich 
ein  Product  der  kirchlichen  Kunst.  Die 
Kirche  hat  die  Glocke  geschaffen,  entwickelt 
und  in  den  jetzigen  Grad  der  Vollkommen- 
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he  it  erhoben ;  sie  hat  aber  auch  die  Gloeke 
ihren  Zwecken  dienstbar  gemacht  und  durch 
ihren  Segen  in  den  Kreis  der  Kirchenge- 
rathe  vereetzt.  Wenn  der  Reichenauer  Monch 
Walafrid  Strabo,  der  849  starb,  behauptet, 
die  G.  zahlten  nicht  zu  den  alten  Gebrau- 
chen  (De  exord.  et  increment,  rerura  eccl. 
c.  9),  80  ist  diese  Behauptung  nur  bezug- 
lich  der  grosseren  (campana),  die  man  von 
den  kleineren  (nola)  wol  unterschied,  richtig. 
Dass  er  Campanien  und  besonders  Nola  fiir 
die  Heimat  der  Kirchenglocken  ansah,  mag 
darin  seinen  Grund  haben,  dass  die  Erze 
und  Metalle  und  die  aus  denselben  gefer- 
tigten  Gefasse  der  Provinz  Campanien  schon 
bei  den  Alten  Ruf  verschafften  (Otte  Glocken- 
kunde  4).  Uebrigens  scheint  sich  der  Be- 
richt  Walafrids  auf  eine  von  ihm  missver- 
standene  Stelle  des  hi.  Isidor  (Orig.  XVI, 
c.  24),  wonach  eine  Art  Waage  (campana) 
von  Campanien  abzuleiten  ist,  zu  stiltzen. 
,Campana  a  regione  Italiae  nomen  accepit, 
ubi  primum  eius  usus  repertus  est.  Haec 
duas  lances  non  habet,  sed  virga  est  sig- 
nata  libris  et  unci  is  et  vago  pondere  men- 
surata,  unicuique  pondere  certus  est  modus 
nominibus  propriis  designatus.^  Campana 
findet  sich  in  der  Bedeutung  von  Balken- 
waage  auch  in  der  Uebersetzung  der  Vita 
loan.  Eleemos.  des  Bischofs  Leontius  von 
Cypem  c.  1,  n.  6  (vgl.  Katholik  49.  Jahrg. 
589).  Wer  also  jene  Campana  Isidors  als 
Gloeke  und  nicht  als  Waage  nahm,  der 
musste  Campanien  als  Vaterland  der  Gloeke 
ausgeben.  Die  oft  citirte  Stelle  des  zu 
Anfang  des  12.  Jahrh.  bliihenden  Honorius 
von  Autun  (Sacramentarium  c.  8):  ,8igna, 
quae  nunc  per  campanas  dantur,  olim  per 
tubas  dabantur.  Haec  vasa  primum  in  Nola 
Campaniae  sunt  reperta,  unde  sic  dicta. 
Maiora  quippe  vasa  dicuntur  campanae,  a 
Campaniae  regione,  minora  nolae  a  civitate 
Nola  Campaniae^  ist,  weil  auf  altere  Aucto- 
ren  sich  nicht  stCitzend,  kein  Beweis  fiir 
den  ,campanischen'  Ursprung  der  G.  Die 
erst  im  15.  oder  16.  Jahrh.  aufgetauchte 
Behauptung,  der  hi.  Paulin  von  Nola  sei 
der  Erfinder  der  G.,  ist  eine  durch  keine 
historische  Tradition  gestCitzte,  rein  willkfir- 
liche  {Otte  a.  a.  O.  5).  Ebenso  unhistorisch 
ist  die  Annahme,  Papst  Sabinian,  der  Nach- 
folger  des  hi.  Gregor  d.  Gr.,  habe  den 
Glockenguss  erfunden. 

Dass  die  Schellen  in  verschiedener  Ge- 
stalt  und  Grosse  (und  daher  auch  unter 
verschiedener  Benennung:  tintinnabulum, 
cymbalum,  nola,  nolula,  campana,  signum, 
lebes  [Kessel],  aeramentum,  xcodoiv  u.  a.) 
gegen  Ende  unseres  Zeitraumes  in  kirch- 
lichem  Gebrauche  waren,  ist  unter  dem 
Art.  Glockensurrogate  nachgewiesen.  Ein- 
mal  als  Einladezeichen  zum  Gottesdienste 
im  Branch,  mussten  die  G.  bald  grossere 


Dimensionen  annehmen.  Als  615  E5nig 
Chlotar  die  Stadt  Sens  belagerte,  liess  der 
Bischof  Lupus  die  G.  der  Stephanskirche 
lauten,  und  der  Schall  dieser  jedenfalls 
grossen  Signa  erschreckte  des  Konigs  Krie- 
ger  so  sehr,  dass  sie  davonliefen  {Baron, 
Ad  ann.  615).  Die  G.  dieser  Zeit  waren 
noch  nicht  gegossen,  sondem  aus  ge- 
schmiedetem  Eisenblech  zusam- 
mengenietet.  Daher  der  Ausdruck  Fa- 
ber  fiir  Glockenverfertiger.  Ein  solcher 
Glockenkiinstler  (faber)  war  der  um  586 
gestorbene  irische  Monch  Dagaeus,  der  an 
300  G.  gefertigt  haben  soil  (Zeitschr.  fttr 
christl.  Archaol.  u.  Kunst  I  22).  Auch  die 
erhaltenen  alteren  Glockenreste  sind  (in 
oval  viereckiger  oder  Zuckerhutform)  aus 
Eisenblechen  zusammengenietet.  Vgl.  Otte 
Kunstarchaologie  I  244,  wo  auch  die  alteste 
deutsche,  angeblich  um  613  in  Koln  auf- 
getauchte genietete  Gloeke  aus  dem  Kofaier 
Museum  abgebildet  ist.  [Sehr  alt,  vielleicht 
die  altesten  Exemplare  solcher  Glocken  sind 
die  im  Edinburgher  Museum  bewahrten 
St.  Fillans  Bell,  abgeb.  bei  John  Stuart 
Hist.  Notices  of  St,  Fillans  Crozier,  in  Pro- 
ceed, of  the  Soc.  of  Antiquaries  of  Scot- 
land, XII,  1876—1877;  im  Catal.  of  Anti- 
quities  in  the  Nat.  Mus.  p.  140,  n.  728, 
und  eine  andere  in  Orkney  eb.  p.  139,  n. 
719.  Beide  mogen  dem  8. — 9.  Jahrh.  an- 
gehoren.  K.]  Erst  im  9.  Jahrh.  unterschied 
man  zwischen  gegossenen  (vasa  fusilia) 
und  geschmiedeten  (vasa  productilia) 
G.  Das  Wort  cloca  ist  mittelalterUch  und 
kommt  als  lateinisches  zuerst  in  der  Brief- 
sammlung  des  hi.  Bonifatius  (ed.  Jaffe  126) 
vor.  Das  deutsche  glogga,  clocca  erscheint 
nicht  vor  dem  9.  Jahrh.  und  wird  von  Otte 
nach  Graff  (Sprachschatz  IV  292)  von  dem 
altdeutschen  clachan,  Gerausch  machen,  ron 
dem  Aufsatz  des  ,KathoUk'  1869,  597,  in 
dem  niederdeutschen  glogge  =  hell  abge- 
leitetet.  Vgl.  Otte  Kunstarchaol.,  wo  aach 
die  reiche  Litteratur  iiber  diesen  Gegen- 
stand,  jedoch  noch  lange  nicht  volbtandig, 
angegeben  ist.  mOkz. 

GLOOKEXSUBBOeATE.  Da  die  Christen 
Jahrhunderte  lang  den  Verfolgungen  der 
Heiden  ausgesetzt  waren,  so  mussten  die 
Zeichen,  auf  welche  hin  sie  sich  zu  gottea- 
dienstlichen  Handlungen  zu  versammeln 
pflegten,  moglichst  gerauschlos  sein  w^en 
der  sonst  eintretenden  G^fahr,  von  den 
Heiden  iiberfallen  zu  werden.  Darum  war- 
den die  gottesdienstlichen  Versammlungen 
entweder,  wenn  sie  an  bestimmten  Orten 
oder  zu  bestimmten  Zeiten  gehalten  wur- 
den,  gar  nicht  angesagt  (und  die  besuchen- 
den  Christen  richteten  sich  nach  ihren  Was- 
ser-.  Sand-  oder  Sonnenuhren)  oder  der 
Bischof  Hess  die  nachstfolgende  Versanun- 
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lung  am  Schlusse  der  vorhergehenden  den 
Glaubigen  verkiinden,  wenn  in  Ort  und 
Zeit  eine  Abanderung  getroffen  wurde.  Bei 
aussergewohnlichen  Verhaltnissen  oder  Ver- 
anlassungen  wurden  die  Glaubigen  durch 
Zusammenberuf ung  gesammelt ,  wesshalb 
TertuUian  (Ad  uxor.  II,  c.  4)  die  gottes- 
dienstliche  Yersammlung  convocatio  nennt. 
Die  Zusammenberufung  lag  anfangs  den 
Biakonen  ob.  Dies  folgt  wenigstens  aus  der 
Stelle  des  unechten  Briefes  des  Ignatim 
an  den  Diakon  Hero:  synaxes  ne  negligas, 
omnes  nominatim  inquire,  mit  welcher  Mah- 
nung  die  desselben  Heiligen  an  Polykarpus 
c.  4:  saepe  congre^ationes  fiant;  ex  nomine 
omnes  inquire  (15  ov^jtaxoc  icavrac  Ctq'csi)  fast 
wortlich  iibereinstimmt.  Spater  war  die  Zu- 
sammenberufung Obliegenheit  eines  niedem 
Klerikers,  der  bald  Laufer  (cursor,  TertulL 
De  fuga  c.  7),  baldHerold,  Ausrufer  (praeco, 
Hieron,  Ep.  22  ad  Eustoch.),  bald  Mahner 
(monitor,  Euseb,  Alex,  Orat.  de  dom.)  ge- 
nannt  wurde.  Mitunter  scheinen  sich  auch 
die  Christen  nach  dem  Trompetenzeichen 
des  Militars  gerichtet  zu  haben.  Die  Stelle 
aus  den  Martyreracten  des  hi.  Satuminus, 
Dativus  u.  A.  {Ruinart  ed.  Rat.  415):  nam- 
que  in  civitate  Abitinense  in  domo  Octavi 
Felicis  cum  bellica  caneret  tuba  .  .  .  cele- 
brantes  ex  more  dominicum  .  .  .  apprehen- 
duntur,  erlaubt  diesen  Schluss. 

Nach  Constantins  Uebertritt  konnten  ge- 
rauschvolle  Zeichen  als  Einladungen  zum 
Gottesdienste  gegeben  werden.  Im  Orient 
wurde  im  Anschluss  an  die  Sitte  der  Israe- 
liten  (Haneberg  Religiose  Alterth.  201)  und 
anderer  Orientalen  (Dan.  3,  5.  7 ;  vgl.  Ddl- 
linger  Heidenth.  u.  Judenth.  456,  397,  482, 
403  u.  s.  w.)  die  gottesdienstlichen  Versamm- 
lungen  durch  Trompetenschall  an- 
gekiindigt.  Diese  Sitte  wurde  beibehalten ; 
in  der  Regel  des  hi.  Pachomius  (Bibl. 
Patr.  XV  629),  die  alien  Monchen  vor- 
schreibt,  beim  Schall  der  Trompete  ihre 
Zellen  zu  verlassen  und  beim  gemeinschaft- 
lichen  Gebete  zu  erscheinen.  Die  Griechen 
bedienten  sich  eines  andem  Einladungs- 
mitteb,  des  semanterium  ((n^fwtvrpov ,  auch 
^^la  SuXo,  sacra  ligna)  genannt.  Leo  Allot, 
beschreibt  uns  dies  Instrument  genau.  ,Es 
ist  ein  Brett,  zwolf  Fuss  lang,  vier  Fuss 
breit,  zwei  2^11  dick,  von  gesundem,  ast- 
freiem  Holze,  glatt  gehobelt,  damit  der 
Schall  desto  reiner  und  starker  ertone.  Dies 
Brett  wurde  mit  der  Linken  gehalten,  wah- 
rend  man  mit  der  Rechten  mittelst  eines 
eisemen  (^toaterjpov ,  sacrum  ferrum)  oder 
holzemen  Hammers  (malleus)  in  bestimm- 
tem  Rhythmus  bald  dicht  am  Platze,  wo 
es  mit  der  Linken  gehalten  wurde,  bald 
hoher  hinauf,  bald  tiefer  hinab  daraufschlug, 
wodurch  bald  hohere,  bald  tiefere  Tone 
hervorgebracht  wurden.'    Bei  den  Griechen 


blieb  dieses  Semanterium  bis  ins  9.  Jahrh. 
in  Branch,  wie  es  auch  spater  nach  Einfall 
der  glockenhassenden  Ttirken  wieder  herror- 
geholt  wurde.  Die  ersten  Glocken  brachte 
um  865  der  Doge  Ursus  Patricius  von  Ve- 
nedig  nach  Constantinopel.  —  In  manchen 
Klostem  ging  der  Hebdomadariiis  unter  den 
Monchen  von  Thfire  zu  Thiire  und  klopfte 
mit  dem  malleus  excitatorius,  auch  signum 
noctumum  genannt,  an  jeder  Pforte  an 
(vgl.  Cassian,  De  instit.  coenob.  II,  c.  17). 

Im  Abendlande  scheint  statt  des  Seman- 
terium mehr  das  Crepitaculum ,  ein  den 
Raspel-  oder  Klapperwerkzeugen  der  Char- 
woche  ahnliches  Instrument,  in  Uebung 
gewesen  zu  sein,  das  Manche  mit  dem  bei 
den  Aegyptern  (bei  der  Isistrauer  zur  Ver- 
scheuchung  des  Typhon)  verwendeten  Si- 
strum  in  Parallele  bringen  wollen.  Vgl. 
Augusti  Denkw.  XI  419.  Amalarius  (t  nach 
820)  fand  zu  seiner  Zeit  die  Verwendung 
der  holzernen  Crepitacula  in  manchen  Kir- 
chen  Roms  noch  vor  (De  offic.  eccl.  IV, 
c.  21;  vgl.  Kreuser  Kirchenbau  I  252). 

Alle  genannten  G.  wurden  nach  und  nach 
verdrangt  durch  die  Schellen,  Tintmna- 
hula  J  aus  welchen  sich  die  Glocken  ent- 
wickelten.  Die  Schellen  begegnen  uns  schon 
frahe  im  Alten  Bunde.  Mit  goldenen  Schell- 
chen  und  Granatapfeln  war  das  rituelle  Ge- 
wand  des  Hohenpriesters  am  untem  Saume 
behangt  (Exod.  23,  33;  vgl.  Sir.  55,  11). 
Dieselben  waren  auch  dem  antiken  Heiden- 
thum  nicht  bloss  als  beliebtes  Kinderspiel- 
zeug  bekannt,  sondern  sie  wurden  von  Er- 
wachsenen  bei  mancherlei  Lustbarkeiten  und 
religiosen  Feierlichkeiten,  wie  bei  den  Fe- 
sten  des  Priapus,  des  Lunus,  der  Cybele, 
bei  den  dionysischen  Aufziigen  und  land- 
lichen  Bacchanalien  gebraucht.  Das  Anein- 
anderschlagen  von  an  den  hi.  Eichen  zu 
Dodona  aufgehangten  Erzbecken  bildete  bei 
den  dortigen  Orakeln  und  Mysterien  eine 
wichtige  Rolle.  Vgl.  Lucretius  De  rer.  natur. 
I,  V.  232;  Arnobms  IV,  c.  21;  VII,  c.  32. 
Besondere  Verwendung  fanden  die  Schellen 
bei  den  Leichenfeierlichkeiten  der 
Griechen  und  Romer.  Nach  griechischer 
Anschauung  entsundigte  das  tonende  Erz 
die  Seele  und  vermochte  der  reine  Klang 
rein  zu  stimmen  und  die  Damonen  zu  ver- 
jagen  (Lassaulx  Studien  des  class.  Alterth. 
305).  Frommen  Mitmenschen,  die  man  von 
jeder  Schuld  rein  glaubte,  pflegte  man  zu 
Grabe  zu  lauten,  um  anzudeuten,  dass  ihre 
Seelen  in  hohere  Spharen  iibergegangen 
seien.  Mit  Schellen  umgab  man  (wol  in 
dieser  Ansicht)  den  Leichenwagen  Alexan- 
ders d.  Gr.  (vgl.  Annales  arch6olog.  XVI, 
livr.  6  und  Revue  de  Tart.  chr6t.  livr.  2). 
Dass  der  Erzton  der  Schellen  den  Zauber 
breche,  war  uralter  Volksglaube  bei  den 
Romern  (Ovid.  Fast.  V  441 ;    Tibull.   I  8, 
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V.  22;  Plin,  Hist.  nat.  XXX,  c.  2).  Auch 
im  biirgerlichen  Leben  bedienten  sich  die 
Romer  der  Schellen.  Schellen  hingen  iiber 
den  Hausthiiren  zum  Anzeigen  und  zum 
Rufen  der  Diener;  Schellen  weckten  am 
Morgen  die  Sklaven  und  riefen  zur  be- 
stimmten  Stunde  zum  Essen ;  Schellen  zeig- 
ten  an,  wann  die  offentlichen  Bader  zu- 
ganglich  waren;  Schellen  gaben  ein  Zei- 
chen,  wann  die  Fische  auf  dem  Markte 
angekommen  waren;  Schellen  hing  man 
selbst  Thieren  (Pferden,  Ochsen,  Maulthie- 
ren  u.  a.)  an  (Plautus  Pseud.  I  3,  112; 
Trinum.  IV  2,  15;  Trucul.  IV  3,  8;  Martial. 
XrV  163;  Sueton.  August,  c.  91;  Sidonius 
Apoll,  Epist.  II,  c.  2;  vgl.  Organ  f.  christl. 
KunstVII  110).  Die  romischen  Tintinnabula 
hatten  verschiedene  Form  und  ungleichen 
Umfang,  waren  doch  mehr  breit  und  rund- 
lich  als  hoch,  wie  die  nach  antiken  Resten 
gemachten  Abbildungen  bei  Rich  WSrterb. 
de  rom.  Alterthumsk.  sub  v.  Tintinnabulum 
bezeugen. 

Aus  dem  Privatgebrauche  der  Heiden 
gingen  die  Schellen  in  den  der  Christen 
iiber.  Die  in  den  Katakomben  gefundenen 
haben  dieselbe  Gestalt,  wie  die  heidnischen 
(vgl.  Ferret  IV,  pi.  VIII  ^-»»).  Der  hi.  Be- 
nedict (Regula  c.  43)  war  der  Erste,  der 
die  Schellen  zumZusammenrufen  derMonche 
zum  Gottesdienste  verwerthete.  In  dem 
Leben  des  hi.  Columban  {MabtUoti  Acta  SS. 
ord.  8.  Belied.  I  346)  wird  berichtet,  dass 
er  mit  seinen  Klostergenossen  sich  beim 
Schellenzeichen  (pulsante  campana)  zur  Ab- 
betung  der  Tageszeiten  (laus  perennis,  Mon- 
talemhert  Monche  des  Abendl.  II  457,  d. 
Uebers.)  in  die  Kapelle  begeben  habe.  — 
Der  Gebrauch  der  Schellen  wahrend  des 
Gottesdienstes  kam  erst  im  MA.  auf.  — 
Aus  den  Klostern  verbreitete  sich  die  Ver- 
wendung  der  zum  Beginn  des  Gottesdien- 
stes einladenden  Schellen  in  alle  iibrigen 
Kirchen,  wie  man  wol  aus  den  Stellen 
Gregors  von  Tours  (t  594)  Hist.  Franc. 
Ill,  c.  15;  Vitae  patrum  c.  4;  De  mirac. 
s.  Mart.  II,  c.  45;  De  gloria  conf.  c.  96 
folgem  darf.  mOnz. 

GLORIA.  I.  Der  beim  Empfang  von 
Kirchenfiirsten  ihnen  gebUhrende  oder  ge- 
widmete  Pomp.  Anaatas.  Bibl.  In  loan, 
pp.  35  u.  a. 

II.  Titel  und  Anrede  fOr  Fiirsten  und 
hohe  Herren ;  Anastas,  In  Martino  pp.  50 ; 
Greg.  M.  Epist.  I  23,  47;  X  7;  AvU.  Ep. 
I  69  f.  Vgl.  andere  Belege  aus  der  Zeit 
der  ersten  Franken  und  gothischen  Herr- 
scher  bei  Ducange  i.  v. 

III.  Der  Hymnus  Gloria  in  excelsis,  aber 
erst  im  MA. 

IV.  Die  Doxologie  (s.  d.  A.) ;  Greg.  Tur. 
De  mirac.  I  33;  Cassian.  De  coen.  inst.  II  8. 


V.  Speziell  die  nach  jedem  Psalm  zn 
recitirende  Doxologie,  so  Reg.  s.  Benedict* 

c.  17,  8  (gloria  primi  psalmi). 

VI.  In  der  mozarabischen  Liturgie  eine, 
und  zwar  die  achte,  von  den  neun  Parti- 
keln,  in  welche  die  hi.  Hostie  getheilt  wurde: 
et  sumit  illam  particulam,  Gloriam,  et  om- 
nes  reliquas  per  ordinem,  et  sumit  calicem, 
dicendo  etc.  kraus. 

GNOSTIKEB.  Ueber  die  Entstehung  und 
den  urspriinglichen  Sinn  des  Namens  hat 
in  neuester  Zeit  eine  Controverse  zwischen 
Lipsius  (Gnosticism  48,  127  f.;  Quellenkrit 

d.  Epiphan.  103;  Zeitschr.  f.  wiss.  Theol. 
1863,  425,  und:  Die  Quellen  der  altesten 
Ketzergeschichte,  Lpz.  1875)  und  Hamack 
(Zur  Quellenkrit.  der  Gesch.  des  Gnostids- 
mus,  Lpz.  1873,  und:  Zeitschr.  f.  histor. 
Theol.  1874,  II  143—226)  stattgeftmden. 
Jener  legt  dem  Namen  G.  urspriinglich 
keine  allgemeine  Bedeutung  bei,  sondem 
sieht  in  ihm  zunachst  eine  Selbstbezeich- 
nung  der  gewohnlich  unter  dem  Namen 
,Ophiten^  zusammengefassten  haretischen 
Parteien,  d.  h.  also  der  altesten  syrischen 
Vulgargnosis ,  wahrend  Hamack  die  Be- 
zeichnung  von  Anfang  an  weiter  fasst.  Von 
den  Selbstaussagen  der  Haretiker  sind  die 
altesten  die  bei  Iren.  I  25,  6  (gnosticos  se 
autem  vocant,  von  den  Carpocratianem  und 
den  Anhangem  der  Marcellier  unter  Papst 
Anicet),  Grig.  C.  Cels.  V  61  (K^n  Gels. 
74 :  Ttvic  eiroqf)feX6|ji€voi'  cTvai  Fvcdanxol),  Phi- 
losoph.  V  2,  p.  93  Miller  (ot  NaoKKnjvol  ol 
eaotouc  Tvwffiixolic  dTcoxoXouvttc ,  u.  V  11, 
p.  123)  u.  s.  f.  Dagegen  braucht  Clenu 
Alex.  (Strom.  II  20,  p.  490  Pott.;  IDE  4, 
p.  525  u.  o.)  den  Namen  schon  im  weite- 
sten  Sinne,  und  unterscheidet  er  den  fal- 
schen  von  dem  wahren  G.,  welch  letz- 
terer  den  Glauben  der  Kirche  zur  Basis 
seiner  philosophischen  Speculation  macht 
(Strom.  Ill  18,  p.  562:  t^  ovti  xata  t^v 
ixxXT)ataffTix^v  xocvova  Tvwotix^c,  vgl.  VIE  7, 
854  f.).  lustin  kennt  den  Ausdruck  noch 
nicht;  bei  TertuUian  und  Hippolyt  steht 
er  als  Gesammtbenennun^  fest. 

In  archaologischer  Beziehung  bieten  das 
Leben  und  die  gottesdienstlichen  Uebungen 
der  G.  manches  Eigenthtimliche  (z.  B.  in 
Bezug  auf  die  ihnen  wahrscheinlich  feh- 
lende  Kindertaufe,  Wiedertaufe,  Auflegung 
der  Hande,  Gesange,  Salbungen  beim  Tode, 
Apolytrosis,  Ehe,  Ma^e),  welches  in  diesem 
Werke  geeigneten  Orts  zur  Besprechung 
gelangt  (vgl.  bes.  die  Art.  Abraxas,  und 
Steine,  geschnittene).  Eine  zusammenhan- 
gende,  noch  jetzt  lesenswerthe  Darstellung 
des  Gegenstandes  verdankt  man  dem  Bi- 
schof  MUnter  (Versuch  iiber  die  kirchL  Alter- 
th{Lmer  der  G.,  Anspach  1790,  12®);  spater 
haben  Matter  (Excursion  gnostique  en  Italie, 


Digitized  by 


Google 


Goeten  —  Gbtzeiibilder  und  Gtttzendienet. 


625 


ayec  12  pi.  lith.,  Strasb.  et  Paris  1852,  8*^) 
und  C  W.  King  (Early  Christian  Numis- 
matics and  other  antiquarian  Tracts,  Lond. 
1873 ;  ders.  The  Gnostics  and  their  remains, 
ancient  and  medieval,  Lond.  1864;  ders. 
Antic  Gems,  2.  ed.  Lond.  1866)  dem  Ge- 
genstand  ihre  Studien  zugewandt.     kraus. 

GOETEN  (76t)c,  Zauberer,  BetrQger)  war 
ein  Schimpfname  ffir  die  ersten  Christen, 
gleichbedeutend  mit  dem  lateinischen  prae- 
stigiator    und    impostor.     Der    griechische 
Name  ,Goet'  findet  sich  bei  OHg,  C.  Cels. 
1.  I  mehrfach  und  hat  Yerwandtschaft  mit 
den  Namen  ,magi^  und  ,sophistae^  (s.  d.  A.), 
welche  auf  die   Christen   in  verachtlicher 
Weise  ebenso  angewendet  wurden,  wie  die 
weiteren  griechischen  Namen  eiridexTjc  (Hie- 
ron.  Ep,  10  ad  Puriam)  und  irXavoc  (lustin. 
M,  Dial.  c.  Tryph.).    Beide  Namen  fallen 
unter  den  Collectivbegriif  von  Gauklerei  und 
BetrQgerei.    All  diese  Namen  sind  in  erster 
Linie  nur  Fortsetzungen  des  gegen  Chri- 
stus  vor  Pilatus  gemachten  Vorwurfes:  ,ifx- 
vi^^jiev,  Sxt  Ixeivoc  6  icXavoc  eTicev  fxi  C^iv 
X.  T.  X.    Ausserdem  mochte  zu  diesen  igno- 
miniosen  Benennungen  von  Seiten  der  Hei- 
den   die   Wahmehmung    der    Exorcismen, 
verbunden  mit  dem  Zeichen  des  hi.  Kreu- 
zes  und  mit  der  Gewalt,  die  Damonen  zu 
vertreiben,  wie  fiberhaupt  die  Wundergabe, 
Vieles  beigetragen  haben.  Wir  citiren  hier- 
fSr  Sueton.  In  Ner.  c.  16,  wo  die  Christen 
ein  ,genus  hominum  superstitionis  novae  ac 
malencae^  genannt  werden,  und  das  ,male- 
ficus'  nach  Barth  Advss.  VUI  17^  X  6  etc. 
far  ,zauberisch^   nicht   fiir  ,Boses  stiftend^ 
genommen  werden  muss,  weil  ffir  letzteres 
von  Niemand  die   christliche  Religion  ge- 
halten  werden  konnte,  ,wol  aber  wegen  der 
Wunder  fQr  ZaubereiS   Dieser  Vorwurf  war 
einer   der  gewohnlichsten ,   namentlich  be- 
hauptete  Celsus,  dass  die  Wunderkraft  der 
Christen  nur  den  Namen  und  Beschworun- 
gen  gewisser  Geister  zuzuschreiben   seien; 
ausserdem  woUte  er  behaupten,  dass  die 
christlichen  Priester  Bticher    mit  Zauber- 
formeln  in   Besitz   batten.    Dagegen    ent- 
gegnete  Origenes  C.  Cels.  I  26,  38,   dass 
die  Christen  Erankenheilungen  und  Aus- 
treibung  der  Damonen  nur  durch  die  Kraft 
des  Namens  Jesu  bewirkten.    Nicht  weni- 
ger  waren  die  Heiden  bereit,  die  Christen 
der   Zauberei  zu   beschuldigen ,   wenn  im 
Yerlaufe  des  Martyriums  einzelner  Christen 
Wunderbares  sich  ereignete,  z.  B.  plotzliche 
Heilung  der   Gemarterten,  Errettung  der 
Verurteilten  auf  dem  brennenden  Scheiter- 
haufen,  in  Mitte  der  wilden  Thiere  etc.   Die 
Scharfe  des  Vorwurfes  in  dem  Worte  Goet 
ist  namentlich  aus  einer  Stelle  bei  Origenes 
1.  c.  ersichtlich,   wonach  Christo   der  Vor- 
wurf   gemacht    wurde,    dass    seine   Sache 

Real-Eneyklopfidie. 


nichts  anderes  sei  als  die  eines  ,&eo(jiiaouc 
.  .  .  xal  fxox^poo  76TJTOC*.  krOll. 

GdTZENBILDER  und  GOtZENDIENST. 

Im  engem  Sinne  bezeichnet  Gotzendienst 
den  Cult,  welchen  man  den  Gotzen,  d.  i. 
den  aus  Metall,  Thon  oder  einem  andem 
Stoffe  gefertigten  Idolen  (Fetischen),  und 
dadurch  mittelbar  den  im  BUde  vorgesteU- 
ten  Gottem  erweist.  Schon  die  Heiden 
haben  oft  ihre  Gotter  mit  den  Gotzen  identi- 
ficirt.  Die  Ausdriicke,  welche  das  A.  Test, 
filr  Gt)tzenbilder  gebraucht,  bedeuten  vor- 
herrschend  Nichtigkeit,  Lfige,  Greuel,  wo- 
fur  aber  die  Sept.  durchgehends  das  Wort 
ei8o>Xov  (Bildchen)  setzt.  Im  Anschlusse  an 
die  alttestamentliche  Redeweise  nennt  auch 
der  hi.  Paulus  das  Idol  ein  ^^euSoc  (Rom. 
1,  25),  als  etwas  ohne  alle  Realitat  gegen- 
iiber  dem  wahren  Gotte  (I  Thess.  1,9; 
I  Kor.  8,  4  u.  a.).  Denn  ,alle  Gotter  der 
Heiden  sind  Gotzen'  (Ps.  96,  5),  und,  ge- 
stdtzt  auf  viele  Bibelstellen ,  fuhren  die 
christlichen  Apologeten  den  Heiden  gegen- 
Qber  oft  den  Gedanken  aus,  dass  der  Hei- 
den Gotter  nur  G5tzen,  d.  i.  ein  leeres 
Bijd,  ein  Nichts  seien.  Vgl.  I  Kor.  8,  4 
(oidajuv  Sxi  o68iv  e75(oXov  Iv  x6a}u^)  und 
Chrt/sostomus ,  Theodo7'et,  Theophylact  und 
Oecumenius  z.  d.  St.  und  Clem,  Alex.  Coh. 
34  (drfdkyuoLxa  dpY^i  oEirpoxTO,  dvaiaft7)Ta).  Bei 
den  griechischen  Vatern  sind  fQr  Gotzen- 
bild  die  Bezeichnungen  e  ^  x  u>  v  und  e  1 6  m  X  0  v 
die  ublichsten  und  von  letzterem  ist  das 
Wort  e?6<oXoXaTpe{a  far  Gotzendienst  im 
engeren  Sinne  =  Bilderdienst,  Bilderver- 
ehrung  entnonmien.  Seltener  steht  das  Wort 
&^aX\t.(i  fur  Gotze,  so  an  der  Hauptstelle 
Cleni,  Alex,  Coh.  34.  In  gleicher  Weise 
verwenden  die  lateinischen  Vater  die  Aus- 
driicke simulacrGf  imagines  und  signa.  Von 
der  Bezeichnung  eiStoAov  gagt  TertuU.  De 
idol.  c.  3:  ad  hoc  necessaria  est  vocabuli 
interpretatio.  EI80  c  graece  formam  sonat, 
ab  eo  per  deminationem  ei6o)Xov  deductam 
aequo  apud  nos  formulam  fecit.  Igitur  om- 
nis  formula  vel  forma  idolum  se  dici  ex- 
poscit. 

Hinsichtlich  des  heidnischen  Cultes  der 
Bilder  (Idololatrie)  blieben  ffir  die  Christen 
nicht  nur  die  alttestamentlichen  Bestimmun- 
gen,  vor  Allem  das  mosaische  Verbot 
,der  Bilder  und  Gleichnisse'  (II  Mos.  20, 
3  ff.;  V  Mos.  4,  16;  5,  8  u.  a.)  in  voller 
Kraft,  sondem  es  traten  mit  der  neutesta- 
mentlichen  Theologie  neue  Gesichtspunkte 
und  Verscharfungen  gegen  den  Bilderdienst 
hinzu.  Jede  Art  religiosen  Cultes  gegen 
die  GStzen  war  den  Christen  ein  Greuel. 
Oreg,  Nyss,  Or.  in  Placill.:  t6  tcov  e^(i>Xo)v 
(jiTaoc  xoiv^v  TrdfvTcov  iorl  tu>v  jteTe^^^vroiv 
T^c  7c{ffTs<oc,  und  Greqor,  Naz,  nennt  die 
Idololatrie  t6  iravrcov  eo^axov  xtov  xaxwv  xal 
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TcpcoTov;  Terttdl,  Adv.  Marc.  IV,  c.  9  aber 
eine  der  septem  maculae  capitalium  debt' 
torum,  ja  das  Hauptrerbrechen  des  ganzen 
Menschengeschlechtes,  die  grosste  Schuld 
der  Welt  und  die  Ureache  des  Gerichtes 
(De  idol.  c.  1).  Da  nun  die  Glaubigen  keine 
Gotterbilder  und  somit  nach  heidnischer 
Anschauung  keinen  Gott  batten,  erbielten 
sie  Ton  den  Heiden  das  tadelnde  Pradicat 
Athei  (Iiistin,  M.  Apol.  II;  Amob.  I,  c.  1, 
al.)  und  Letztere  warfen  den  Christen  vor : 
cur  nullas  aras,  templa  nulla,  nulla  nota 
simulacra  babent?  Minuc.  Fel,  Oct.  c.  10 
und  Arnob,  VI,  c.  1  sagt:  in  bac  enim 
consuestis  parte  crimen  nobis  maximum  im- 
pietatis  affingere,  quod  .  .  .  non  deorutn 
alicuius  simulacrum  constituamus  out  for- 
mam.    Vgl.  ib.  c.  3  u.  8. 

Bass  jeder  Act  einer  directen  idololatri- 
scben  Verebrung  verboten  sei,  bedurfte  fOr 
die  Christen  keines  Beweises.  Verboten 
war  also  jede  Art  der  icpoaxuvTjaic  {ado- 
ratio,  salutatio)  vor  den  Gotzen,  das  Opfem, 
das  Anztinden  von  Weibrauch  (vgl.  die  dii 
fumigandi  bei  TertulL  Apol.  c.  42)  oder 
Kerzen  und  das  Darbringen  von  Libationen 
vor  denselben.  Darauf  gehen  die  Worte 
bei  Hieron,  Ep.  ad  Heliod.  5 :  non  est  tan- 
tum  in  eo  servitus  idoli,  si  quis  duobus  digi- 
tulis  thura  in  bustum  arae  iaciat  aut  bau- 
stum  paterae  poculo  fundat  merum.  Wess- 
wegen  die  ersten  Christen  lange  Zeit  eine 
gewisse  Aengstlichkeit  gegen  den  Gebraucb 
des  Weihrauchs  zeigten  (TertuU,  De  coron. 
c.  10).  Als  eine  gotzendieneriscbe  Hand- 
lung  gait  den  Christen  auch  das  yiurare 
per  simulacra  gentilium*  (schworen  bei  den 
Gotzenbildem,  Euseb,  H.  e.  V  1  sqq.  [Ep. 
eccles.  Vienn.  et  Lugd.  bei  Ruinart  115]), 
oder  das  Schworen  bei  den  Feldzeichen 
(signa)^  femer  das  Waschen  der  Idole  als 
religioser  Act.  Vgl.  die  dies  anniversaria 
lavandorum  idolorum  (Ruinart  Act.  s.  Theo- 
dot.  378).  Weil  es  in  Zeiten  der  Verfol- 
gung  Chjisten  gab,  welche  sich  aus  Furcht 
zu  idololatrischen  Acten  verleiten  liessen, 
entstand  filr  solche  der  Name  Lapsi,  wo- 
zu  die  Sacrificati  und  Thurificati  (s.  diese 
Artt.)  gehorten.  Ein  besonderer  Umstand 
aber  musste  die  Christen  in  ibrem  Abscbeu 
gegen  den  Bilderdienst  bestarken;  dies  war 
der  Kaisercult,  d.  i.  der  in  der  Kaiser- 
zeit  aufgekommene  Missbraucb,  die  ver- 
storbenen  Kaiser  durch  die  sog.  Conse- 
cration (Apotheose)  in  die  Zabl  derGotter 
(als  Divt)  aufzunehmen  und  ihnen,  wie  den 
Gottern,  Bilder  zu  errichten,  denen  gott- 
licbe  Ehre  erwiesen  ward.  Die  heidnischen 
Schriftsteller  sprechen  von  zablreichen  Kai- 
serbildern ,  welche  durch  das  ganze  Reich 
aufgestellt  {Dio  Cass,  44,  4;  los.  Flav.  B. 
lud.  II  10,  3)  und  denen  religioser  Cult 
zu  Theil  ward  (Plin.  Paneg.  52;   Ep.  ad 


Trai.  96  [97],  5  sq.;  Cod.  Theod.  XV  4,  1). 
Wie  aus  den  Martyreracten  erhellt,  sjpiellen 
diese  Eaiserbilder  wahrend  der  Verfolgun- 
gen  eine  besondere  Rolle,  indem  die  Ver- 
ebrung derselben,  die  mit  den  Gdtterbil- 
dem  auf  gleicher  Linie  standen,  den  Pruf- 
stein  fQr  die  Kaisertreue  und  den  religioeen 
Glauben  der  Christen  abgeben  musste.  Man 
beobachtete,  ob  Letztere  den  ,imagines  di- 
vorum  Augustorum^  die  fiblicben  Cultacte 
erwiesen;  die  Unterlassung  derselben  worde 
den  Christen  als  crimen  maiestatis  ange- 
rechnet  und  ihnen  der  formliche  Process 
gemacht.  So  sagt  Hinius  in  dem  bekann- 
ten  Briefe:  cum  praeeunte  me  deos  appel- 
larent  et  imagini  tuae,  quam  propter  hoc 
iusseram  cum  simulacrls  numinum  afferri, 
thure  et  vino  supplicarent  sc.  Chrisfciani, 
und  femer:  onmes  et  imaginem  iuatn  deo- 
rumque  simulacra  venerati  sunt  Am  scharf- 
sten  hat  sich  fiber  diese  Ehrenerweisungoi 
gegen  die  Kaiser  wieder  Terttdlian  ausge- 
sprochen  (De  idol.  c.  15  u.  Apol.  c.  35): 
,8i  idoli  honor  est,^  sagt  er,  ,8ine  dubio 
idoli  honor  idololatria  est ;  si  hominis  (Cae- 
saris)  causa  est,  recogitemus  omnem  idolo- 
latriam  in  homines  esse  culturam .  . .  Ido- 
lolatria non  propter  personas  quae  appo- 
nuntur,  sed  propter  officia  ista  damnata  est^ 
Er  meint  die  brennenden  Kerzen,  Weih- 
rauchpfannen  und  Kranze  an  den  Kaiser- 
tagen. 

Mit  dem  Kaiserculte  hingen  noch  andere 
Handlungen  zusammen,  welche  die  Gewis- 
sen  der  Christen  in  Bedrangniss  brachten, 
wenn  sie  auch  nicht  unmittelbar  als  BUder- 
dienst  zu  betrachten  waren.  Hierher  ge- 
hort,  dass  man  den  Christen  zumuthete, 
beim  Genius  oder  beim  Bilde  des  Kaisers 
zu  schworen,  an  dessen  Natalitien  Theil  zu 
nehmen  {Ruinart  44  u.  343,  Act.  s.  Mar- 
celli),  wie  denn  fiberhaupt  die  Christen  von 
den  heidnischen  Festztigen,  Festspielen  und 
Gelagen  aus  Scheu,  sich  einer  gdtzendiene- 
rischen  Handlung  scbuldig  zu  machen,  sich 
femhielten,  da  alle  jene  Festlichkeiten  mit 
religiosen  Acten,  namlich  Opfer  und  Gebet, 
verbunden  waren  {Ruinart  1.  c).  VgL  da- 
zu,  was  bei  Minuc,  Fd.  Octav.  e.  12  der 
Heide  dem  Christen  vorhalt:  non  specta- 
cula  visitis,  non  pompis  (religidse  Festziige) 
interestis,  convivia  publica  absque  voIns, 
sacra  certamina,  praecerptos  cibos  et  deli- 
batos  altaribus  potus  abhorretis,  . .  .  non 
floribus  caput  nectitis,  non  corpus  odoribos 
honestatis,  reservatis  unguenta  funeribus 
coronas  etiam  sepulcris  denegatis.  Hier  sind 
die  hauptsachlichsten  Handlungen,  welche 
von  den  Christen  gemieden  wurden,  auf- 
gezahlt.  Wie  schon  aus  dieser  Stelle  her- 
vorgebt,  batten  jene  aus  Furcht  vor  der 
Idololatrie  f&r  ihr  Verhalten  im  praktischen 
Leben  ihre  Consequenzen  gezogen.    Hier 
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bedurfte  aber  manche  Frage  noch  eine 
principielle  Erorterung,  welche  die  Apolo- 
geten  iibernahmen.  So  die  Fragen,  ob  der 
Christ  G^tzenbilder  besitzen,  yerfertigen 
Oder  mit  solchen  handeln  dfirfe,  mit  an- 
deren  Worten,*  wie  sich  der  Christ  zur 
bildenden  Kunst,  die  bei  den  Heiden 
vollig  in  den  Dienst  des  Gotzencultes  ge- 
treten  war,  zu  verhalten  habe.  Vgl.  d. 
A.  Kunst,  und  Hefele  Beitr.  I  25.  Die 
Kirche  liess  die  Verfertiger  von  Gotzen- 
bUdem  nicht  eher  zur  Taufe  zu,  als  bis  sie 
ihr  Gewerbe  aufgegeben  batten  (Consiit, 
Apost,  VIII  32),  und  wer  als  Glaubiger 
durch  solche  Handlungen  dem  Gotzendienste 
Yorschub  leistete,  wiirde  mit  Kirchenstrafen 
belegt  (ib.  IV  6).  Und  Terttdlian,  welcher 
diesen  Gegenstand  eingehend  bespricht,  setzt 
das  Verfertigen  von  Idolen  dem  Anbeten 
derselben  gleich  (De  idol,  passim.).  In  ahn- 
licher  Weise  waren  die  Beschaftigungen  der 
Schauspieler,  Fechter,  Wagenlenker,  Sanger 
und  Tanzer  bei  5ffentlichen  Spielen  aus  den 
obigen  Griinden  verboten.  Wie  bereits  an- 
gedeutet,  hielt  man  selbst  das  Bekranzen 
aes  Hauptes  f&r  unschicklich ,  ,weil  solche 
Kranze  um*8  Haupt  den  Gotz^n  gewidmet 
sind'  (^Ti  Toic  fi2d(oXoic  xaTa)v6fio»rcat ,  Clem. 
Alex.  Paedag.  11,  c.  8;  TertuU.  De  coron. 
c.  5). 

Das  Geniessen  von  Gotzenopferfleisch  (ido- 
loihyton)  war  mit  RAcksicht  auf  den  Aus- 
spruch  Pauli  (I  Kor.  10,  21  ff.)  untersagt, 
und  das  Verbot  von  den  nachfolgenden 
Kirchenschriftstellem  und  Concilien  naher 
ausgefilhrt  und  begriindet  {Iren.  Adv.  haer. 
I,  c.  6;  Clem.  Alex.  Strom.  IV,  n.  15;  Pae- 
dag. II,  c.  1;  Cone.  Aurel.  533,  c.  20). 

Litteratur.  Suieer.  Thesaur .  eccl.  s.  v. 
eidu>Xov  u.  e^xcov,  doch  sind  die  Ausfuhrun- 
gen  unter  letzterm  Worte  I  1014  f.  jetzt 
als  verfehlte  erwiesen.  Dallaeus  Lib.  de 
imagin.,  Lugd.  Bat.  1642;  MUnter  Symbola 
vet.  eccl.  artis  operibus  expressa,  Havniae 
1819;  Augusti  Handb.  Ill  611  if.;  Hefele 
Beitr.  I  16  ff.  (Der  Rigorismus  im  Leben 
und  in  den  Ansichten  der  alten  Christen), 
sowie  die  Artt.  Bilderverehrung,  Kunst  und 
Paganismus.  Unter  den  Apologeten  sind 
ffir  unsern  Gegenstand  Amohius,  Minucius 
Felix  und  Tertullian  (Apologeticum  und 
De  idololatria)  die  wichtigsten.       krieo. 

90LD  kommt  in  der  altchristlichen  Kunst 
in   verschiedener  Weise   zur  Anwendung. 

1)  In  der  Glasfabrication,  s.  d.  A. 
Ooldgl^ser    unter    Glasgefasse   S.   609. 

2)  Beim  Schmuck  von  Gewandern;  ver- 

foldete  Gewander  sind  einigemal  in  Gra- 
em  gefunden  worden;  s.  me  Artt.  Klei- 
dung  und  Gegenstande,  in  den  Katakomben 
gefunden,  S.  585.  3)  Bei  liturgischen  Ge- 
fassen,  s.  d.  A.  S.  581.    4)  In  der  Archi- 


tektur  bei  der  Vertafelung  der  Basiliken, 
besonders  an  den  cassettirten  Decken  (la- 
quearia,  XaxtovapCa) ;  so  in  der  von  Constantin 
d.  Gr.  in  Jerusalem  erbauten  Grabkirche 
(Euseb.  Vit.  Const,  m  32,  36),  bei  S.  Paolo 
f.  1.  m.  vor  Rom  (386,  vgl.  Petron.  Pass, 
bb.  App.:  bracteolas  trabibus  sublevit,  ut 
omnis  aurulenta  ||  lux  esset  intus  ceu  iubar 
sub  ortu),  bei  der  von  Paulinus  zu  Nola 
erbauten  Basilika  {Paul.  Epist.  XXXII  12), 
bei  mehreren  Kirchenbauten ,  welche  Ve- 
nantius  Fortunatus  beschreibt  (z.  B.  der 
Basilica  S.  Bibiani,  Carm.  I  12,  v.  15,  p. 
14  ed.  Leo:  argentea  tecta  . . .  quo  super 
effusum  rutilans  intermicat  aumm  ]|  et  spar- 
gunt  radios  pura  metalla  suos;  von  der 
Kirche  zu  Paris;  ib.  Carm.  11  10,  v.  7,  p. 
39  ed.  Leo).  Auch  Hieranpnus  spricht 
ofter  von  vergoldeten  Laquearien  (Lib.  II 
in  Zach.  8;  Ep.  VIII  ad  Demetr.;  Ep.  II 
ad  Nepit.).  5)  Vergoldete  Altare  wer- 
den  seit  dem  5.  Jahrh.  oft  erwahnt  und 
kommen  durch  das  ganze  MA.  vor.  Zu  den 
fr^hesten  Beispielen  zahlen  der  Altar  zu  Con- 
stantinopel,  welchen  Pulcheria  414  schenkte 
(Sozom.  IX  1),  derjenige  der  Hagia  Sophia, 
den  lustinian  d.  Gr.  mit  G.  und  Edelsteinen 
bedecken  liess  (Ducange  CP.  Christ.  Ill  47); 
die  berfihmte  Pala  d'oro  von  Mailand  (835) 
gehort  bereits  dem  MA.  an.  6)  Von  den 
einzelnen  BautheOen  dei*  altchristlichen  Kir- 
chen  erscheinen  zunachst  die  Capitelle 
der  Saulen  zuweilen  vergoldet  (vgl.  Hieran, 
Ad  Demetr.  und  Ep.  VIII).  7)  Besonders 
beliebt  war  das  Goldmosaik,  welches 
bei  der  Decoration  der  Innenraume  der 
Kirchen,  der  Apsiden,  Kuppeln,  Triumph- 
bdgen  u.  s.  f.  hauptsachlich  zur  Verwen- 
dung  kam;  vgl.  dazu  d.  A.  Mosaiken,  und 
Bingham  III  295;  Neale  Eastern  Church, 
Introd.  182.  8)  Auf  altchristlichen  Bild- 
werken  kommen  haufig  einzelne  Goldbuch- 
staben,  dann  aber  auch  die  Inschriften,  be- 
sonders die  Namen  der  dargestellten  Per- 
sonen  in  Goldschrift  vor;  auch  durften 
hier  und  da  gemeisselte  Inschriften  wie  mit 
Zinnober,  so  auch  mit  G.  gefUllt  worden 
sein,  obgleich  von  letzterm  Gebrauch  schwer- 
lich  ein  Beispiel  vor  dem  5.  Jahrh.  nach- 
weisbar  \st.  Die  byzantinische  Malerei  machte 
von  der  Goldschrift  sehr  reiche  Anwendung, 
vgl.  die  dazu  gegebenen  Anweisungen  im 
Malerbuch  von  Athos,  B.  I,  §  72,  Ausg. 
von  Schdfer  92.  Ebendas.  wird  eingehend 
gelehrt,  wie  man  G.  aufldsen  muss  (§  37, 
S.  75),  wie  man  vergoldete  Buchstaben 
macht  (§  38,  S.  75),  wie  man  die  Vergol- 
dungen  mit  Schneckenspeichel  macht  (§  39, 
S.  75),  wie  man  G.  auf  Papier  anbringt 
(§  40,  S.  76),  wie  man  den  Grund  zum 
Vergolden  machen  muss  (§  69,  S.  91),  wie 
man  auf  die  Mauern  das  G.  ffir  Nimben  etc. 
legt  (§  70,  S.  92).  KRAUs. 
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€K>LBGLlSEB,  s.  Glasgefasse. 
rONlTKAlNONTEI,  s.  Busse. 

GOTT.  Eg  ist  von  den  Tagen  Fr.  Span- 
heims  (0pp.  II  714)  bis  auf  die  Gegenwart 
(ygl.  d.  Art.  Darstellung  Gottes  und  der 
Dreifaltigkeit  in  der  Kunst,  in  Luthardts 
Zeitschr.  f.  kirchl.  Wissensch.  u.  kirchl. 
Leben  1881,  II  851)  oft  wiederholt  worden, 
dass  das  Alterthum  keine  Darstellung  Got- 
tes gekannt  habe,  und  man  hat  den  yiel- 
beri^enen  Kanon  des  Concils  von  Elvira 
geme  in  dem  Sinne  ausgelegt,  als  sollten 
durch  denselben  speziell  die  Darstellungen 
der  Gottheit  verboten  werden.  Nun  lag  ja 
das  auf  der  Hand,  dass  der  christliche  Spi- 
ritualismus  die  Gottheit  als  solche  nicht  ab- 
zubilden  unl;emehmen  konnte.  Eine  Reihe 
von  Aeusserungen  der  Kirchenvater  (vgl. 
Petav.  De  incam.  lib.  XV,  c.  14)  lasst  an 
ihrer  Ansicht  aber  diesen  Gegenstand  kei- 
nen  Zweifel,  und  Aiigtistin  (De  fide  et  sym- 
bolo  c.  7)  fasst  die  gegen  einen  solchen 
Yersuch  sprechenden  Bedenken  also  zu- 
sanunen :  nee  ideo  tamen  quasi  humana 
forma  circumscriptum  esse  Deum  Patrem 
arbitrandum  est,  ut  de  illo  cogitantibus 
dextrum  aut  sinistrum  latus  animo  occurrat, 
aut  idipsum  quod  sedere  Pater  dicitur  fle- 
xis  poplitibus  fieri  putandum  est,  ne  in 
illud  incidamus  sacrilegium,  quo  execratur 
Apostolus  eos  qui  commutaverunt  gloriam 
incorruptibilis  Dei  in  similitudinem  corru- 
ptibilis  hominis :  tale  enim  simulacrum  Deo 
nefas  est  Christiano  in  templo  coUocare  (vgl. 
De  catechiz.  rud.  c.  35 ;  Tract.  Ill  in  loan. 
§  17;  Confess.  VI  3).  So  dachte  man  nicht 
nur  im  5.  Jahrh.,  sondem  auch  im  8.  und 
9.  Jahrh.  P.  Gregor  II  (717)  erklarte: 
deou  ^oaiv  dSuvorov  lOTOp^aai  xal  C«»7pa^^<7ai) 
und  ahnlich  Paschal  I  (817):  dSuvafov  7otp 
eixovCCej&ai  xiv  Oeiv  t^v  ofiroff^vtt  xal  ivsid^ 
xal  direp{7pairTov,  und  Johannes  Damascenes 
(0pp.  ed.  Paris.  1712,  I,  Or,  2  de  imag.). 
Damit  war  aber  jede  Abbildung  Gottes 
keineswegs  ausgeschlossen.  Da  im  A.  und 
N.  Test,  sich  G.  wiederholt  geoffenbart  und 
Menschen  gezeigt  hatte  (Is.  6,  9;  Act.  28, 
25;  Joh.  12,  38  u.  s.  f.),  so  lag  es  nahe, 
den  Herm  so  zu  bilden,  wie  man  glaubte, 
dass  er  von  den  Propheten,  Patriarchen 
Oder  Aposteln  geschaut  worden  war. 

Zunachst  stellt  sich  nun  die  Darstellung 
Gottes  in  den  drei  Personen  dar,  filr  welche 
wir  auf  den  Art.  Dreifaltigkeit  verwei- 
sen.  FUr  das  Relief  des  Sarkophags  aus 
S.  Paolo  (jetzt  im  Lateran)  ist  nachzutra- 
gen,  dass  Garrucci  jiingst  dasselbe,  wie 
aberhaupt  die  Darstellungen  Gottes,  in  sei- 
ner Storia  dell'  arte  crist.  I  284  f.  ein- 
gehend  behandelte  und  seine  von  der  de 
Rossrschen  Ausdeutung  abweichende  Inter- 


pretation ausfuhrlich  begriindet  hat  Der 
gelehrte  Jesuit  sieht  in  der  sitzenden  Per- 
son nicht  den  Vater,  sondem  den  Sohn; 
den  Vater  erblickt  er  in  der  hinter  dem 
Throne  des  Sohnes  stehenden,  den  hi.  Geist 
in  der  die  Hand  auf  das  Haupt  der  Elva 
legenden  Gestalt.  Garrucci  (eb.  291)  ist 
dann  weiter  geneigt,  auf  demselben  Sarko- 
phage  eine  femere  Darstellung  Gottes  in 
dem  b&rtigen  Manne  zu  erkennen,  welcher 
die  Hand  auf  den  Kopf  Habakuks  legt. 
Zwar  spricht  der  Text  Daniels  (14,  33.  35. 
38)  von  einem  Engel,  der  den  Propheten 
getragen;  aber  Garrucci  verweist  als  Pen- 
dant auf  das  Relief  eines  Sarkophags  in 
Brescia  (Storia  tav.  23  * ;  Odorid  Ant.  crist. 
di  Brescia  tav.  XII '),  wo  eine  vom  Himmel 
herabreichende  Hand  den  Habakuk  an  den 
Haaren  fasst. 

Ehe  wir  uns  dieser  letztem  Darstellung 
zuwenden,  muss  auf  eine  weitere  Darstel- 
lung hingewiesen  werden,  in  welcher  Bat- 
tart  (UI  40,  zu  tav.  CXXXVII)  G.  Vater 
erkennt.  Abel  und  Kain  bringen  ihre  Ga- 
ben  einem  bartigen  Manne  dar,  welcher 
auf  einem  ^eflochtenen  Stuhle  sitzt;  der 
Kopf  eines  ^eiten  bartigen  Mannes  schant 
aus  dem  Hintergrunde  hervor.  Letztem 
weiss  Bottari  nicht  zu  erklaren;  aber  auch 
in  Bezug  auf  die  sitzende  Figur  ist  hochst 
zweifelhaft,  ob  damit  der  Vater  dargestellt 
ist;  wir  vermuthen,  es  handle  sich  um  die 
zweite  Person  der  Gottheit;  Smith's  Dictio- 
nary 738  meint  einfach  die  Gottheit  (Deity). 

Eine  zweite  Darstellung  der  Gottheit  ist 
bis  jetzt  nur  in  wenigen  Exemplaren  nach- 
gewiesen.  Die  bekannte  Lipsanothek  von 
Brescia  (Odorici  1.  c.  tav.  VI")  zeigt,  wie 
Moses  das  Gesetz  empflUigt;  das  Buch  des 
Gesetzes  liegt  am  Boden,  von  der  Hohe  er- 
scheint  ein  bartloser  Kopf  mit  Hals  als  An- 
deutung  des  Alten  der  Tage  (vgl.  Exod. 
17,  6).  Ein  zweites  Beispiel  giebt  der  vor 
wenigen  Jahren  aus  den  Katakomben  von 
Syrakus  gezogene  schone  Sarkophag,  wo 
lintas  oben  eine  jugendliche  und  kleine  Ge- 
stalt die  Hand  nach  dem  Felsen  erhebi, 
und  ein  Madchen  das  Wasser  in  ein  Oe- 
fass  schopft,  wahrend  zwischen  den  Felsen 
ein  grosser  bartiger  Kopf  herausblickt.  Le 
Plant  (Rev.  arch^oL,  Dec.  1877,  und  Sar- 
coph.  d' Aries  12)  sieht  in  ihr  eine  Dar- 
stellung Gottes;  Garrucci  (Storia  V  95  zu 
tav.  CCCLXV)  dagegen  eine  Personification 
des  Berges  Horeb.  Es  lassen  sich  emste 
Grande  ffir  letztere  Ansicht  beibringen,  in- 
dessen  spricht  doch  die  Analogic  ahnlicher 
Darstellungen  f^r  Le  Slants  Interpretation. 
Zum  Dritten  lasst  sich  dieselbe  Darstellung 
nachweisen  auf  einem  Mosaik  der  Basilica 
Liberiana  (S.  Maria  Maggiore),  abgebildet 
bei  Ciampini  Vet.  men.  I  212,  tab.  L*; 
Garrucci  Storia  dell'  arte   cristiana,   wel- 
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ches  die  Begegnung  Melchisedeks  und  Abra- 
hams zeigt.  Der  Hohepriester  bringt  seine 
Gaben,  Brod  und  Wein,  G.  dar,  welcher 
in  Gestalt  eines  bartigen  Mannes  mit  Nim- 
bus, in  halber  Figur,  nicht  bloss  Kopf, 
von  oben  herab  erscheint;  er  reicht  oie 
rechte  Hand  entgegen,  um  die  Gaben 
in  Empfang  zu  nehmen.  Ein  anderes  Mo- 
saik  derselben  Basilika  (Gari-ucci  Tav. 
CCXVIIO  bildet  die  Gen.  31,  11  erzahlte 
Erscheinung  des  Engels  an  Jakob,  der  La- 
bans  Heerde  fiihrt,  ab;  der  Engel  aber  ist 
der  Herr  selbst  (eb.  28,  13:  Deus  Bethel). 
Auch  hier  erscheint  der  Herr  bartig,  mit 
Nimbus,  in  halber  Figur.  Ganz  ebenso 
Tav.  CCXIX*,  wo  das  Wunder  von  Mara 
(Exod.  15,  25)  dargestellt  ist. 

Diese  dem  5.  Jahrh.  angehorende  Scene 
ist  in  hohem  Grade  bemerkenswerth.  Sie 
scheint  uns  den  SchlUssel  zur  Erklarung 
eines  andem  Werkes  zu  geben,  welches  in 
unseren  Tagen  aufgedeckt  wurde.  In  einer 
der  Sacramentskapellen  von  S.  Oallisto  er- 
scheint als  Pendant  zu  der  Scene,  wo  Jo- 
nas aus  dem  Schiff  geworfen  wird,  das  my- 
stische  Schiff  im  Kampfe  mit  dem  tobenden 
Meere :  auf  dem  Vordertheil  desselben  steht 
eine  mSnnliche  Person  als  Grans,  welche 
von  oben  durch  die  Hand  einer  bartlosen, 
im  Brustbild  gegebenen  Gestalt  mit  Nim- 
bus beruhrt  wird  {de  Rossi  R.  S.  11,  tav. 
XV*  zu  p.  347  f.;  Kraus  R.  S.*  323;  Gar- 
rucci  V  *).  In  dieser  vom  Himmel  erschei- 
nenden  Person  sieht  de  Rossi  die  Personi- 
fication der  gottlichen  Kraft  —  la  divina 
virtii  simboleggiata.  Hr.  V.  Schtdtze  (Arch. 
Forsch.  62  f.)  will  in  ihr  einen  Engel  er- 
kennen,  muss  aber  selbst  zugestehen,  dass 
die  altchristliche  Kunst,  wo  sie  Engel  bildet, 
,die8elben  niemals  partiell  darstell^  sondern 
immer  in  ganzer  FigurS  Ich  erblicke  also 
auch  hier  nicht  einen  Engel,  sondern  die 
Gottheit  mit  ihrem  schiitzenden  Arm  in 
dieser  Scene,  und  um  so  mehr,  als  auch 
das  friihzeitige  Yorkommen  des  strahlen- 
formigen  Nimbus  bei  einem  Bilde  des  be- 
ginnenden  3.  Jahrh.  kaum  an  einen  Engel 
denken  llUst ;  es  liegt  hier,  wenn  auch  keme 
Hedibemahme  des  Gedankens,  doch  eine 
solche  der  Form  vor,  in  welcher  von  den 
Alton  die  Hiilfe  in  schweren  Krisen  bildlich 
dargestellt  wurde  (Juppiter  in  den  Wolken 
auf  der  Traianssaule ,  Pistolesi  Tav.  XII; 
Diana  auf  der  Opferung  Iphigeniens,  bei 
Helbig  Wandgemalde  n.  1304).  Neuestens 
vermuthet  Qarrucci  (CiviM  catt.  1881,  Quad. 
742,  p.  473)  G.  auch  auf  Darstellungen  Da- 
niels in  der  L5wengrube,  wo  ausser  Haba- 
kuk  eine  zweite  bartige  Figur  zu  sehen  ist. 

Die  Andeutimg  der  Gottheit  aber  be- 
schrankt  sich  in  der  Regel  auf  weniger  als 
die  halbe  Figur;  meist  stellt  die  altchrist- 
liche KUnst  nur  die  Hand  Gottes  dar; 


der  ganze  Arm  erscheint  bei  Garrucd  Tav. 
LXVn  (Opfer  Isaaks)  und  eb.  CXIIS* 
(Adam  und  Eva).  Die  einfache  Hand  wird 
mit  Vorliebe  in  den  beiden  Scenen  des 
Opfers  Isaaks  und  Moses',  wie  er  die  Ge- 
setztafeln  in  Empfang  nimmt,  dargestellt; 
es  sind  aber  dies  keineswegs,  wie  es  nach 
Smith's  Dictionary  738  scheinen  konnte,  die 
einzigen.  Nachstehendes  Yerzeichniss  giebt 
eine  Uebersicht  der  moisten  bis  jetzt  be- 
kannten  Darstellungen: 
Adam  und  Eva  {Garrucci  CXIP-*,   Arm 

Gottes!). 
Abels   und  Melchisedeks   Opfer   (Garrucci 

CCLXn,  OCLXYI). 
Noah  und  seine  Sohne  empfangen  die  Yer- 

heissung  Gottes  {Garrucci  CXIII*). 
Abrahams    Yision    Genes.     15    (Garrucci 

CXXIY*'). 
Abrahams  Traum  Gen.   15,  12   (Garrucci 

CXIIP,  CXXY*). 
Opfer    Isaaks    (Garrucci   LXYH    [Arm!], 

ccLXii,cocx*,*,  cccxns  cccxxn«, 

CCCXXIII*,    CCCXXS    CCCXXYII\ 

cccxxviip,  cccLns  cccLYin* 

CCCLXY*,  CCCLXYP,',  CCCLXYII\S 
CCCLXXIY »,  CCCLXXYin  «, 

CCCLXXIX*  [n.  310—379  alles  Sarko- 

phage]).  Elfenbeinpyxis  von  Berlin  (Kraus 

Anf.  d.   christl.  Kunst  Fig.  30,   p.  122, 

unsere  Abb.  Fig.  40,  S.  67). 
Jakobs  und  Esau's  Begegnung  Gen.  34,  7 

(Garrucci  CXYHI  *). 
Moses    zieht    die    Schuhe    aus    (Garrucci 

XYin^). 
Moses  empfangt  die  Gesetztafeln  (Garrucci 

XLIX,  CXLinS  CCLXH;  Sarkophage: 

CCCX  ♦ ,     CCCXXIY  « ,     CCCXX VI  s 

CCCXXYIP,  CCCXXYinS  CCCLYIIP, 

CCCLXY*,    CCCLXYIS    CCCLXYII*, 

CCCLXXIX»;    vgl.    Buonarruoti   Yetri 

tav.  I ;  Lipsanothek  von  Brescia,  Odortci 

YI"). 
G.  schQtzt  Moses  und  Aaron  vor  dem  auf- 

riihreiischen  Yolke  (Ciampini  Yet.  mon. 

I,  tab.  LXn). 
G.  schiitzt  die  Israeliten  gegen   die  Amor- 

rhiter  (Ciampini  I,  tab.  LXIY). 
Elias'    AufTahrt    gen    Himmel     (Garrucci 

CXLYII). 
Ezechiels  Yision  (Garrucci  CXLIX*). 
Jesu  Taufe  (Ciampini  II,  tab,  Y). 
Ohristus  mit  Petrus  und  Andreas  (?)  (Odo- 

rid  Bresc.  Y^;  vgl.  Abb.  Fig.  227). 
Christus  mit  Aposteln  und  andem  Heiligen 

(GarrucciQCLin,  CCLXX,  CCLXXXVI, 

CCXCn,  CCXCIY). 
Maria  mit  Heiligen  (Garrucci  CCLXXYI). 
Agnes  mit  Heiligen  (Garrucci  CCLXXYI). 
Stephanus'  Steinigung  (Garrucd  CLII). 

Ffir  die  spatere  Zeit,  welche  (im  MA.) 
die  Hand  Gottes  mit  besonderer  Yoriiebe 
abbildete,  muss  verwiesen  werden  auf  Di- 
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Fig.  287.    Von  der  Llpsanothek  in  Breteia. 


drones  Iconogr.  chr6t.,  Hist,  de  Diea,  Paris 
1843,  146  ff.;  Tu^mtn^  Symbols  and  Emblems 
pi.  1— 11 ;  GrUneisen  Bildl.  Darst.  der  Gotth. 
92  f.;  Atiber  Symbol,  relig.  kraus. 

GOTTESDIENSTy  s.  Liturgie. 

GOTTESUBTEILE,  s.  Ordalien. 

GOTTHEITEN,  s.  Mythologie  der  christ- 
lichen  Kunst. 

GRAB.  Es  war  stronger  Grundsatz  der 
christlichen  Kirche,  dass  jede  Leiche  ihr 
besondores  G.  erhalte  und  nicht  zwei  oder 
mehrere  Leichen  auf  oder  neben  einander 
in  dasselbe  G.  gelegt  wQrden.  In  den  Ca- 
nones  finden  wir  dies  Verbot  wiederholt 
ausgesprochen  (Cone,  Antiss.  c.  15;  Cone. 
Matisc.  c.  17)  und  in  den  Inschriften  der 
Eirchhofe  unter  freiem  Himmel  Unheil  and 
Strafen,  auch  Geldstrafen,  die  an  den  Fis- 
cus  oder  die  Kirehe  zu  entnchten  seien, 
angedroht,  damit  NVLLVS  DE  GENERE 
NOSTRO  VEL  ALIQVIS  IN  HAC  SE- 
PVLTVRA  PONATVR  (Inschrift  von  lulia 
Concordia  bei  de  Rossi  Bull.  1874,  137). 
[Andere  Beispiele  sammelte  Martigny  art. 
Anath^me,  2.  A.  38  f.  Wir  heben  aus  der 
Zahl  der  inschriftlichen  Verwttnschungen  etc. 
nachstehende  heraus.  Bosio  436:  MALE 
PEREAT  IN  SEPVL  ||  TVS  lACEAT  NON 
RE  II  SVRGAT  CVM  IVDA  ||  PARTEM 
HAJBEAT  li  SIQVIS  SEPVLCRVM  ||  HVNC 
VIOLAVERIT.  Lupi  Epit.  Sev.  24:  .  .  . 
SITES  INCVRRAT  •  IN  TIPO  •  SAPPI- 
RE  •  ET  .  .  .  AnaniKE  QVIEVM  LOCVM 
SINE  PARENTIS  APERVERIT.  Reines. 
1000,  n.  441:  QVISQVIS  ||  HOC  SVSTV- 
LERIT  II  AVT  LAESERIT  1|  VLTIMVS 
SVO  II  RVM  MORLATVR.  Boissieu  Inscr. 
de  Lyon  599:  QYIA  ||  HOC  HOSSA  RE- 
MOVIT  A  II  NATHEMA  SIT.    Reines.  964, 

n.  290: ABEAT  ANATHEMA  ||  A 

IVDA  •  SI  QVIS  ALTERVM  WOMINE(fw) 
SVPER  II POSVER  . . .  ANATHEMA  AR- 
EAS DA  TRICENTI  ||  DECEM  ET  OCTO 
PATRLARCHAE  QVI  CHANONES  ||  EX- 


POSVERVNT  ET  DA  SCA  XPI  QVA- 
TVOR  II  EVANGELIA,  welche  Inschrift 
aus  S.  Agata  in  Suburra,  abgesehen  von 
der  Bildung  des  Genitivs  (Uebergang  zum 
Romanischen) ,  auch  we^n  der  Berofung 
auf  die  den  vier  Evangehen  gewissermassen 
gleichgestellten  nicanischen  Vater  interes- 
sant  ist;  vgl.  die  ahnliche  Fluchformel  in 
dem  Testament  eines  Bischofs  bei  Padaudi 
De  sacr.  bahi.  164 «.  Gruter  1062*:  SI 
QVIS  II  SE  •  PRAESVMSERIT  •  CONTRA 
II  HVNC  TVMVLVM  •  MEVM  •  BIOLA  1 1  RE 
ABEA(0  •  INDE  •  INQVISITIO  1|  NEM  • 
ANTE  •  TRIBVNAL  •  DNI  •  NRI  •  —  Gaz- 
zera  Iscr.  Piem.  457:  QVI . .  .HVNC  SE- 
PVLTVM  ESTVRBAVERIT  CHRISTVS 
SIT  EI  ANATHEMA.  De  Rossi  Inscr.  I 
331,  n.  752:  ADIVRO  VOS  PER  CHRI- 
STVM 1 1 NE  MIHI  AB  ALIQVO  VIO :  |  LEN- 
TLAM  FIAT  ET  NE  SEPVL  ||  CRVM 
MEVM  VIOLETVR.  Ibid.  515,  Inschrift 
von  584:  SVB  ILLA  .  . .  CONDITIONEM 
VT  HOC  II  EORVM  NON  BIOLETVR  SE- 
PVLCRVM.  Ibid.  n.  980:  POSSEDATVR 
LOCIS  .  .  .  NE  QVIS  REMOBAT  .  .  . 
Dass  die  Entweihung  speziell  durch  Super- 
impositio  eines  Eorpers  auf  den  andem  ge- 
schah,  bezeugt  die  Inschrift  des  Clematius 
in  S.  Ursula  in  Koln.  Le  Blant  Inscr.  de 
la  Gaule  n.  678  B  (p.  569  f.):  SI  QVIS  .  .  . 
CORPVS  ALICVIVS  DEPOSVERIT  EX- 
CEPTIS  VIRGINIBVS  •  SCLAT  SE  SEMPI- 
TERNIS  TARTARI  IGNI  PVNIENDVM. 
Ueber  ahnliche  Verwiinschungen  und  Pri- 
vilegien  selbst  eines  Gregor  M.  u.  A.  s. 
Reinesius  1000,  wo  auch  der  Nachweis  ge- 
liefert  ist,  dass  diese  Imprecationen  ihr 
Vorbild  in  den  heidnischen  Grabschriften 
u.  s.  f.  haben.  E.]  In  den  unterirdischen 
Coemeterien  war  die  Uebertretung  dieses 
Verbotes  durch  die  Natur  der  Anlage  nicht 
zu  befQrchten,  wesshalb  auch  die  Inschrif- 
ten derartige  Bitten  nicht  aussprechen.  Jenee 
Verbot  schloss  jedoch  nicht  aus,  dass  meh- 
rere Graber  unmittelbar  neben  einander  an- 
gelegt  wurden,  in  denen  die  Leichen  aber 
durch  eine  Zwischenplatte  getrennt  waren. 
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Solche  mehrere  Abtheilungen  umfassende 
Graber  finden  sich  yielfach  in  den  Kata- 
komben;  sie  hiessen  nach  der  Zahl  der 
Abtheilungen  locus  (Grabnische)  bisomus 
(in  christlichen  Inschriften  nie  disomus), 
trisomua,  quadrisomus,  Ebenso  war  es  ge- 
stattet,  bei  den  Begrabnissplatzen  unter 
freiem  Himmel  die  Graber  so  tief  zu  ma- 
chen,  dass  mehrere  Leichen,  aber  durch 
Zwischenraume  getrennt^  fibereinander  da- 
rin  beigesetzt  werden  konnten ;  in  dem  von 
S.  Oallisto  zu  Rom  war  durchschnittlich 
Raum  fQr  acht  in  dieser  Weise  Ubereinan- 
der  zu  begrabende  Leichen.  Das  G.  wurde 
hier  mit  einem  von  den  Wasserleitungen 
entstammenden  Bezeichnung/anna  genannt. 
So  in  der  Inschrift:  ANNIBONIVS  FECIT 
SIBI  ET  SVIS  LOCVM  HOMIBVS  N 
Vm  mTRO  FORM  AS  (Boldetti  650;  de 
Rossi  R.  S.  HI  410).  Auf  dem  Kirchhof 
unter  freiem  Himmel  zu  Ostia  erlaubte  die 
Natur  des  Bodens  nur  Yertiefungen  fdr 
zwei  Abtheilungen,  die  dort  loca  genannt 
wurden  (EX  LOCA  DVA  CONCESSA  SI- 
VE  PATER  SIVE  MATER  SVPERPONA- 
TVR,  de  Rossi  I  c.  414).  Diese  Einrich- 
tung  erklart  auch  die  AusdrQcke:  LOCA 
QVAE  IPSE  CLVSIT  (auf  einer  Inschrift 
im  christl.  Museum  des  Lateran),  LOCVS 
PLENVS  (in  einer  Inschrift  aus  Ostia), 
CORPORA  TRIA  VACANT  (in  einer  In- 
schrift  zu  S.  Bernardo  an  den  diocletiani- 
schen  Thermen).  Wo  aus  Inschriften  der 
Coemeterien  unter  freiem  Himmel  die  Aus- 
driicke  LOCVS  BISOMVS,  TRISOMVS, 
QVADRISOMVS  sich  finden,  so  sind  diese 
auch  wol  von  Qbereinander ,  nicht  von 
nebeneinander  befindlichen  Abtheilungen  zu 
verstehen.  Zwar  finden  sich  auch  bei  die- 
sen,  zunachst  der  Oberflache,  mehrfache 
Graber  der  letztem  Art,  diese  heissen  dann 
aber  locus  biscandens,  vescandens,  tercan- 
dens,  entweder  wegen  der  glanzenden  Mar- 
mortafeln,  welche  die  einzelnen  Abtheilun- 
gen trennten,  oder,  was  de  Rossi  1.  c.  417 
l^r  wahrscheinlicher  hfilt,  weil  sie  in  Ab- 
theilungen geschieden  waren  (bis,  ter  und 
scandens  =  dividens,  Isidor.  Orig.  XVIII  3). 
—  Die  Platte,  womit  das  christliche  G.  ge- 
schlossen  wurde,  hiess  Tabula ,  mochte  sie 
vertical,  wie  in  der  Regel  in  den  unter- 
irdischen  Coemeterien,  oder  horizontal,  wie 
bei  den  Grabem  unter  freiem  Himmel, 
und  bei  den  in  dem  Fussboden  der  Kata- 
komben,  oder  Uber  diesem  erhoht  ange- 
brachten  sein.  Bei  der  uber  den  Fussboden 
erhdhten  wurden  sie  auch  mensa  genannt. 
Ueber  letzterer  waren  in  der  frQhesten  Zeit 
zuweilen  viereckige  Nischen  angebracht, 
deren  Name  unbekannt  ist,  spater  bogen- 
formige,  die  in  den  Inschriften  des  3.  und 
4.  Jahrh.  schon  ARCISOLIVM,  ARCOSO- 
LIVM,  genannt  werden  (solium  bezeichnet 


im  heidnischen  und  christlichen  Sprach- 
gebrauch  einen  Sarkophag).  Nach  einer 
Inschrift  bei  de  Rossi  1.  c.  420  ist  anzu- 
nehroen,  dass  solche  Arcosolia  auch  auf 
den  Coemeterien  unter  freiem  Himmel  tiber 
den  Formae  errichtet  burden,  ebenso  in 
den  Vorhallen  der  darauf  erbauten  Basi- 
liken  und  Cellae.  Die  Tabula  war  in  den 
Seitenwanden  der  Katakomben  dQnn,  zur 
Verminderung  des  Druckes  auf  den  ausge- 
hohlten  Tuf,  nach  der  Oeffnung  geschnitten 
und  also  an  der  Kopfseite  breiter  als  am 
Fussende,  und  dick  mit  Mortel  eingefiigt. 
In  den  Begrabnissplatzen  unter  freiem  Him- 
mel war  sie  rechtwinklig  und  dicker  und 
wenig  mit  Mortel  befestigt,  ahnlich  bei  den 
Grabem  im  Fussboden  der  Katakomben. 
Bei  einzelnen  Begrabnissplatzen  unter  freiem 
Himmel  waren  so  weite  Vertiefungen  ge- 
graben,  dass  bei  diesen  die  Graber  in  Seiten- 
nischen  angebracht  wurden,  und  alsdann 
war  der  Verschluss  wie  in  den  unterirdischen 
Coemeterien.  Bei  den  Begrabnissplatzen  un- 
ter freiem  Himmel  bildete  der  Verschluss 
der  untem  Abtheilung  den  Boden  der  fol- 
genden  Grabstelle.  Dieser  Verschluss  wurde 
entweder  durch  eine  Steinplatte  hergestellt, 
oder  durch  Ziegel,  die  zuweilen  dachfdrmig 
zusammengestellt  waren;  in  diesem  Falle 
wurde  eine  AusfUllung  mit  verschiedenen 
Steinen  nothig,  um  die  horizontale  Flache 
fQr  die  folgende  Leiche  herzusteUen.  Die 
Seitenwande  dieser  Graber  wurden  durch 
Mauerwerk  hergestellt,  welches  nur  selten 
durch  Marmor  oder  Granitplatten  sich  aus- 
gefCillt  findet;  eine  klare  Anschauung  der 
Einrichtung  gewahrt  de  Rossi  R.  S.  Ill, 
tav.  XXXIX,  wo  der  Kirchhof  unter  freiem 
Himmel  von  S.  Callisto  abgebildet  ist. 

Auch  bei  dieser  Begrabnissart  wurden 
vielfach  Inschriften  angebracht,  manchmal 
auf  dem  Steine,  auf  welchem  die  Leiche 
lag.  Beispiele  davon  haben  sich  sowol  in 
Italien,  als  in  Deutschland,  Gallien  und 
Spanien  gefunden  (Le  Blant  Inscr.  I  991, 
U  6,  20,  158;  de  Rossi  R.  S.  I  95,  96). 
Zuweilen  war  das  G.  durch  ein  Monument 
fiber  der  Erde  bezeichnet,  auch  schon  in 
den  Zeiten  der  Verfolgung,  wenn  auch  die 
Inschriften  erst  spater  angebracht  sein  m5- 
gen.  Etisebius  (H.  e.  II  23)  und  Hierony- 
tnus  (De  eccl.  script.  2)  erwahnen  den  Denk- 
stein  fiber  dem  Grabe  des  hi.  Jacobus,  zwei 
africanische  des  4.  Jahrh.  beschreibt  de 
Rossi  Bull.  1875,  168,  einen  aus  Vicenza 
Giov.  da  Schio  Le  ant.  iscriz.  di  Vicenza 
91  u.  92.  Auf  der  Oberflache  der  mit 
Baumen  und  Blumen  geschmfickten  Coeme- 
terien unter  freiem  Himmel  waren  Leichen 
in  Sarkophagen  (s.  d.  A.  Sarkophage)  bei- 
gesetzt, bald  in  einfachen,  bald  in  reich 
mit  Sculpturen  geschmfickten,  die  in  der 
Regel,  wie  auch  die  tiefer  liegenden  Gra- 
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ber,  orientirt,  manchmal  noch  mit  einem 
Tugtirium  uberdeckt  waren,  welches  auf  vier 
durch  Transennae  verbiindenen  Saalen  rahte 
{de  Rossi  R.  S.  II  235),  theilweise  auch 
unter  dem  Vordach  der  auf  den  Coemete- 
rien  stehenden  Basiliken  (SVB  TEGOLATA) 
ihre  Stelle  erhielten,  was  als  ehrenvoller 
gait  {de  Rossi  R.  S.  Ill  438).  Wie  das 
Coemeterium  von  lulia  Concordia  {de  Rossi 
BuU.  1874,  133  ff.,  tav.  IX)  und  das  von 
Aliscamps  bei  Aries  (eb.  144  ff.)  zeigt, 
standen  die  Sarkophage  in  Gruppen;  in 
dem  zu  Trier  entdeckten  {v,  WUmowsky 
Archaol.  Funde,  Trier  1873,  29)  konnte 
man  um  die  einzelnen  herumgehen.  Wie 
wir  aus  dem  von  Konig  Theoderich  dem 
Bildhauer  Daniel  eri;heilten  Privilegium  {de 
Rossi  R.  S.  Ill  437)  sehen,  gait  £ese  Be- 
grabnissweise  in  einem  ilber  dem  Boden 
stehenden  Sarkophage  (in  supernis),  welche 
den  Hinterbliebenen  gestattete,  sich  dem  G. 
zu  nahen,  als  lugentium  non  parva  conso- 
latio. 

Um  die  Sarkophage  waren  Baume  ge- 
pflanzt,  von  denen  sich  die  Reste  auf  den 
Coemeterien  von  S.  Callisto  zu  lulia  Con- 
cordia noch  erhalten  haben  {de  Rossi  R.  S. 
UI  430),  und  die  Graber  mit  Blumen  ge- 
ziert  und  Wohlgeriiche  darauf  gespendet 
{Prudent,  Cathem.  X  469—470;  Hieron,  Ad 
Pamach.  ep.  XXVI,  c.  2),  fur  die  Christen 
eine  Erinnerung  an  das  G.  Christi  (Joh.  19, 
41)  und  das  himmlische  Paradies. 

Zeugnisse  fiber  den  Ankauf  von  Gra- 
bern  finden  sich  erst  nach  dem  J.  390  und 
dieselben  setzen  sich  bis  in  das  7.  Jahrh. 
fort.  Bis  zum  J.  438  sind  es  die  Fossores, 
welche  fur  eigene  Rechnung  dieselben  ver- 
kaufen.  Von  letzterm  Jahre  an  werden  in 
den  bezuglichen  Inschriften  die  Fossores, 
deren  Institut  und  Name  um  die  Mitte  des 
5.  Jahrh.  zu  Rom  verschwinden,  nicht  mehr 
erwahnt;  vom  Ende  des  5.  Jahrh.  an  er- 
scheinen  die  Priester  der  betreffenden  Ti- 
tuli  als  die  Verkaufer;  im  6.  Jahrh.  schei- 
nen  die  Papste  die  Verleihung  von  Grab- 
stellen,  wenigstens  in  der  vaticanischen  Ba- 
silika,  sich  selbst  vorbehalten  und  auch  in 
anderen  romischen  Kirchen  Graber  an  be- 
sondere  Wohlthater  gewahrt  zu  haben  (in- 
schriftliche  Anhaltspunkte  s.  bei  de  Rossi 
R.  S.  Ill  553).  Eine  Copie  der  betreffen- 
den Eaufurkunde  findet  sich  zuweilen  auf 
den  Grabsteinen  eingegraben;  sie  beweisen 
durch  die  Ortsangaben,  dass  in  den  auf  den 
Coemeterien  errichteten  Kirchen  das  Be- 
grabniss  gestattet  war  und  das  desfallsige 
Verbot  sich  ursprfinglich  nur  auf  die  Kir- 
chen in  der  Stadt  beschrankte  (Beispiele 
bei  de  Rossi  R.  S.  Ill  548).  Diese  Inschrif- 
ten  geben  auch  Auskunft  fiber  den  Kauf- 
preis  der  Graber.  Derselbe  schwankt  zwi- 
schen    anderthalb    und    neun    Goldsolidi, 


nicht  nach  der  Stelle  der  Graber,  sondem 
wahrscheinlich  nach  dem  VermSgen  der 
Ankaufer,  und  diente  wol  nicht  nur,  um 
den  Taglohn  der  Fossores,  sondem  auch, 
um  die  grossen  allgemeinen  Kosten  der 
christlichen  Coemeterien  und  die  Ausgaben 
ffir  das  Begrabniss  der  Unbemittelten  zu 
bestreiten;  das  grosse  Missverhaltniss  zwi- 
schen  dem  damaligen  Taglohn  und  dem 
Preise  der  Graber  lasst  voraussetzen ,  daas 
auch  in  der  kurzen  Zeit,  wo  der  Verkauf 
direct  durch  die  Fossores  geschah,  diese 
einen  Theil  des  Preises  an  die  kirchliche 
Verwaltung  abgeben  mussten.  Papst  Gre- 
gor  d.  Gr.  (Ep.  VIU  3;  IX  3)  versuchte 
die  antiqua  consuetudo  des  Ankaufs  von 
Grabern  abzuschaffen,  aber  die  Inschriften 
—  eine  aus  dem  J.  619  —  beweisen,  dass 
sie  bald  nach  ihm  wieder  Eingang  fand. 
Ueber  diese  ganze  Materie  s.  de  Sossi  R. 
S.  Ill,  lib.  Ill,  c.  1—4,  6,  7,  20.    heuser. 

ORABREDEN  im  Smne  von  Lobreden 
auf  Verstorbene,  welche  im  Leben  ganz 
besondere  und  ausgezeichnete  Verdienste 
an  sich  getragen  batten  und  es  worth  wa- 
ren, dem  Volke  zur  Erweisung  des  Dankes 
und  zur  Nachahmung  ihres  Tugendbeispie- 
les  vorgestellt  zu  werden,  waren  dem  kirch- 
lichen  Alterthum  nichts  weniger  als  fremd. 
Strong  davon  sind  zu  unterscheiden  die 
Reden  zu  Ehren  der  Martyrer,  welche  nicht 
den  Charakter  einer  oratio  funebris  an  sich 
trugen,  da  sie  nichts  mit  der  Trauer  fiber 
die  Dahingeschiedenen,  sondem  es  nur  mit 
der  Freude  fiber  ihren  Triumph  und  mit 
dem  Lobe  ihrer  heroischen  Tugenden  zu 
thun  hatten.  Mehrere  der  altchristlichen 
Grab-  oder  Leichenreden  sind  auf  uns  ge- 
kommen,  so  von  Eusebius,  Ambrosius,  Gre- 
gov  von  Naziam  und  Gregor  von  Nyssa, 
Die  Grabrede  des  Letztem  auf  den  Bischof 
Meletius  von  Antiochien  wird  bei  Socrates 
Hist.  eccl.  V  9  ,ii:txif5&toc  X^^oc'  und  IV  26 
,lTCiTa<ptov»  genannt.  Verschieden  davon  sind 
die  Epitaphia  des  Hieronymus  auf  Nepo- 
tian,  Fabiola  und  Paula,  welche  nur  fur 
den  Privatgebrauch ,  nicht  zum  Zwecke 
offentlichen  Vortrages  geschrieben  waren. 

Wer  hielt  die  G.?  Nach  Hieron.  Ep.  60 
ad  Heliodor.  pflegten  nach  griechischer  und 
romischer  Sitte  auch  unter  den  Christen 
Kinder  bei  dem  Tode  ihrer  Eltem  auf  diese 
die  Trauerreden  zu  halten;  ausserdem  tra- 
ten  die  soviel  als  moglich  nahen  Verwand- 
ten  des  Verstorbenen  als  Trauerredner  auf. 
So  redete  Gregor  von  Nazianz  beim  Tode 
seines  Vaters  Gregor  und  hielt  die  Leichen- 
reden ffir  seinen  Bruder  Caesarius  und  seine 
Sch wester  Gorgonia ;  Ambrosius  sprach  bei 
den  Exequien  ffir  seinen  Bruder  Satyrus. 
Bei  dem  Mangel  naher  Verwandten  hielten 
gute  Freunde  des  Verstorbenen  die  G.,  so 
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z.  B.  Gregor  von  Nazianz  seinem  Freunde, 
dem  hi.  Basilius ;  Chrysostomus,  Gregor  yon 
Nyssa  und  Amphilochius  dem  Bischof  Me- 
letius;  Hilarius  dem  Bischof  Honoratus. 
Yomehmen  und  Mrstlichen  Personen  gaben 
Bisch5fe  die  Ehre  der  Grabrede;  so  be- 
sitzen  wir  noch  die  Trauerreden  des  B. 
Eusebius  auf  Kaiser  Oonstantin,  des  B.  Am- 
brosius  auf  die  Kaiser  Yalentinian  und  Theo- 
dosius,  des  B.  Gregor  von  Nyssa  bei  dem 
Tode  der  Kaiserinnen  Pulcheria  und  Pla- 
cilla.  Kaiser  Oonstantin  selbst  hielt  nach 
Euseb,  Vit.  Const.  IV  55  eine  Leichenrede, 
worin  er  von  der  Unsterblichkeit  der  Seele, 
dem  Tode  der  Gottseligen  und  der  Gott- 
losen  sprach.  Der  Tag,  an  welchem  die 
Trauerreden  abgehalten  wurden,  war  ver- 
schieden;  man  hielt  dieselben  wahrend  der 
Ausstellung  der  Leiche,  wie  dies  beim  Tode 
Constantins  der  Fall  war,  und  ebenso  bei 
dem  Hinscheiden  des  Satyrus,  des  Bruders 
des  hi.  Ambrosius;  aber  bisweilen  vergingen 
Tage,  Wochen,  Monate,  selbst  Jahre,  urn 
noch  Zeit  fiir  Abhaltung  der  Leichenreden 
zu  finden.  S.  den  Nachweis  bei  Binterim 
Denkw.  VI  3,  439  if.  In  Bezug  auf  ver- 
storbene  Personen  von  Distinction  erklart 
sich  die  Verschiedenheit  der  Zeit,  in  wel- 
cher  Trauerreden  abgehalten  wurden,  leicht 
aus  der  Sitte,  die  Leichen  der  Vornehmen 
oft  Wochen  und  Monate  lang  aufzubewah- 
ren,  bis  die  Beerdigung  erfolgte.  Der  Ort, 
wo  die  Leichenreden  gehalten  wurden,  war 
gewohnlich  die  Kirche;  ob  vor,  wahrend 
Oder  nach  der  hi.  Messe,  ist,  soweit  es  die 
Aufstellung  einer  allgemeinen  Regel  be- 
trifPt,  nicht  mit  Sicherheit  zu  bestimmen. 
Die  Praxis  scheint  nach  den  bei  Binterim 
a.  a.  O.  441  u.  442  angefiihrten  Beispielen 
verschieden  gewesen  zu  sein.  Die  Trauer- 
rede  auf  Kaiser  Oonstantin  wurde  sicher 
nach  der  Messe  gehalten  (Euseb.  Vit.  Oonst. 
rV  71).  Gregor  von  Nyssa  scheint  seine 
Rede  auf  die  verstorbenen  Kaiserinnen  Pla- 
cilla  und  Pulcheria  nach  dem  Evangelium 
gehalten  zu  haben,  denn  sie  schliesst  sich 
enge  an  die  auf  diesen  Tag  treffende  evan- 
gelische  Perikope  ,Fidehs  et  prudens  dis- 
pensator'  (Matth.  c.  25  oder  Luc.  c.  12)  an. 
Diese  homiletische  Methode  Gregors  weist 
zugleich  auf  das  Bestreben  hin,  die  G.  nicht 
bloss  auf  Personalia  zu  beziehen,  sondem 
denselben  auch  Glaubens-  und  Sittenlehren 
zu  Grunde  zu  legen.  Gegen  einseitiges  und 
iibertriebenes  Lob  der  Verstorbenen  von 
Seite  der  Grabredner  eiferte  schon  Hierort. 
Oomm.  in  Eccl.  9  und  Basilius  Orat.  de 
Gordio  martyre.  krOll. 

€(BiJDUAL£  (gradale)  war  und  ist  ein 
zwischen  die  Lesung  der  Epistel  und  jene 
des  Evangeliums  eingeschobener  Gesang, 
dessen  Inhalt  der  hi.   Schrift,   meist   und 


urspriingiich  ausschliesslich  den  Psalmen 
entnonmien  ist.  Von  der  Art  und  Weise 
des  Vortrages,  wobei  ein  Vorsanger  den 
Gesang  eroffnete  und  der  Ohor  einstimmend 
respondirte,  hiess  jenes  GesangsstCiek  in 
erster  Zeit  ,Respon8um'  {Ord,  Rom,  I,  n.  10). 
,Oantus  responsorius^  und  ,Re8ponsorium 
[Ord,  Rom,  III;  Isidor,  Hisp,  De  off.  eccl. 
I  8;  Amalar.  De  div.  off.  Ill  17);  bei  Greg, 
Turon,  auch  ,Psalmus  responsorius^  Mit 
Rficksicht  auf  die  gewohnliche  Quelle  des 
Inhaltes  hiess  man  den  Gesang  nach  der 
Epistel  kurzweg  ,P8almus'  (Augustin,  De 
verb,  apost.  serm.  8  u.  10),  und  in  der  mai- 
landischen  Liturgie  ,Psalmellu8^  In  der 
alten  Kirche  pflegte  man  nach  den  Lectio- 
nen  und  vor  dem  Evangelium  einen  ganzen 
Psalm  zu  singen;  so  berichtet  es  Chrtjaost, 
Hom.  in  Ps.  145  von  der  orientalischen 
Kirche,  Augustinus  1.  c.  von  der  africani- 
schen,  Gregor,  Turon,  Hist.  Franc.  VIII  3 
von  der  gallicanischen,  Leo  M,  Serm.  2  in 
annivers.  suae  assumpt.  von  der  romischen 
Kirche.  Bald  nach  Ohrysostomus  aber  fing 
man  an,  den  fraglichen  Psalmus  response- 
rius  nicht  mehr  ganz,  sondem  nur  einzelne 
Verse  davon  zu  singen.  Dasselbe  geschah 
in  der  romischen  Kirche  nach  Leo  I  (f  461), 
und  schon  im  Antiphonarium  Gregors  d.  Gr. 
erscheint  das  fragliche  Responsorium  auf 
zwei  Verse  eines  Psalmes  beschrankt;  nur 
Dom.  I  Quadrag.,  D.  palm,  und  fer.  VI  in 
Parasceve  wurde  zur  Erinnerung  an  die 
friihere  Sitte  ein  ganzer  Psalm  beibehalten. 
Ueber  den  Urheber  dieser  Abkiirzung  herrscht 
Ungewissheit.  Vgl.  Thomas,  Praefat.  ad  re- 
sponsor,  et  antiph.  rom.  eccl.  4.  Der  ganze 
oder  der  verkurzte  Psalm  wurde  in  der 
lateinisch-romischen  Kirche,  wie  schon  be- 
merkt  worden,  zwischen  Epistel  und  Evan- 
gelium gesungen ;  in  jenen  Kirchen,  in  de- 
nen  vor  dem  Evangelium  zwei  Lectionen 
gebrauchlich  waren,  wie  es  in  der  griechi- 
schen,  mailandischen,  mozarabischen  Litur- 
gie der  Fall  war,  kam  der  Psalmus  respon- 
sorius  zwischen  die  beiden  Lectionen  zu 
stehen;  in  der  Kirche  von  Antiochien,  wo 
mindestens  drei  Lectionen  gebrauchhch  wa- 
ren, sang  man  zur  Zeit  des  Ohrysostomus 
nach  jeder  Lection  einen  Psalm.  Zum  An- 
stimmen  und  Vorsingen  des  fraglichen  Psal- 
mes wahlte  man  in  der  romischen  Kirche 
die  tfichtigsten  Sanger,  welche  in  dem  Ordo 
Rom.  den  Kamen  ,Cantores  maiores^  ffihren. 
Ein  im  8.  Jahrh.  eingerissener  Missbrauch, 
wonach  auch  Nonnen  den  Psalm  vom  Ambo 
aus  zu  singen  wagten,  wurde  schon  von 
Papst  Zacharias  in  einem  Schreiben  an  Pi- 
pin  abgestellt.  S.  Binterim  Denkw.  FV  3, 
328.  Beziiglich  des  Platzes  fiir  den  Vor- 
sanger bei  dem  Psalmus  responsorius  be- 
fiehJt  Ord,  Rom,  I,  n.  10:  ,ut,  postquam 
legerit  (subdiaconus),  cantor  cum  cantatorio 
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ascendat  (ambonem)  et  dicat  responsum^ 
und  Ord.  Bom.  II,  n.  7  ffigt  bei:  ,non  ta- 
men  ascendit  superius,  sed  stat  in  eodem 
loco,  ubi  et  lector.'  Auch  in  den  iibrigen 
Kirchen  bestieg  der  vorsingende  Cantor 
immer  einen  erhohten  Platz,  wenn  nicht 
den  Ambon,  so  doch  ein  anderes  erhohtes 
Gestell,  Oder  die  Stufen  des  Altars  (s.  Be- 
leth  Divin.  offic.  explic).  Nach  Durand, 
Rationale  divin.  off.  IV,  c.  9,  n.  5  wurde 
der  Psalm  an  gewohnlichen  Tagen  in  der 
Mitte  des  Chores  vor  den  Stufen  des  Al- 
tares,  an  Festtagen  auf  den  Stufen  des- 
selben  gesungen.  Es  war  nun  ganz  na- 
tiirlich,  dass  man  spater  von  dem  ,Auf- 
steigen'  (gradior)  des  Sangers  dem  Psalmus 
responsorius  den  Namen  ,Graduale'  gab, 
zumal  wenn  man  damit  auf  die  Psalmi  gra- 
duales  der  Israeliten  anspielte  und  nach 
Mischnah,  Suhkah  K.  V,  Mass.  4  (bei  Hane- 
berg  Gesch.  d.  bibl.  Offenb.,  3.  Aufl.  348) 
es  als  Thatsache  annahm,  dass  die  15  Stu- 
fenpsalmen  am  LaubhQttenfeste  auf  den 
15  Stufen  des  Aufganges  zum  Priestervor- 
hofe  vorgetragen  wurden.  Die  Qbrigen 
mystisch-ascetischen  Deutungen  des  Namens 
G.,  wie  z.  B.  bei  Innocenz  III,  Rupert  von 
Deutz,  Le  Courtier  (Explic.  des  pri^res  et 
des  c^r^monies  de  la  Messe),  Kossing  (Liturg. 
Vorles.  liber  die  hi.  Messe)  u.  s.  w.  sind 
zwar  theilweise  sehr  sinnig,  aber  zu  viel 
subjectiv  und  zu  wenig  historisch  begrilndet. 
WiU  man  das  Gebiet  der  Symbolik  betre- 
ten,  so  schlage  ich  vor,  ,gradior'  im  Sinne 
von  ,progredior'  zu  nehmen  und  G.  als 
jenes  liturgische  GesangstOck  aufzufassen, 
welches  den  Uebergang  von  der  Lesung 
einer  biblischen  Pericope  ordinis  inferioris 
zur  Lesung  einer  Perikope  (Evangelium) 
ord.  superioris  vermittelt.  Als  Grund  des 
Namenswechsels  wird  angegeben,  man  habe 
dabei  beabsichtigt ,  das  Responsorium  bei 
der  Messe  durch  eine  eigene  Benennung 
vor  den  ubrigen  liturgischen  auszuzeichnen 
und  von  diesen  zu  unterscheiden ;  so  Ch'an- 
colcuf  Les  anciennes  liturgies  unter  Beru- 
fung  auf  den  Ord.  Rom.  von  Cassandrus. 
Der  Zweck  der  Einfiihrung  des  G.  scheint 
weniger  der  gewesen  zu  sein,  eine  Recapi- 
tulation der  vemommenen  Lesung  (Epistel) 
zu  geben,  denn  dies  wQrde  eine  ganz  an- 
dere  Organisation  der  Gradualien  verlangen; 
richtiger  nehmen  wir  mit  Krazer  De  apost. 
nee  non  antiq.  eccl.  occid.  liturg.  415  an, 
das  G.  sei  eingeschaltet  worden,  um  die 
Glaubigen  wlUbrend  der  Vorbereitungen  auf 
die  Lesung  des  Evangeliums  geistig  zu  be- 
schaftigen  und,  fQgen  wir  bei,  den  Glau- 
bigen £ulurch  zugleichGelegenheit  zu  geben, 
ihren  Geist  fiir  die  nachste  Lesung  gesam- 
melt  zu  halten.  Schliesslich  bemerken  wir, 
dass  G.  (cantatorium)  auch  das  Buch  be- 
zeichnete,  in  welchem  die  Noten  enthalten 


waren,  wonach  die  Gradualien,  nach  Ama- 
lar,  1.  c.  in  hoherm  Ton  als  die  Psalmen 
und  Hymnen  gesungen  wurden.        krCll. 

GBADUS.  I.  In  der  Kirche  der  Amho, 
das  Analogium  oder  Lectrutn^  das  Lesepult 
(s.  d.  Artt).  Hormisd.  pp.  Epist.  38;  Lex 
Alemann.  tit.  16,  §  2:  clericus  qui  in  grada 
in  ecclesia  publica  lectionem  recitat  vel 
gradale.  Sidon.  ApoU.  Carm.  16.  Nach 
Leo  Ostiens.  in  19  waren  die  G.  aber  nicht 
immer  mit  dem  Ambo  identisch,  sondem 
ausser  dem  Chor  neben  jenen  gestellt. 
Das  waren  ohne  Zweifel  die  G.  presbtfterii, 
die  vor  den  Cancelli  lagen  (solea)  und  wo- 
hin  Priester  oder  Monche  leichterer  Fehler 
wegen  verurteilt  wurden.  Beg.  Cisterc  c. 
75;  vgL  Ducange  \.  v. 

II.  G.  fiir  generatio,  Verwandtschaftsgrad, 
Leg.  Baiuv.  tit.  14,  c.  9,  §  4. 

III.  G.  =  annus  ist  mittelalterlich. 

IV.  G.  die  Stufen  vor  dem  Eingang,  der 
Porticus  der  Kirchen.  Anastas.  Bwl.  In 
Symmach.  pp.  32  f. 

V.  G.  die  Stufen  des  priesterlichen  Ordo. 
Anastas.  In  Hygino  pp.  Die  mittelalter- 
lichen  Belege  bei  Ducange  i.  v.,  wo  auch 
noch  andere  mittelalterliche  Bedeutungen 
des  Wortes  nachgewiesen  sind.      kraus. 

GBAECI  war  ein  den  ersten  Christen  von 
den  Romern  gegebener  Spottname.  Hiero^ 
nymus  Ep.  10  ad  Furiam  schreibt  hierfiber: 
,ubicunque  viderint  Christianum,  statim  illud 
de  trivio:  6  7patx^c,  iitt^ixTjc,  en  Graecum, 
impostorem.  Die  Veranlassung  zu  diesem 
Spottnamen  ,Graecus^  lag  darin,  dass  viele 
Christen,  welche  sich  dem  ascetischen  Leben 
widmeten,  die  romische  Toga  mit  dem  grie- 
chischen  Philosophenmantel  vertauschten. 
Die  Rdmer  sahen  darin  eine  Verachtung 
ihrer  Nationalkleidung  und  gebrauchten  da- 
her  das  Wort  Graecus  =  palliatus  als  Vor- 
wurf  gegen  die  Christen.    Tcrtullian ,   der 

fleichfalls  die  romische  Toga  abgelegt  und 
en  Philosophenmantel  angezogen  hatte, 
musste  darum  viele  Sp5tteleien  von  Seite 
seiner  Mitbiirger  zu  Carthago  erleiden ;  man 
gebrauchte  ja  das  ,a  toga  ad  pallium^  im 
Sinne  unseres  deutschen  Spriichwortes  ,vom 
Pferde  auf  den  EseP.  Tertullian  antwortete 
darauf  mit  seiner  witzhaften  Schrift  De 
pallio.  Ueberhaupt  aber  gebrauchten  die 
Romer  den  Namen  ,Graecus^  fCLr  leichtsin- 
nige,  veranderliche  Leute  und  insbesondere 
fQr  solche,  welche  sich  inpedantischerWeise 
mit  Philosophic  beschaftigten  und  selbst- 
gefallig  das  griechische  Pallium  sich  um- 
hingen.  In  letzterm  Punkte  mochte  viel- 
leicht  noch  ein  weiteres  Motiv  gelegen  ha- 
ben,  den  Christen  den  Beinamen  ,Graeca8^ 
zu  geben,  insofem  namlich  diese  einen  un- 
ermtideten  Eifer  zeigten,  die  Wahrheit  der 
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christlichen  Religion  auf  speculativem  Wege 
durch  ihre  Apologetiker  darzulegen.  End- 
lich  konnte  der  Name  ,Graecu8'  in  der  zu- 
letzt  angeffihrten  Bedeutung  den  Christen 
auch  mit  spottischer  RQcksicht  auf  die  so 
benannten  griechischen  Philosophen  und 
Rhetoren  gegeben  worden  sein,  welche  sich 
um  des  Brodes  willen  zu  den  niedrigsten 
Diensten  gebrauchen  liessen;  gerade  von 
den  ersten  Christen  aber  gehorte  die  Mehr- 
zahl  der  niederen,  dienenden  Volksklasse 
an  und  gab  dadurch  Yeranlassung  zu  dem 
bekannten  Spottnamen  ,PIautina  prosapia' 

(S.   d.   A.).  KRtLL. 

GRAFFITI,  s.  Inschriften. 

rPAMMATA,  s.  Litterae. 

rPAOH  und  rPAMMATA  heisst  bei  den 
Griechen  haufig  das  Glaubensbekenntniss. 
Vgl.  Valesms  zu  Theodoret  Hist.  eccl.  I  18 ; 
Bingham  IV  67. 

GRANATARIUS,  der  Getreide-Einnehmer, 
ein  Klosteramt,  SuflPraganeus  cellerario,  wie 
68  in  der  alten  Benedictinerregel  heisst. 
Vgl.  Mart  Reg.  Bened.  Comm.  c.  31 ;  hi- 
dor,  Reg.  c.  19;  Ducange  i.  v. 

GRATIA.  I.  Die  lateinische  Uebersetzung 
von  X^9^^>  e5xap«yT^a;  Optat.  V  7:  veniunt 
gentes  ad  gratiam,  wo  aber  zunachst  Ton 
dem  Gastmahl  die  Rede  ist,  zu  dem  der 
Herr  einladet,  so  dass  an  die  hi.  Eucharistie 
nicht,  wie  Ducange  i.  v.  will,  unmittelbar 
gedacht  ist. 

II.  G.  =  haptismus,  Ctjpr.  Epist.  in  17; 
Cod,  Theodos.  I,  16,  6. 

Ueber  die  mittelalterlichen  Bedeutungen 
des  Wortes  s.  Ducange  i.  v. 

GBIECmSOHES    IN    DEB    LITURGIE. 

Versteht  man  hierunter  griechische  Be- 
zeichnungen  fQr  den  Gottesdienst  und  des- 
sen  Theile,  so  miisste  mit  vielen  anderen 
der  Name  Liturgie  selbst  erortert  werden. 
Sind  aber  Gebcte  gemeint,  welche  auch  in 
der  lateinischen  Kirche  in  griechischer  Sprache 
recitirt  werden,  so  beschrankt  sich  deren 
Zahl  jetzt  auf  das  Eyrie  eleison  und  das 
Trishagion.  Vor  Gregor  d.  Gr.  scheint  auch 
das  Symbolum  und  Sb»  Vaterunser  biswei- 
len  griechisch  gebetet  worden  zu  sein,  denn 
das  gelasianische  Sacramentar  enthalt  das 
letztere  in  beiden  Sprachen  fibereinander 
geschrieben  und  lasst  das  Glaubensbekennt- 
niss bei  der  feierlichen  Taufe  ausdriicklich 
in  beiden  Sprachen  ablegen  (Muratori  Li- 
turg.  rom.  vet.  540,  775).  Ebenso  habe 
man  zu  Rom  das  Gloria  einmal  im  Jahre, 
namlich  in  der  ersten  Weihnachtsmesse, 
griechisch  gesungen  (Martene  De  antiq.  eccl. 
rit.  I  277);  dasselbe  berichtet  UgheUi  (Ital. 
sacra  VI  3)  beziiglich  des  Credo's  am  Oster- 


feste  aus  Neapel.  Das  Kyrie  eleison  (xupic 
iXe7]9ov)  angehend,  so  findet  sich  dasselbe 
bereits  in  den  Apost  Constitutionen  (VIII  6). 
Nach  einer  Nachricht  bei  Pistorius  (Script, 
vet.  Germ.  I  1064)  hatte  es  Papst  Silvester, 
nach  Amalarius  (De  div.  off.  IV,  Suppl.) 
Gregor  d.  Gr.  in  die  lateinische  Liturgie 
heriibergenommen.  Letzteres  ist  sicher  irrig, 
denn  das  zweite  Concil  von  Vaison  (529, 
c.  3)  bezeugt,  dass  dieses  Gebet  im  Orient, 
Rom  und  den  ,Provinzen  Italiens^  im  Ge- 
brauch  sei  und  schreibt  dasselbe  seinerseits 
fiir  Messe,  Matutin  und  Vesper  vor  (quia 
tam  in  sede  apostolica  quam  etiam  per  to- 
tas  orientales  atque  Italiae  provincias  .  . . 
consuetude  est  intromissa,  ut  k.  e.  frequen- 
tius  .  . .  dicatur,  placuit  etiam  nobis  etc.). 
Gregor  d.  Or.  bezeichnet  den  Unterschied 
beider  Eirchen  beziiglich  dieses  Gebetes  da- 
hin,  dass  die  Griechen  das  Christe  eleison 
nicht  gebrauchen  und  das  Kyrie  gemeinsam 
recitiren,  wahrend  es  in  Rom  abwechselnd 
von  den  Elerikern  und  dem  Volke  gespro- 
chen  werde  (Ep.  ad  loan.  Syrac.  ep.  IX 
12:  in  Graecis  simul  omnes  dicunt,  apud 
nos  autem  a  clericis  didtur  et  a  populo 
respondetur,  et  totidem  vicibus  etiam  Christe 
eleison  dicitur,  quod  apud  Graecos  nullo 
mode  dicitur).  Beim  Gesang  wurde  es  so 
lange  wiederholt,  bis  der  Celebrant  oder 
Diakon  das  Zeichcn  zum  Aufhdren  gab 
(Ordo  Rom.  I  9  bei  Muratori  1.  c.  II  979). 
Wie  bei  der  hi.  Messe,  so  wurde  das  Kyrie 
auch  zur  Eroffhung  der  ,Litaniac'  gesungen, 
und  an  den  Tagen,  wo  die  letzteren  statt- 
fanden,  fiel  es  in  der  hi.  Messe  aus  (Ma- 
billon  In  ord.  Rom.  comm.  praevius  c.  5). 
Dieser  Umstand,  zusammengehalten  mit  der 
Thatsache,  dass  vor  Gregor  d.  Gr.  die  hi. 
Messe  mit  dem  Kyrie  (ohne  Introitus)  be- 
gann  (Augustin.  De  civ.  Dei  XXII  8 ;  Ama- 
lar.  De  eccl.  offic.  Ill  15),  macht  den 
Schluss  wahrscheinlich ,  dass  wir  in  dem 
wiederholten  Kyrie  eleison  die  Litaniae  mi- 
nores  vor  uns  haben,  zu  welchem  sich  die 
iibrigen  Invocationen  der  Litaniae  maiores 
wie  Erweiterungen  zu  ihrer  Grundform  ver- 
halten.  Zudem  fQhrt  auch  das  Kyrie  in 
den  Ordines  romani  (bei  Muratori  I  9,  11  6) 
den  Namen  Litania,  und  es  ist  nicht  ein- 
zusehen,  warum  die  Litanieen  vor  Christi 
Himmelfahrt  die  kleineren,  die  am  Marcus- 
feste  bei  gleicher  Form  die  grosseren  sein 
soUen  (Binterim  Denkw.  IV,  1,  573),  ab- 
gesehen  davon,  dass  auch  die  angeblichen 
kleineren  bisweilen  maiores  genannt  werden 
(Thommassin  Opera  IV  105).  Was  endlich 
den  Grund  angeht,  warum  das  Kyrie  in 
griechischer  Sprache  beibehalten  wurde,  so 
wird  Oihr  (Das  hi.  Messopfer,  2.  A.,  Freib. 
1880,  369)  Recht  haben,  wenn  er  meint, 
,dass  dieser  volksthiimliche  Bittruf  schon  in 
frfihester  Zeit  aus  dem  Morgenlande  in  die 
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abendlandische  Kirche  iiberging,  wo  er  bald 
allbekaimt  und  allgeraein  beliebt  wurdeS 
Diirfte  man  eine  Vermuthung  wagen,  so 
mochte  gesagt  werden :  die  romische  Litur- 
gie  wird,  wie  die  ilbrigen  schriftlichen  Denk- 
male  dieser  Kirche  aus  der  altesten  Zeit, 
ursprdnglich  wol  griechisch  gewesen  sein. 
Bei  der  Uebersetzung  derselben  liess  man 
das  Kyrie,  weil  gemeinverstandlich,  in  der 
angewohnten  Form  stehen. 

Das  Trishagion,  bereits  in  der  Litur- 
gie  der  Aposf.  Constitutionen  (VIII  12)  in 
anderer  Form  (01710 c  6  Os^c,  aYtoc  b^^opic, 
5710  c  d^avaxoc,  iXeTjdov  ^fiitc)  in  den  Acten 
des  Concils  von  Chalcedon  (451,  act.  1), 
enthalten,  spater  durch  haretische  und  ortho- 
doxe  Zusatze  erweitert  (Bingham  L.  XIV, 
c.  2,  §  m,  VI  37),  findet  sich  bereits  im 
gelasianischen  Sacramentar  in  der  noch  heute 
iiblichen  Form  vor  dem  Kanon  (Muratori 
I  695).  Die  Form  des  Chalcedonense  ist 
jetzt  noch  in  der  Liturgie  des  Charfreitags 
gebrauchlich,  wo  sie  von  zwei  Choren  ab- 
wechselnd  in  griechischer  und  lateinischer 
Sprache  gesungen  wird.  Wie  bei  der  oben 
erwahnten  Celebration  anderer  liturgischer 
Theile  in  zwei  Sprachen  durfte  enge  Ver- 
bindung  der  griechischen  und  lateinischen 
Kirche  der  historische,  grossere  Feier- 
lichkeit  der  asthetische,  •  der  Hinweis 
auf  die  zwei  grossen  Volkerfamilien ,  aus 
welchen  die  Eine  Kirche  Christi  besteht, 
der  symbolische  Grund  dieser  Obser- 
vanz  sein.  schill. 

eBtNBOIfNEBSTAO  ist  der  Donnerstag 
in  der  Charwoche,  der  Gedachtnisstag  der 
Einsetzung  des  eucharistischen  Opfers  und 
Mahles  und  des  Verraths  des  Erlosers  durch 
Judas,  welche  beide  Beziehungen  in  der 
Oration  der  Messe  dieses  Tages  erwahnt 
werden  und  Thema  einer  Homilie  des  hi. 
Joh.  Chrysostomus  (0pp.  ed.  Montf.  II  384) 
waren.  Wegen  der  erstem,  wichtigsten  Be- 
ziehung  wurde  er  auch  Natalis  calicis  (Eli" 
giu8  von  Noyon  Hom.  X ;  P.  Annei  [Polemei] 
Silvii  Latercula  aus  dem  J.  448  bei  Mar- 
zohl  u.  Schneller  Liturg.  sacr.  IV  354,  not.). 
Dies  panis,  Coena  Domini  feria  V  in  coena 
Domini,  wegen  der  Fusswaschung  Dies  man- 
dati  und  pedilavii,  in  manchen  Gegenden 
wegen  des  an  Arme  vertheilten  Weissbrodes 
Dies  panis  albi  genannt  (Bened.  XIV  De 
fest.  Dom.  n.  CXXI).  Ueber  die  Bedeu- 
tung  der  um  1200  zuerst  vorkommenden 
deutschen  Bezeichnung  Griindonnerstag  vgl. 
Fluck  Liturgie  11  659 ;  K.-Lex.  von  Wetzer 
u.  Welte  II  456.  WeU  die  in  der  Oster- 
nacht  zu  taufenden  Competentes  an  diesem 
Tage  das  Glaubensbekenntniss  offentlich  ab- 
' -"often  (Cone,  Laodic.  c.  46),  trug  er  auch 
Namen  Dies  competentium.  Als  Er- 
rung  an  die  nach  dem  Essen  des  Oster- 


lammes  erfolgte  Einsetzung  des  hL  Sacra- 
mentes  fand  in  einigen  lateinischen  Kirchen 
am  G.  die  hi.  Messe  und  die  Communion 
der  Glaubigen  nach   der  gegen  Abend  ge- 
haltenen  Mahlzeit  statt  (Cone,  Carthc^.  lU 
397,  c.  23).    Filr  diejenigen,  welche   an 
diesem  Tage  nicht  bis   zu  dieser  Abend- 
mahlzeit   nuchtem   bleiben   konnten,   weil 
sie  glaubten,  baden  zu  mOssen,  wurde,  we- 
nigstens  in  Africa,  auch  am  Morgen  eine 
hi.  Messe  mit  Austheilung  der  hi.  Commu- 
nion gehalten  (Aug.  Ep.   118  ad   lanuar. 
c.  8).    Mit  RQcksicht  auf  die  Tauffeier  der 
Ostemacht  wurde  schon  frCihe  die  feierliehe 
Oelweihe,  wenigstens  die  des  Chrisams,  am 
G.  vorgenommen;   Anzeichen  hiervon  fin- 
den  sich  bereits   im  3.  Jahrh.  (Probst  Sa- 
cramento   136),   bestimmte   Zeugnisse  aus 
dem  5.  Jahrh.  (Leo  M,  Ep.  166  ad   Leon. 
August.).    Auch  die  feierliehe  Reconcilia- 
tion der  o£Pentlichen  BfLsser  fand  zu  Bom, 
wo  in  dem  feierlichen  papstlichen   Segen 
dieses  Tages  noch  eine  Erinnening  hieran 
geblieben,  und  in  den  moisten  anderen  Kir- 
chen an  diesem  Tage  statt.    De   poeniten- 
tibus  . .  .  quinta  feria  ante  Pascha   eis  re- 
mittendum   Romanae   ecclesiae   consuetudo 
demonstrat  (Innoc.  I  Ep.  ad  Dec.  c.  7).  Dass 
in  den  gallischen  Kirchen  derselbe  Tag  fur 
diesen  Act  bestimmt  war,  ersehen  wir  aus 
der  dem  hi.  Eligius  von  Noyon  zugeschrie- 
benen  Homilie  Ad  reconciliandos  poenitentes 
in  Coena  Domini.    Wegen  dieser  verschie- 
denen  heiligen  Handlungen  fanden   fr&her 
in  vielen  Kirchen  am  U.  drei  hi.  Messen 
statt,  die  erste  gleich  nach  der  Aufnahme 
der  Biisser,  die  zweite  in  Verbmdung  mit 
der  Oelweihe,   die  dritte  zur  Gedachtniss- 
feier  der  Einsetzung  der  hi.  Eucharistie, 
bei  welcher  dann  auch  die  in  der  abend- 
landischen    und    morgenlandischen    Kirche 
noch  bestehende  allgemeine  Conmiunion  der 
Glaubigen  stattfand  (Menardus  Not.  263  ad 
Gregor.  Sacrament.;  MotHnus  App.  ad  opus 
de  poenit.  64;  Thomassinus  T.VI  62,  not.1; 
Martene  De  ant.  eccl.  discipl.  Ill  272).  Die 
nach  der  hi.  Messe  stattfindende  Uebertra- 
gung  der  fiir  die  missa  praesanctificatorum 
bestimmten  hi.  Hostie  in  eine  Nebenkapelle 
deutet  bereits   der  hi.  laidor  von  Sevilla 
(De  eccl.  offic.  lib.  I,  c.  28)  als  eine  Erin- 
nening, dass  unser  gottlicher  Erloser  nach 
der  Einsetzung  des  hi.  Altarssacramentes 
traurig  an  den  Oelberg  ging,  um  sein  Lei- 
den zu   beginnen.     Die   Entkleidung  und 
Abwaschung  der  Altare,  welche  durch  das 
Abbeten  des  21.  Psalmes  sich  als  Hinwei- 
sung  auf  die  Emiedrigung  und  die  Leiden 
des  Erlosers  charakterisirt,  wird  von  dem- 
selben  hi.  Isidor  (a.  a.  O.)  speziell  auf  die 
demiithige  Fusswaschung  desselben  gedeutet 
—  Ueber  die  Fusswaschung  am  G.  s.  d.  A. 
Fusswaschung.  hecser. 
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9ijBT£Ly  s.  Kleidung,  liturgische. 

9$T£B«  Die  Vater  unterscheiden  stets 
eine  doppelte  Art  von  GQtern,  himmlische 
und  irdische,  ewige  und  vergangliche  G., 
und  ordnen  naturgemass  letztere  den  er- 
steren  unter.  Da  das  Himmelreich  das 
wahre  Ziel  des  Menschen  ist,  so  kommen 
ffir  ihn  in  letzter  Linie  nur  die  G.  in  Be- 
tracht,  welche  ihn  in  Erreichung  dieses 
Zieles  fordern,  nnd  von  ihnen  handelt  ge- 
wissermassen  die  gesammte  kirchliche  Wis- 
senschaft.  Bei  einzelnen  Vatem  finden  sich 
auch  Reflexionen  tlber  die  irdischen  G.  und 
die  bezilglichen  Anschauungen  sind  hier  kurz 
darzustellen.  Schon  Clemens  von  Alexan- 
drien  wurde  durch  den  Umstand,  dass  ein- 
zelne  AussprQche  des  Herrn  iiber  die  Rei- 
chen  dahin  missverstanden  warden,  die  irdi- 
schen G.  seien  an  sich  ein  Hindemiss  des 
Heiles  und  der  Besitz  von  Reichthum  dem 
Christen  schlechthin  verboten,  zu  einer  na- 
hem  Untersuchung  iiber  die  Natur  und  die 
Bedeutung  der  irdischen  G.  Teranlasst  und 
er  bemiihte  sich,  in  seiner  Schrift  Tic  6 
9ci>C^voc  itXouffioc  jenem  Irrthum  gegen- 
fiber  die  wahre  Lehre  des  Christenthums 
darzustellen.  Sein  Bestreben  ist  ihm  ge- 
lungen,  und  die  Doctrin,  welche  er  vortrug, 
blieb  demgemass  in  der  kirchlichen  Wissen- 
Bchaft  fortan  im  Wesentlichen  bestehen. 
Seine  Haupts&tze  sind  folgende.  Der  Be- 
sitz Yon  irdischen  Giitem  ist  durch  das 
Evangelium  nicht  nur  nicht  verboten,  son- 
dem  er  bewahrt  sich  sogar  als  ein  sociales 
Band,  indem  die  Gesellschaft  sich  losen 
wurde,  wenn  Niemand  mehr  etwas  besasse, 
und  er  dient  auch  dem  Streben  nach  dem 
Hohern,  indem  der  Nichtbesitzende  durch 
die  Sorge  fQr  die  Existenzmittel  von  dem 
Bessem  abgezogen  wird.  An  und  fQr  sich 
indessen  sind  die  irdischen  G.  moralisch 
indifferent,  weder  gut,  noch  bos,  und  sie 
erhalten  eine  ethische  Bedeutung  erst  durch 
den  Gebrauch,  den  der  Besitzer  von  ihnen 
macht.  Dieser  Gebrauch  kann  ein  doppelter 
sein,  em  guter  wie  ein  schlimmer,  ein  wohl- 
thatiger  wie  ein  selbstsiichtiger ;  er  soil 
aber  ein  guter  sein,  indem  der  Mensch,  der 
mit  Giitem  gesegnet  ist,  die  Yerpflichtung 
hat,  sie  zu  seinem  und  des  Nachsten  Besten 
zu  verwenden  (T{c  6  acoC^juvoc  c.  12—15). 
Diese  Pflicht  wurde  indessen,  wie  ihn  ein 
Blick  auf  die  Reichen  seiner  Zeit  belehrte, 
thatsachlich  nur  sehr  selten  erfQllt,  und 
so  nannte  er  mit  Berufung  auf  I  Tim.  6,  10 
an  einem  andem  Orte  (Paedag.  Ill,  c.  3) 
zwar  nicht  den  Besitz  von  Giitem,  aber 
das  ungeordnete  Trachten  nach  ihnen,  die 
GFeldgier,  eine  Burg  des  Lasters.  Im  We- 
sentlichen die  gleichen  Gedanken  und  bis- 
weilen  in  dieselben  Worte  gekleidet  finden 
sich  in  den  Schriften  des  hi.  Chrysostomns, 


und  man  sieht  leicht,  dass  auch  er  den 
Besitz  von  Reichthum  gegen  falsche  An- 
klager  zu  vertheidigen  und  umgekehrt  die 
Reichen  zu  einer  Verwendung  ihrer  G. 
im  Geiste  des  Christenthums  zu  ermuntem 
hatte.  Er  bemerkt  unter  Anderm,  der  Reich- 
thum sei  an  sich  nichts  Boses  und  nicht 
er  selbst  sei  anzuklagen  oder  zu  verwerfen, 
sondem  sein  Besitzer,  der  einen  schlechten 
Gebrauch  von  ihm  mache  (0pp.  ed.  Monif, 
III  52,  406;  V  508);  fttr  denjenigen,  aber 
auch  nur  fGr  ihn,  der  ihn  gut  verwende, 
sei  er  nicht  bloss  kein  Uebel,  sondem  so- 
gar ein  Gut  (VI  28,  150) ;  der  Mensch  solle 
der  Herr  seiner  G.  und  nicht  ihr  Sklave 
sein,  und  dieselben  heissen  darum  xxi^fxata, 
damit  er  sie  besitze  und  nicht  sie  ihn,  das 
Geld  (die  allgemeinste  Form  der  materiellen 
G.)  heisse  desshalb  XP^f^'^^«  damit  er  es 
(zu  seinem  Heile)  gebrauche  und  nicht  um- 
gekehrt es  ihn  in  seinen  Dienst  ziehe  (III 
152).  Ist  ihm  aber  einerseits  der  Besitz 
von  Giitem  etwas  Erlaubtes,  so  ist  ihm 
anderseits  nach  dem  Worte  des  Herrn  zu 
dem  reichen  Jiingling,  und  weil  der  Reich- 
thum unter  Umst^den  leicht  Gefahr  bringt 
(VII  183,  IV  634),  ihre  Dahingabe  etwas 
Besseres.  Der  hi.  Augustin  betrachtet  die 
irdischen  G.,  weil  sie  eine  Gabe  Gottes  sind, 
als  ein  wahrhaftes  Gut,  wenn  auch  nicht 
als  ein  grosses,  da  sie  auch  den  Bosen  zu 
Theil  werden,  und  er  bemerkt,  Gott  ver- 
leihe  sie  eben  desshalb  einerseits  den  Bosen, 
damit  sie  nicht  zu  hoch  geschatzt  und  zu 
heftig  begehrt  werden,  anderseits  den  Gu- 
ten,  damit  sie  nicht  als  etwas  Boses  er- 
scheinen;  er  entziehe  sie  hinwiederum  bei- 
den,  um  die  Einen  durch  ihren  Verlust 
zu  priifen  und  zu  bewahren,  die  Anderen 
zu  strafen  (Ep.  ad  Bonif.  220;  De  civ.  Dei 
I,  c.  8);  der  Glaubige  lasse  sich  durch  sie 
nicht  von  Gott  und  seiner  ewigen  Heimat 
abziehen,  sondem  er  bediene  sich  ihrer, 
um  die  Lasten  des  verganglichen  Korpers 
leichter  zu  ertragen  una  den  Nachsten  zu 
unterstutzen  (De  civ.  Dei  XIX,  c.  17). 

Da  in  dem  Angefiihrten  der  Ideenkreis, 
in  dem  sich  die  Vater  bewegen,  wenn  sie 
von  den  irdischen  Gfitem  sprechen,  im 
Wesentlichen  erschSpft  ist,  so  ist  es  fiber- 
flttssig,  weitere  Ausspriiche  von  ihnen  bei- 
zubringen  und  zur  Verhfitung  eines  Miss- 
verstandnisses  nur  noch  Eines  zu  bemerken. 
Da  das  Streben  nach  irdischen  Giitem  an 
sich  mehr  oder  weniger  alien  Menschen 
eignet  und  da  der  Besitz  von  Reichthum 
nicht  gar  selten  mit  Geiz  und  HUrte  ver- 
bunden  ist,  so  enthalten  die  Schriften  der 
Vater  weniger  eine  Aufforderung  zum  Er- 
werb,  als  eine  Aufforderung  zur  richtigen 
Verwendung  der  G.  und  zu  ihrer  DaMn- 
gabe  um  Christi  willen.  In  einigen  Fallen 
reden  dieselben  iiber  Geld  und  Gut,  fiber 
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Gymnasia  pauperum  —  Haemorrhoissa. 


Besitz  und  Sondereigenthum  sogar  in  einer 
Weise,  dass  sie  bei  oberflachlichen  Lesern 
in  den  Yerdacht  des  Communismus  kamen. 
Bei  einer  Betrachtung  indessen,  die  sich 
nicht  auf  einzelne  abgerissene  Satze  stiitzt, 
sondem  ihre  Lehre  im  Zusammenhang  pruft, 
ergiebt  sich  klar  und  deutlich,  dass  sie  in 
keiner  Weise  an  dem  Institut  des  Privat- 
eigenthums  riittelten,  sondern  nur  die  Rei- 
chen  in  allerdings  bisweilen  sehr  kraftigen 
Worten  an  die  Pflichten  erinnerten,  die 
nach  der  Lehre  des  Evangeliums  mit  dem 
Besitz  verbunden  sind.  Im  Gegentheil  war- 
den eigenthumsfeindliche  Ideen  zuriickge- 
wiesen,  so  oft  sie  auftauchten.  Um  das 
J.  200  bekampfte  sie,  wie  wir  gesehen  ha- 
ben,  Clemens  von  Alexandrien,  und  als 
spater  Eustathius  yon  Sebapte  den  Satz 
Tortrug,  dass  die  Reichen,  welche  nicht 
Alles  yerlassen,  keine  Hoffnung  auf  die 
Seligkeit  haben,  erklarte  sich  die  zwischen 
den  Jahren  343  und  381  abgehaltene  Synode 
von  Gangra  in  Paphlagonien  gegen  ihn  {Har- 
douin  Acta  cone.  I  531,  538).         funk. 

OTMNASU  PAUPERUM,  s.  Wohlthatig- 
keitsanstalten. 

ITNAIKES  ePHNQi^OI,  s.  Praefixae. 

OIROYAeEN  (7opoc,  gyrus,  Kreis,  va- 
gari,  umherschweifen)  war  der  Name  ffir 
solche  Monche,  welche,  statt  in  der  Ein- 
samkeit  und  im  Gehorsam  unter  einem 
Obem  in  einem  bestimmten  Kloster  zu  ver- 
harren,  zUgellos  in  der  Welt  und  in  den 
verschiedenen  B^lostem  umherirrten,  nur 
ihren  Geltisten  und  ihrem  Eigenwillen  folg- 
ten,  ilberall  gastirend,  nirgends  Stand  hal- 
tend.  Eine  solche  Lebensweise,  resp.  deren 
Moglichkeit  erklart  sich  nur  aus  dem  Um- 
stande,  dass  vor  dem  hi.  Benedict,  der  von 
den  Monchen  das  Yotum  stabilitatis  ver- 


langte,  in  wenigen  Klostern  erne  bestimmte, 
gleichformige  Regel  unter  Einem  Kloster- 
obem  und  bindenden  Gelfibden  vorherrschend 
war.  Die  G.  werden  schon  von  Augustinus 
und  Basilius  gebfihrend  gekennzeichnet ; 
jener  schildert  sie  uns  De  op.  monach.  als 
Leute  ,circumeunte8  provincias,  nusquam 
missos,  nusquam  fixos,  nusquam  stantes, 
nusquam  sedentes^  Basilius  aber  vergleicht 
sie  Constit.  monast.  c.  9  mit  Schmetterlingen, 
die  von  jedem  Winde  fortgerissen  werden 
und  deren  Flug  nirgends  eine  gerade  Rich- 
tung  einhalt.  Dem  hi.  Benedictus  sind  die 
G.  die  schlimmste  Gattung  der  Monche. 
Nachdem  er  namlich  in  seiner  Ordensregel 
c.  1  von  den  vier  Klassen  der  Monche  za 
reden  kommt,  zahlt  er  die  Coenobiten,  dann 
die  Anachoreten  auf,  reiht  daran  die  Sara- 
baiten,  die  keinen  Obem  anerkennen,  einen 
schlimmen  Lebenswandel  fHhren  und  eine 
sehr  schlechte  Gattung  der  Monche  bilden. 
Die  vierte  Klasse  machen  dem  hi.  Bene- 
dict die  G.  aus,  ,qui  tota  vita  sua  per  di- 
versas  provincias  ternis  aut  quatemis  die- 
bus  per  diversorum  cellas  hospitantur,  sem- 
per vagi  et  nunquam  stabiles,  et  propriis 
voluptatibus  et  gulae  illecebris  servient^  et 
per  ofnnia  deteriw*es  Sarabaitis'.  Allerdings 
wurde  diesem  Unwesen  durch  die  inmier 
weiter  sich  verbreitende  Annahme  der  Or- 
densregel des  hi.  Benedict,  die,  wie  be- 
merkt,  das  Votum  stabihtatis  verlangte, 
ziemlich  gesteuert,  aber  auf  lange  hinaus 
hatte  die  Kirche  in  einzelnen  Flllen  und 
in  verschiedenen  Formen  das  gemeinschad- 
liche  Treiben  von  G.  zu  beklagen,  aus  deren 
Mitte  bisweilen  Urheber  oder  Begiinstiger 
von  haretischen  Secten  hervorgingen,  so 
z.  B.  Gottschalk  im  9.  Jahrh.,  von  dem 
sein  Abt  schrieb,  dass  er  mehr  das  Leben 
eines  wilden  Thieres  als  das  eines  Monches 
fiihre.  crCll. 


E 


HAiRXADELN,  s.  oben  S.  588. 

UAARTRACHT,  s.  Tonsur. 

HA£MORRHOISSA(dasblutfliissigeWeib). 
Die  Heilung  der  Blutfliissigen  wird  uns  von 
den  drei  Evangelisten  Matthaus  (9,  20—22), 
Marcus  (5,  25—34)  und  Lucas  (8,  43—48), 
von  dem  erstem  kurz,  von  den  beiden  an- 
deren  in  genauer  Beschreibung  erzahlt.  Wie 
Eursehius  (H.  e.  VII  18)  berichtet,  war  die 
Frau  (Berenice  oder  Veronica?)  eine  Heidin 
aus  Paneas,  dem  r5mischen  Caesarea  Phi- 
lippi.  Zum  Danke  fiir  ihre  Genesung  liess 
sie  ein  Bild  aus  Bronze  vor  ihrem  Hause 
aufrichten,   welches  den  Herra  und  neben 


ihm  eine  bittende  Frau  darstellte.  Eusehius 
fagt  hinzu,  er  selber  habe  diese  Statue 
noch  gesehen,  und  die  Leute  pflegten  von 
dem  Grase,  das  an  derselben  wachse,  zu 
pflQcken  und  es  im  frommen  Glauben  als 
Heilmittel  in  Krankheiten  anzuwenden.  Die 
Erzahlung  des  Eusebius  ist  wiederholt  an- 
gezweifelt  worden;  hatte  sie  ja  nach  Mar- 
cus in  ihrer  zwolfjahrigen  Erankheit  ihre 
ganze  Habe  an  die  vielen  Aerzte  ausge- 
geben.  Merkwtirdiger  Weise  hat  die  Nach- 
richt  neuerdings  eine  Bestatigung  erhalten 
in  einer  viel  altern  Notiz  des  Bischofs  Mag- 
nes  bei  Nicephorus  von  Constantinopel  (Pitra 
Spicil.  Solism.  I  492  und  jetzt  Macar.  M<ign. 
ed.  Blondel,  Par.  1876,  p.  1 ;  vgl.  Gan-vcci 
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Vetri  27  u.  78  und  unsern  Art.  Jesus  Chri- 
stos,  Bilder). 

In  den  4ltem  kirchlichen  Bildercyclus, 
wie  er  sich  uns  auf  den  Gemalden  der 
Katakomben  darstellt,  war  die  H.  nicht  auf- 
genommen.  Nur  einmal  glaubt  de  Rossi 
sie  auf  einem  Gemalde  im  Coemeterium  des 
Praetextatus  zu  erkennen  (Bull.  1872,  64). 

Auf  den  Sarkophagen  kommt  eine  ziem- 
liche  Anzahl  von  Darstellungen  vor,  wo  ein 
yerschleiertes  Weib  neben  dem  Heilande 
erscheint,  bald  knieend,  bald  vorniiber  ge- 
beugt,  wahrend  es  seine  Hande  entweder 
flehend  zum  Herm  emporhebt,  oder  sein 
Kleid  am  Saume  festhalt.  Christus  legt  die 
Hand  auf  ihr  Haupt,  oder  aber  er  streckt 
sie  flach  gegen  sie  aus,  wie  es  scheint,  seg- 
nend,  vielleicht  abwehrend.  Diese  Darstel- 
lungen sind  doppelt  gedeutet  worden:  auf 
die  Eanaaniterin,  welche  fflr  ihre  besessene 
Tochter  fleht,  oder  auf  die  Blutfltissige. 
An  eine  mogliche  dritte  Deutung,  Magda- 
lena,  die  im  Garten  den  Herm  nach  der 
Auferstehung  erkennt  und  ihn  anrflhren 
will,  darf  wegen  des  iibrigen  Charakters 
der  Sarkophagbilder  wol  nicht  gedacht  wer- 
den,  da  die  Gruppe  in  der  Kegel  zwischen 
anderen  Scenen  von  Heilungen  erscheint. 

Allein  auch  zwischen  der  H.  und  der  fiir 
ihre  Tochter  flehenden  Heidin  ist  bei  der 
grossen  Aehnlichkeit  der  aussem  Handlung 
die  Unterscheidung  der  Darstellung  auf  den 
Sarkophagen  nicht  leicht.  Die  Kanaanaerin 
als  Reprasentantin  der  ecclesia  ex  gentibus 
ist  eine  bei  den  Yatern  sehr  gewohnliche 
Auffassung;  in  der  Deutung  der  BlutflQssi- 
gen  stimmen  dieselben  nicht  so  einmiithig 
iiberein,  wenngleich  auch  diese  vorwiegend 
als  Sinnbild  der  Eirche  betrachtet  wurde. 
So  werden  wir  also  in  manchen  der  er- 
wahnten  Darstellungen  die  Kanaanaerin  er- 
kennen mtissen,  obschon  sie  als  solehe  nicht 
speziell  charakterisirt  ist  (etwa  wie  Petrus 
durch  den  Hahn,  so  sie  durch  ein  Hiind- 
lein).  Brockhaus  (Prudentius  256)  glaubt 
die  Unterscheidung  beider  Frauen  auf  den 
Kunstdenkmalem  darin  zu  finden,  dass  dort, 
wo  Jesus  abweisend  die  Hand  von  dem 
Weibe  zurfickzieht,  die  Kanaaniterin ,  wo 
er  sich  segnend  der  vor  ihm  knieenden 
Frauengestalt  zuneigt,  die  Blutflussige  dar- 
gestellt  sei.  Allein  abgesehen  von  anderem, 
kann  nicht  die  freundlich  segnende  Haltung 
des  Herm  auf  den  Moment  hinweisen ,  wo 
er  das  Vertrauen  der  Kanaaniterin  durch 
die  gewahrte  Heilung  der  Tochter  belohnt  ? 
Das  charakteristische  Unterscheidungsmerk- 
mal  der  beiden  Scenen  ist  an  erster  Stelle 
nicht  in  der  Figur  des  Heilandes,  sondem 
in  der  Haltung  der  beiden  Frauen  zu  suchen. 
Eine  Reihe  von  Darstellungen  namlich  zeigt 
uns  durchaus  gleichmassig  eine  neben  dem 
Herm  knieende  und  die  Hande  zu  ihm  er- 


hebende  weibliche  Figur,  wahrend  eine  Reihe 
anderer  uns  eine  stehende  und  das  Gewand 
des  Erlosers  bertthrende  Frauengestalt  zeigt. 
Die  Bilder  der  ersten  Klasse  stellen  die 
Eajiaaniterin  dar,  welche  fflr  ihre  Tochter 
fleht;  die  der  zweiten  die  Blutflflssige,  die 
im  Gedrange  des  Yolkes  sich  naht,  das 
Kleid  des  Meisters  zu  beriihren.  Zwar  ha- 
ben  wir  nach  dem  biblischen  Berichte  bei 
der  Heilung  der  H.  zwei  Scenen,  die  eben 
erwahnte  und  die,  wo  sie  vor  Christus  nie- 
derfiel  (Marc.  5,  33).  Allein  fOr  die  Auf- 
fassung der  alten  Christen  musste  die  er- 
stere  Scene  die  wichtigere,  bedeutsamere 
sein,  wo  der  Glaube  des  Weibes,  nicht  ihr  • 
Schrecken  fiber  die  Entdeckung  zum  Aus- 
druck  kommt.  Unzweideutig  haben  wir  die 
Blutfltissige  vor  uns,  wenn  eine  sich  nieder- 
beugende  Frau  das  Gewand  des  Herm  be- 
rflhrt,  wahrend  dieser  sich  gleichsam  flber- 
rascht  nach  ihr  hinwendet.  Ein  solches 
Bild  flnden  wir  auf  einem  Sarkophag  im 
Lateran,  wo  der  Kfinstler  in  ganz  unge- 
wohnlicher  Weise  Christum  abgewendet  von 
dem  Zuschauer,  aber  mit  dem  Oberkorper 
dem  Weibe  sich  zuwendend  und  die  Rechte 
auf  ihr  Haupt  legend  dargestellt  hat.  Aehn- 
lich  ist  es  auf  dem  Sarkophag  des  Probus; 
auf  einem  andem  Sarkophag  des  Lateran 
beriihrt  die  Kranke  mit  niederwarts  aus- 
gestreckter  Hand  den  Saum   des  Kleides. 

Eine  dritte  Reihe  von  Darstellungen  zeigt 
uns  die  Frau  knieend,  wahrend  sie  das  Ge- 
wand des  HeUandes  fasst,  und  da  dtlrften 
wol  beide  Darstellungen  ineinander  geflos- 
sen  sein,  da  ja  das  Beriihren  des  Kleides 
als  Act  flehentHcher  Anrufung  gait.  In 
diesen  Fallen  ISsst  sich  also  nicht  entschei- 
den,  welche  von  beiden  Frauen  der  Kiinstler 
hat  darstellen  woUen ;  es  sei  denn,  dass  be- 
sondere  Umstande  uns  eher  an  die  eine 
als  an  die  andere  denken  lassen.  So  er- 
scheint z.  B.  wahrscheinlicher  die  H.  bei 
Garrucci  Tav.  131,  wo  dem  mit  Petms 
redenden  Herrn  das  Weib  von  hinten  sich 
nahert  und  knieend  sein  Gewand  beriihrt. 

Die  durch  ihre  Krankheit  Unreine,  welche 
durch  keine  menschliche  Hiilfe  Heilung  fin- 
den konnte,  gereinigt  und  geheilt  durch 
ihren  vertrauensvollen,  demiithigen  Glauben 
an  Christus,  das  war  das  Sinnbild  des  in 
Laster  und  in  alle  Ohnmacht  zum  Guten 
versunkenen  Heidenthums,  welches  in  Chri- 
stus Reinigung  von  Schuld,  Gnade  und  Se- 
ligkeit  erlangt  hatte.  Daher  flnden  wir  denn 
auch  so  hauflg  die  Blutfltissige  in  Zusam- 
men-  oder  Gegeniiberstellung  mit  der  Hei- 
lung des  Blini^ebomen  und  mit  Moses,  der 
als  Typus  Petri  die  Quelle  in  der  Wiiste 
erdffnet.  Die  Blindheit  des  Geistes,  die 
Schwache  unserer  Natur  flnden  Licht  und 
Kraft  in  Christus,  in  den  Gnadenbomen, 
die  er  uns  in  seiner  Kirche  eroffnet  hat. 
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[Dein  ent- 
sprichtdieAuf- 
fassuQg  meh- 
rerer  Kirchen- 
vater,  welche 
indemblutfliis- 
sigen  Weibe 
die  Ecclesia  ex 
gentihus  er- 
blicken  {Am- 
hros,  in  Luc. 
118;  TheophU, 
Ant,  in  Evang. 
II;  Cassiodor, 
in  Pb.  XXXII 
2.  Von  Dar- 
stellungen  ygl. 

Fig.  228.    Yon   einem   8«rkopha^      man  nOch    die 
del  Vatican  (Bot tar  1 1.  Ur.  XX).     ^j^j  BoUart 

Tav.XIX,XX 
(danach  unsere  Abbildung  Fig.  228),  XXI, 
XXXIV,  XXXIX,  XLI,  LXXXIV,  LXXXV, 
LXXXIX,  CXXXV;  den  Sarg  des  4.-5. 
Jahrh.  am  Brunnen  des  Sextius  in  Aix  in 
der  Provence,  den  des  hi.  Sidonius  in  der 
Krypta  der  hi.  Magdalena  (Faillon  Mon.  relat. 
k  ste.  Madeleine  I  763).  Le  Blant  Sarcoph. 
d'Arles  XVII  5,  9,  42,  54,  57.  67;  West- 
wood  Ivories  43,  46,  56.  K.]    de  waal. 

HAEREDIPETAE,  s.  Erbschleicherei. 

HALSBlNDEB  der  Sklaven,  s.  Sklaven. 

HiBETISEB  ist  ein  technischer  Aus- 
druck,  der  fiber  die  Zeiten  des  Christen- 
thums  hinausreicht,  indem  das  hellenistische 
Judenthum  bereits  diejenigen,  welche  sich 
innerhalb  des  Mosaismus  am  einer  speziellen 
Lehranschauung  willen  enger  zusammenge- 
schlossen  hatten,  H.  nannte,  namlich  die 
Pharisaer,  Sadducaer  und  Essener  {Const, 
Apost,  VI  6).  Der  Ausdruck  wurde  als- 
bald  auf  das  christliche  Gebiet  tibertragen, 
und  der  hi.  Paulus  sagt  bereits,  dass  die 
H.  zu  meiden  seien  (Tit.  3,  10),  weil  sie 
verkehrten  Sinnes  sind  und  sich  selbst  das 
Urteil  der  Verdammniss  gesprochen  haben. 
Als  diese  Bezeichnung  verdienend  erschei- 
nen  dem  Zusammenhang  nach  die,  welche 
unchristliche ,  unsinnige  Lehren,  Genea- 
logieen  und  Judaismus  hartnackig  lehren 
und  behaupten.  Paulus  hat  also  bei  dem 
Ausdruck  haereticus  homo  die  auch  in 
anderen  Briefen  (I  Tim.  1,  20;  2,  27; 
3,  5;  4,  1;  II  Tim.  2,  18;  3,  1 ;  II  Thess. 
3,  14)  von  ihm  gekennzeichneten  Irrlehrer 
seiner  Zeit  im  Auge.  Unter  haeresis  hat 
man  somit  eine  Abweichung  von  der  durch 
die  Apostel  tradirten  und  verbiirgten  Lehre 
und  die  dadurch  eingetretene  Spaltung  in- 
nerhalb des  Christenthums  zu  verstehen 
rt|/eu$o6idaaxaXoi  oTnvec  irapeua^ouatv  a^p^jeic 
diro>Xe(ac,  I  Petr.  2,  1)  und  sie  wird  allzeit 


den  grossten  Uebeln  und  den  aus  der  Ge- 
meinde  auszurottenden  Werken  des  Fleisches 
beigezahlt  (I  Kor.  11,  19;  Gal.  5,  20; 
II  Petr.  2,  1).  Die  Bedeutung  dieses  Ter- 
minus blieb  fhr  alle  Zeiten  constant  dieselbe 
und  nannte  man  Haresie  die  von  der  fiber- 
lieferten,  durch  die  kirchlichen  Auctoritaten 
vertretene  Lehre  abweichenden  Meinongen 
und  per  synecdochen  die  ihnen  anhangende 
Gemeinschaft  {Ign,  Ant,  Ep.  ad  Eph.  c.  6 ; 
Ad  Trail,  c.  6;  Tert.  De  bapt.  1;  Scorp.  1; 
De  praescr.  6).  Alsbald  unterschied  man 
davon  die  schismata,  dissensiones  (Gal.  5, 
20),  Oder  wie  die  Apost,  Constit,  sich  aus- 
driicken,  die  oxiJ^ata  t^c  tvcdjitjc,  Lehr- 
spaltungen,  und  o^iajwtTa  t^c  ev<oaeo>c,  blosse 
Veruneinigungen ,    Zwiespalt,   Auflehnung 

gegen  die  kirchliche  Ordnung  (lib.  VI,  c.  4). 
»ie  betreffende  Definition,  welche  der  hi. 
Hieronymus  Comm.   in  ep.   ad  Titum  c.  3 
giebt  und  welche  lautet:  inter  haeresin  et 
schisma  hoc  interesse  arbitrantur,  quod  hae- 
resis   perversum    dogma    habeat,    schisma 
propter  episcopalem  dissensionem  ab  eccle- 
sia pariter  separat.    Quod  quidem  in  prin- 
ciple aliqua  ex  parte  intelligi  potest;  cete- 
rum  nullum  schisma  non  aliquam  sibi  con- 
fingit  haeresim,  ut  recte  ab  ecclesia  recessisse 
videatur,  sagt  Alles  und  ist  in  das  Decret. 
Gratian,  iibergegangen  (c.  26,  cans.  XXIV, 
qu.  3).    In  der  altem  Zeit  standen  die  H. 
um  so  mehr  als  in  sich  festgeschlossene  und 
gegliederte  Gesellschaften  da,  als  sie  durch- 
weg  die  hierarchischen  Einrichtungen  bei- 
behielten.     Sie   hatten  Bisch5fe,   Priester 
und  Kleriker  {Tert.  De  praescr.)  oder,  vrie 
die   Valentinianer,    einen    Pontifex    (Adv. 
Val.  c.  37).     TertuUian  redet   daher  von 
letztem  als   einem  collegium  haereticorum 
(Adv.  Val.  c.  1);  ja  er  braucht  sogar  ein- 
mal  den  Ausdruck  ecclesia  von  einer  Ha- 
resie (Adv.  Marc.  V  15),  freilich  im  Gegen- 
satz  zu  der  ecclesia  catholica  oder  ecclesia 
authenticae   regulae.    Der  Uebertritt   von 
der  Kirche  zu  einer  Haresie  gilt  ihm  als 
ein  Abfall  (abrumpere.  Adv.  Valent.  c.  4). 
Weil  die  H.  eigene  Genossenschaften   bil- 
deten,  hatten  sie  auch  ihre  Eirchen,  Bapti- 
sterien  und  Begrabnissplatze  fiir  sich.    Von 
letzteren  giebt  es  Beispiele  in  Rom  (s.  Krafts 
R.  S.  488),  von  ersteren  besonders  in  Ra- 
venna:  S.  Appollinaro  nuovo,  die  um  500 
von  Theodorich  erbaute  arianische  Kathe- 
drale,  dann  S.  Spirito  mit  dem   dazu  ge- 
horigen  Baptisterium,  jetzt  S.  Maria  in  Cos- 
medm,  ebenfalls  arianischen  Ursprungs,  wo 
an  der  Wand  des  Vorhofes  sich  vier  sog. 
arianische  Kreuze  befinden. 

Als  eine  Eigenthamlichkeit  verdient  her- 
vorgehoben  zu  werden,  dass  man  von  Alters 
her  gerne  Verzeichnisse  der  von  der  Apo- 
stelzeit  an  aufgetauchten  Haresieen  aufzu- 
stellen  und  dieselben  gelegentlich  zu   er- 
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weitem  pflegte.  Das  erste  Beispiel  der  Art 
finden  wir  in  den  Apost.  Constit  (lib.  VI, 
c.  8),  wo  die  regula  fidei  c.  11  als  Priif- 
stein  Mr  femere  Haresieen  beigegeben  ist ; 
andere  Beispiele  bei  yielen  Synoden.  Als 
letztes  und  voUstandiges  Yerzeichniss  der 
Art  aus  dem  Alterthum  kdnnen  wir  das 
des  Isidor  von  Sevilla  betrachten,  welches 
in  das  Deer.  Grat,  aufgenommen  ist  (c.  39, 
cans.  XXIV,  qu.  3).  Bei  Aufstellung  sol- 
cher  Verzeichnisse  waren  massgebend  na- 
turlich  nur  die  officiellen  Urteile  der  Kirche, 
wie  denn  die  Hauptaufgabe  der  Synoden 
gewohnlich  die  war,  iiber  den  hUretischen 
Charakter  einer  neuaufgetauchten  Lehr- 
meinung  ein  Urteil  zu  fallen.  Ist  sie  hare- 
tisch,  so  wird  sie  schliesslich  regelmassig 
mit  den  friiheren  Haresieen  zusammen  ana- 
thematisirt.  Daher  sind  diese  Kataloge  von 
Haretikem  auf  die  Synoden  selbst  zuriick- 
zufflhren.  In  dieser  Anathematisirung  lag 
eine  excommunicatio  latae  sententiae  mit 
all  ihren  Folgen  fttr  die  erklarten  femeren 
Anhanger  jener  Lehrmeinung.  Daraus  er- 
klart  sich  das  weitere  Verhalten  der  Ka- 
tholiken  gegen  die  H.  Die  Kanones  ver- 
bieten  also  die  Theilnahme  an  ihrem  Got- 
tesdienste,  ihre  Taufen  und  Ordinationen 
wurden  theilweise  als  ungttltig  betrachtet 
{Can,  Apost,  78  [77]),  es  wurde  ihnen  nicht 
Zutritt  in  die  katholischen  Kirchen  gestattet 
(Cone,  Laod,  c.  6),  ihre  Eulogien  durfte 
man  nicht  annehmen  (ib.  c.  32),  keine  Ehen 
mit  ihnen  eingehen  (ib.  c.  31),  ihre  Kirchen 
wurden,  wenn  sie  in  den  Besitz  der  Katho- 
liken  fibergingen,  aufs  Neue  consecrirt  oder 
reconciliirt  {Cone,  Aurel,  I,  a.  510,  c.  10). 
Die  Synode  von  Epcum  517  wollte  sie  so- 
gar  nur  dann  wieder  zum  hi.  Dienste  ver- 
wendet  wissen,  wenn  sie  frilhere  katho- 
lische  Kirchen  waren.  Als  Excommunicirte 
konnten  H.  kein  Zeugniss  vor  Gericht  ge- 
gen einen  Bischof  ablegen  {Can,  Apost, 
75  [74]),  ihr  Zeugniss  soUte  Qberhaupt 
nicht  gelten,  sie  soUten  nicht  als  Richter 
fungiren  {Cod,  eecl.  Afr,  c.  129;  cfr.  128; 
SiaU  ecel,  Afr,  c.  87).  Bei  der  Wiederauf- 
nahme  von  Haretikem  in  die  Kirche  ver- 
fuhr  man  je  nach  den  Umstanden  verschie- 
den,  im  Allgemeinen  wurden  ihr  keine 
Schwierigkeiten  in  den  Weg  gelegt ;  in  an- 
deren  Fallen  mussten  sich  die  Convertiten 
langjahrigen  Bussen  unterwerfen,  so  Apo- 
staten  bei  ihrer  RGckkehr  zehn  Jahre  {Cone, 
Blib.  c.  22);  convertirte  H.  sollten  nach 
niib.  c.  51  ausnahmslos  nicht  zu  den  Wei- 
hen  zugelassen  werden,  ja  nach  Carth,  III, 
c.  18  mcht  einmal  solche  Katholiken,  die 
haretische  Verwandte  batten.  Die  Strafen, 
welche  die  weltliche  Gesetzgebung  der  er- 
sten  christlichen  Kaiser  fiber  die  H.  ver- 
hanfl^e,  waren  mannigfaltig  und  hart  (cfr. 
Gothofredus  Paratitlon;   Cod,  Theod,  XVI, 
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tit.  5  de  haeret.),  sie  wurden  mit  Infamie 
und  schimpflichen  Bezeichnungen  belegt, 
von  allem  iJmgang  und  dem  Kriegsdienste 
ausgeschlossen,  die  Manichaer,  Eunomianer 
und  Donatisten  des  Rechts,  zu  testiren; 
andere  dos  Rechts,  Schenkungen  zu  machen 
und  anzunehmen,  ja  sogar  des  Rechts,  Ver- 
trage  abzuschliessen ,  beraubt;  gegen  an- 
dere Geldstrafen,  Verbannung  und  Geisse- 
lung  statuirt,  ja  den  Manichaem  und  eini- 
gen  anderen  Secten  von  Theodosius  d.  Gr. 
(382)  sogar  die  Todesstrafe  angedroht,  aber 
schwerlich  zur  Ausffihrung  gebracht.  Ener- 
gischer  als  gegen  die  Personen  der  H.  ver- 
fuhr  man  in  UnterdrQckung  der  Haresie 
und  Verhinderung  ihrer  weitem  Ausbrei- 
tung  in  der  christlichen  Gesellschaft.  Das 
beweisen  ausser  gewissen  Thatsachen  die 
zahlreichen  Gesetze,  worin  den  Haretikem 
verboten  wird,  Propaganda  zu  machen  durch 
Lehren  und  Disputiren,  Kleriker  zu  ordi- 
niren,  Conventikel  und  Versammlungen  ab- 
zuhalten,  Kirchen  zu  bauen  und  zu  be- 
sitzen,  ihre  Biicher  sollten  verbrannt  und 
die  Kinder  von  Haretikem  enterbt  werden, 
wenn  sie  nicht  zur  Kirche  zurQckkehrten, 
Sklaven  sollten  ihre  Herren  wegen  Haresie 
anklagen,  und  wenn  sie  nicht  anders  vor 
deren  Rache  geschfitzt  werden  kdnnen,  die 
Freiheit  erhalten  {Bingham  Lib.  XVI,  c.  6, 
§  6;  Selvagaio  Ant.  christ.  instit.  1.  IV,  c. 
3,  §  13  sqq.).  kellner. 

HAeiOLATRDBy  s.  Heiligenverehrung. 

HAHN*  Das  Alterthum  hat  den  H.,  der 
durch  sein  Krahen  den  Tag  ankdndigt,  als 
ein  gewissermassen  von  der  Gottheit  inspi- 
rirtes  Thier  betrachtet.  Quis  dedit  gallo 
intelligentiam P  heisst  es  im  Buche  Job; 
Cicero  erwahnt  die  Volksvorstellung ,  deos 
gallis  signum  dedisse  cantandi,  fiihrt  dieses 
aber  prosaisch  mit  Demokrit  auf  den  Hun- 
ger des  Thieres  am  Morgen  zuriick  (De 
divinat.  II);  bei  den  Kirchenvatem  begeg- 
net  uns  die  ahnliche  poetische  Auffassung, 
wie  dies  z.  B.  des  Prudentius  Hymnus  ad 
galli  cantum  lehrt. 

An  das  Krahen  des  Hahnes  in  der  Nacht 
knQpfte  sich  bei  den  Alten  die  nachtliche 
Zeitbestimmung ,  indem  man  das  gallici- 
nium,  cum  galli  canere  incipiunt,  und  das 
conticinium,  quum  conticuere  unterschied. 
Oder  man  setzte  den  ersten  Hahnschrei  a 
media  nocte  und  den  zweiten  cum  rursus 
edit  inter  medinoctium  et  auroram  (vgl. 
luvenal.  Sat.  IX  106);  dieses  secundum 
gallicinium  entsprach  der  quarta  vigilia 
noctis.  Die  Verleugnung  Petri  fiel  also  vor 
Tagesanbmch  (Marc.  14,  30). 

Wegen  seiner  Wachsamkeit  war  der  H. 
bei  den  Alten  dem  Mercur  und,  weil  er 
den  Tag  anktindigte,  dem  Apollo  oder  dem 
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Sol  geweiht.  Das  Berliner  Museam  be- 
wahrt  einen  geschnittenen  Stein,  auf  wel- 
chem  ein  H.  abgebildet  ist  mit  Hermes- 
kopf  und  Caduceus  (Wieseler  II,  n.  337  d); 
ein  geschnittener  Stein  des  kurfUrstlichen 
Museums  zu  Kassel  stellt  den  Sonnengott 
der  Basilidianer,  den  lao  Abraxas  dar  als 
Mann  mit  Hahnenkopf;  sieben  Sterne,  die 
ZeJchen  der  sieben  Genien,  umgeben  ihn 
(Wieseler  I,  n.  409).  Erwahnt  sei  hier  auch 
die  obscene  Darstellung  des  Hahns  im  va- 
ticanischen  Museum,  der  statt  des  Schna- 
bels  die  Virilia  hat  und  die  Aufschrift  trafft : 
CQeHP  KOCMOr. 

Unvergleichlich  mehr  denn  als  Wachter 
interessirte  die  Alton  der  H.  wegen  seiner 
Kampfeslust.  In  Athen  waren  die  Hahnen- 
kampfe  eine  Unterhaltune; ,  die  von  Vor- 
nehm  und  Goring  mit  aUer  Leidenschaft 
verfolgt  wurden;  der  Ruf  ,pulli  pugnant' 
lockte  in  Rom  Tausende  in  das  Theater; 
zahlreich  sind  die  Darstellungen  von  Hah- 
nenkampfen,  besonders  auf  antikem  Haus- 
gerath.  So  giebt  Bellon  (Lucemae  11,  tab. 
11)  eine  Lampe,  auf  welcher  zwei  einander 
gegenuberstehende  Hahne  Korner  picken; 
d'Agincourt  (Scult.  t.  VIII,  n.  18)  einen 
Hahnenkampf,  in  welchem  ebon  zwei  Ge- 
nien die  beiden  Thiere  gegen  einander  los- 
lassen.  Im  Berliner  Museum  sehen  wir 
eine  Darstellung,  wo  links  der  siegreiche 
H.  erscheint  und  neben  ihm  sein  Herr,  ein 
Eros  mit  dem  Palmzweig,  wahrend  rechts 
neben  seinem  weinenden  Herrn  der  be- 
siegte  Kampfer  sich  zu  Boden  neigt  {Wie- 
seler II,  n.  654).  Polidori  (Piombi  antichi 
n,  XIX  8)  zeigt  uns  einen  H.,  der  einen 
Siegeskranz  hn  Schnabel  tragt. 

Nicht  unerwahnt  endlich  moge  jene  be- 
sonJere  Art  der  Wahrsagerei  bleiben,  die 
Alectryomantie.  Auf  die  in  den  Sand  ge- 
schriebenen  24  Buchstaben  des  Alphabets 
legte  man  je  ein  Komchen  Getreide  und 
suchte  durch  Zusammensetzung  der  Buchsta- 
ben, von  welchen  weg  der  H.  das  Komchen 
pickte,  die  Antwort  auf  die  an  die  Zukunft 
gestellte  Frage.  BerUhmt  ist  das  betref- 
fende  Vaticinium  ilber  den  Nachfolger  des 
Kaisers  Valens,  wo  der  H.  nach  einander 
die  Buchstaben  6£0A  auswahlte.  Der  Kai- 
ser erfuhr  es  und  liess  Viele,  deren  Namen 
mit  Theod  anfing,  umbringen.  Dennoch 
wurde  der  Feldherr  Theodosius  sein  Nach- 
folger. 

Fiir  die  kirchlichen  Schriftsteller  hot  der 
H.  reichen  Stoff  zu  allegorischen  Betrach- 
tungen.  Bei  Prudentius  im  ersten  Hymnus 
des  Cathemerinon  ist  das  Bild  am  reichsten 
ausgemalt.  Ihm  ist  der  H.  der  Herold  des 
Lichtes,  der  die  Geister  der  Finstermss  ver- 
bannt,  das  Sinnbild  Christi,  der  uns  zu 
wahrem  Leben  und  zum  Licht  der  christ- 
lichen  Hoffnung  ruft;   der  H.  verkiindigt 


die  Ruckkehr  des  Herrn  aus  der  Unterwelt 
und  damit  den  Sieg  uber  Sunde  und  Tod; 
er  mahnt  uns  an  den  jiingsten  Tag,  wo 
wir  aus  der  Nacht  dieser  Zeitlichkeit  zum 
ewigen  Lichte  aufersteheu  werden  u.  s.  w. 
Der  hi.  Atnbrosius  schildert  ihn  uns  also 
(Hexaem.  V,  c.  24):  dormientes  excitat,  et 
sollicitum  admonet  et  viantem  solatur  .  .  . 
Ipsius  cantu  spes  omnibus  redit,  aegris  leva- 
tur  incommodum,  minuitur  dolor  vulnerum, 
febrium  flagrantia  mitigatur,  revertitur  fides 
lapsis,  lesus  titubantes  respicit,  errantes 
corrigit.  Der  Ruf  des  Hahns  vor  Tages- 
anbruch  ist  den  Dienem  des  Heiligthums 
eine  Mahnung,  das  Wort  Gottes  zeitig  zu 
verkUndigen,  wie  es  in  dem  alten  Hymnus 
des  Hilarius  heisst :  galli  cantus,  galli  plau- 
sus  proximum  sentit  diem;  et  ante  luoem 
nuntiemus  Christum  regem  saeculo.  Wie 
der  H.  mit  seiner  Stimme  den  Morgen,  so 
ruft  der  Gerechte  voll  Sehnsucht  die  Stunde 
herbei,  wo  die  Gnade  tlber  uns  aufgeht: 
emitte  lucem  tuam  et  veritatem  tuam  (Beda 
in  Ps.  42). 

Wenn  Brockhatts  (Prudentius  239)  sagt, 
in  den  Katakombendarstellungen  ^testen 
Datums  zeige  sich  der  H.  nicht,  so  mag 
das  richtig  sein;  wenn  er  aber  hinzufufft: 
,desto  haufiger  spater  als  Symbol  aer 
Wachsamkeit,  der  Tapferkeit,  der  Aufer- 
stehung  und  so  als  Symbol  Christi  selbst\ 
so  ist  doch  die  Zahl  der  Darstellungen  des 
Hahns  auch  auf  den  Monumenten  vom 
3.  Jahrh.  an  immerhin  eine  gennge.  Aber 
im  Unterschiede  von  den  Vatem  ist  auf 
den  Denkmalem  gerade  die  Kampfeslust  des 
Hahnes  das  am  moisten  hervortretende  Mo- 
ment, wahrend  die  Yater  diese  Eigenschaft 
des  Thieres  kaum  berUcksichtigen.  Wie 
konnte  man  aber  den  Hahnenkampfen  einen 
christlichen  Gedanken  abgewinnen?  Es  ist 
bekannt,  mit  welcher  Vorliebe  der  Apostel 
Paulus  seine  Bilder  und  Yergleiche  von 
der  Arena  und  den  agonistischen  Kampfen 
entlehnt ;  wie  dieselben  Bilder  den  Christen 
gelaufig  waren,  lehren  die  Inschriften  wie 
die  Monumente.  Daher  lag  es  nahe,  auch 
die  Hahnenkampfe ,  wie  man  sie  taglich 
vor  Augen  hatte,  als  Symbol  des  Lebens 
zu  deuten,  in  welchem  wir  den  guten  Kampf 
kampfen  mfissen,  damit  der  gerechte  Kampf- 
richter  uns  dereinst  den  Siegespreis  zuer- 
kenne  (vgl.  de  Rossi  Bull.  1868,  83).  Einen 
solchen  Hahnenkampf  finden  wir  auf  einem 
Sarkopha^  aus  dem  Coemeterium  der  hi. 
Agnes  (Bosio  R.  S.  431;  Bottari  Tav. 
CXXXVII;  Munter  I  55  bezweifelt  den 
christUchen  Charakter  der  Darstellung  mit 
Unrecht);  in  einem  Coemeterium  zwischen 
der  appischen  und  ardeatinischen  Strasse 
fand  man  eine  Goldschale  heidnischen  Ur- 
sprungs,  auf  welcher  zwei  Genien  die  Hahne 
gegen   einander  loslassen   (Boldetti  216*; 
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Garrucci  Vetri  212,  tav.  37  ")•  Auf  einem 
OrabBteine  aus  dem  Coemeteriom  der  hi. 
Cyriaca  sind  zwei  mit  einander  ringende 
H&hne  dargestellt  (Maffei  Gemme  antiche 
n  217).  Bekannt  ist  das  Bruchstfick  eines 
in  den  Katakomben  ^efundenen  schonen 
Mosaiks  des  lateranensischeu  Museums,  auf 
welchem  ein  H.  abgebildet  ist,  der  durch 
seine  herausfor- 
dernde  Stellung  uns 
auf  einen  andem 
ihm  zum  Kampfe 
gegeniiberstehen- 
den  H.  schliessen 
lasst,  welcher  das 
Bild  erganzt  (s.  un- 
8ereFig.229).  [Da- 
zu  kommt  noch  der 
Hahnenkampf  auf 
dem  Sarge  der  luno 
Pronuba  bei  F. 
Schultze  Arch,  Stud. 
115,  wo  mit  Rficksicht  darauf,  dass  auch 
die  classische  Archaologie  dem  Hahnen- 
kampf eine  mjstische  Beziehung  auf  die 
Kampfe  des  Lebens  nicht  zuerkannte  (vgl. 
80  Michaelis  Arch.  Ztg.  1866,  146),  auch 
den  ehristlichen  Monumenten  dieser  Gattung 
ein  allegorischer  Sinn  abgesproehen  und  die- 
selbe  als  einfache  Darstellungen  einer  Lieb- 
lingsbeschaftigung  aufgefasst  werden.  K.] 
Neben  dieser  am  moisten  beliebten  Auf- 
fassung  begegnet  uns  in  den  Katakomben 
auch  due  Darstellung  des  Hahnes  als  Sym- 
bol der  Auferstehung.  Auf  dem  Grabsteine 
eines  Leopardus  ist  ein  solcher  abgebildet 
mit  der  leider  verstUmmelten  Inschrift  da- 
neben:  DIE  BENE  RE,  was  Polidori  (8e- 
polcri  antichi  crist.  di  Milano)  richtig  er- 

fanzt:  ilia  die  bene  resurges.  Wiederholt 
nden  wir  auf  Grabsteinen  den  H.  mit  der 
nebenstehenden  Acclamation  IN  PACE,  d.  h. 
ruhe  im  Frieden  in  der  Nacht  des  Grabes, 
bis  der  Herr  dich  einst  zum  Tage  des  ewi- 
*gen  Lichtes  rufen  wird.  Daher  erscheint 
auf  einem  geschnittenen  Steine  (Petrel  IV, 
pi.  XVI  29)  ein  H.  mit  dem  Monogramm 
Christi  fiber  ihm,  wodurch  der  H.  zum 
Symbol  des  Herm  selbst  wird,  der  uns 
einstens  auferweckt.  An- 
dere  Darstellungen  lieferte 
ein  Jaspisring  im  Besitze 
des  Herm  Drury-Fortnum 
(s.  unsere  Fig.  230). 

Zur  Charakteristik  der 
Person  und  Scene  begeg- 
net uns  endlich  sehr  haufig  der  H.  neben 
Petrus,  dem  der  Herr  die  Verleugnung 
vorhersagt.  Auf  Gemalden  der  Katakom- 
ben findet  sich  diese  Darstellung  kaum, 
desto  ofter  aber  auf  den  Sculpturen  der 
Sarkophage;  im  lateranensischeu  Museum 
allein  nach  Kraus   14mal.    In  der  Kegel 
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steht  der  H.  zu  den  Ffissen  des  Apostels; 
auf  einem  lateranensischeu  Sarkophage  da- 
gegen  sehen  wir  ihn  auf  einer  Saule  stehen. 
Auch  die  Vater,  wenn  sie  vom  H.  reden, 
berfihren  regelmassig  die  Vorhersagung  der 
Verleugnung,  z.  B.  der  hi.  Ambrosius  im 
Hymnus  ad  laudes  Dom.:  hoc  ipsa  petra 
ecclesiae  canente  culpam  diluit.  Prudentius 
giebt  uns  zugleich  die  Deutung  und  An- 
wendung :  fit  namque  peccatum  prius  Quam 
praeco  lucis  proximae  Inlustret  humanum 
genus  Finemque  peccandi  ferat. 

Nebenbei  m5ge  noch  hingewiesen  sein 
auf  die  Deutung,  welche  spHtere  kirchliche 
Schriftsteller  ffir  den  H.,  zumal  auf  den 
Kirchthfirmen,  geben.  Als  solcher  gait  er 
besonders  als  Symbol  des  Predigers,  der  in 
der  Nacht  der  Sfinde  wacht  und  die  Schla- 
fer  weckt,  vor  dem  Rufen  aber  erst  sich 
selber  mit  den  Fliigeln  schlagt,  der  sich 
stets  gegen  den  Wind  kehrt  u.  s.  w.  (vgl. 
Durandus  Rat.  dir.  oflP.  c.  1,  p.  7).  Vgl. 
noch  MUnter  Sinnbilder  I  55.    de  wa.a.l. 

HALBFASTTAftE,  s.  Static. 

HALLELUJA  (AUeluja,  n^nV^n),  gleich- 
bedeutend  mit  ,Preiset  Jehovi^^  oder  ,Lobet 
den  Herm^  Im  A.  Test,  begegnen  wir 
diesem  Worte  bei  Tob.  13,  21  una  in  meh- 
reren  Psalmen;  speziell  wurden  Ps.  113 
(hebraischer  Z&hlung)  bis  118  (117)  das 
grosse  Hallel  (Hillel)  genannt  und  bei  der 
Passahfeier  abgesungen.  Im  N.  Test,  finden 
wir  das  'AXXTjXooia  in  Apoc.  19 ,  1.  3.  4.  6. 
Der  alttestamentliche  Gottesdienst  benutzte 
diese  kurze  Gebets-  und  Gesangsformel 
haufig,  und  von  da  ging  sie  auch  in  den 
ehristhchen  Gottesdienst  fiber  und  zwar  zu- 
nachst  bei  den  palastinensischen  Christen. 
Von  der  Kirche  zu  Jerusalem  aus  verbrei- 
tete  sich  der  Gebrauch  des  H.  schnell  fiber 
die  morgen-  und  ab^ndlandischen  Kirchen 
und  wurde  namentlich  nach  Oregor.  M.  Ep. 
IX  12  zur  Zeit  des  Papstes  Damasus  in 
die  romische  Liturgie  aufgenommen.  Aus 
dem  jfidischen  Ursprunge  des  H.  erklart 
sich  einmal  leicht  die  Beibehaltung  dessel- 
ben  in  hebr&ischer  Form  in  der  ersten, 
hauptsachlich  aus  Juden  bestehenden  Kirche. 
Hier  aber  einmal  eingebfirgert,  konnte  das 
H.  ohne  Schwierigkeiten  seinen  Weg  un- 
verandert  in  andere  Liturgieen  finden.  Eben- 
so  leicht  lasst  sich  aus  der  liturgischen  Ver- 
wendung  des  H.  bei  den  Juden  der  Grund 
finden,  warum  diese  (Gesangsformel  sich  in 
der  ehristlichen  Kirche  zuerst  an  Ostern 
und  die  Quinquagesima,  d.  i.  die  Zeit  von 
Ostern  bis  Pfingsten,  anschloss.  Doch  blieb 
das  H.  nicht  lange  auf  die  dsterliche  Zeit 
beschrankt ;  schon  Aug,  Serm.  7  schreibt : 
,dicamus,  quantum  possumus,  AUeluja,  ut 
semper  dicere  Inerearaur.    Ibi  cibus  noster 
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Alleluja,  potus  Alleluja,  actio  quietis  Alle- 
luja,  totuin  gaudiom  Alleluja  erit,  id  est, 
lauB  Dei.  Auch  Ep.  86  ad  Casul.  and  Ep. 
119  ad  Ian.  bezeugt  Augusfin,  dass  das 
H.  zu  verschiedenen  Zeiten  ausserhalb  der 
Quinquagesima  gesungen  wurde.  Hierony- 
mus,  der  Praef.  in  Ps.  50  das  H.  den  50 
Tagen  nach  Ostem  zuschreibt,  tadelt  an- 
derseits  die  Behauptung,  dass  dasselbe  nur 
und  allein  ,in  Pascha"  gesungen  werden 
dilrfe  (Hieron.  C.  Vigilant,  c.  1).  Nach 
einer  Aeusserung  Gregors  d.  Gr,  in  Ep. 
VII  64  ad  loan.  Syrac.  scheint  dieser  Papst 
der  erste  gewesen  zu  sein,  welcher  ange- 
ordnet  hat,  das  H.  ausser  der  osterlichen 
Zeit  in  der  Messe  zu  singen.  S.  Krazer 
De  liturg.  421.  Wenn  Sozom.  Hist.  eccl. 
VII  19  berichtet,  dass  man  in  Rom  nur 
einmal  im  Jahre  das  H.  gesungen  habe  und 
zwar  xatot  t9)v  icpcoTTjv  r^^Upoy  t^c  irow^aXfoo 
eopT^c,  so  ist  er  damit  anderen  Zeugnissen 
gegeniiber  in  einem  Irrthum,  der  ai5  einer 
Verwechslung  des  Wortes  Pascha  zu  be- 
ruhen  scheint ;  die  Romer  gebrauchten  das- 
selbe fiir  die  ganze  osterliche  Zeit,  der 
Grieche  Sozomenus  aber  nahm  es  nur  fiir 
den  Auferstehungstag  (xot  nafr/akia).  Da  das 
H.  im  Sinne  der  Occidentalen  ein  canticum 
laetitiae  war,  so  sollte  es  nach  Gregor  d. 
Gr.  unterbleiben  tempore  poenitentiae  et 
ieiuniorum.  Ftir  die  Fastenzeit  vor  Ostem 
haben  wir  in  dieser  Beziehung  ein  Zeug- 
niss  bei  Augtistin,  Enarr.  in  Ps.  118  und 
fiir  Quadragesima  speziell  in  der  Ordens- 
regel  St.  Bened,  c.  15 ;  bald  darauf  aber  be- 
gann  man,  das  H.  schon  mit  Dom.  Septuag. 
zu  unterlassen,  wie  aus  dem  Antiphonarium 
Gregors  ersichtlich  ist,  wahrend  man  sonst 
die  letztere  Anordnung  erst  dem  Papste 
Alexander  U  im  11.  Jahrh.  zuzuschreiben 
pflegt.  Das  Cone.  Tolet,  IV,  c.  10  unter- 
sagt  das  H.  nicht  bloss  fUr  die  Quadrage- 
simalzeit,  sondem  auch  fur  andere  Fest- 
zeiten,  namentlich  fiir  die  Calendae  lanuarii, 
weil  dieser  Tag  in  der  spanischen  Kirche 
den  heidnischen  Missbrauchen  gegenfiber 
als  Fasttag  gefeiert  wurde.  Was  die  Ad- 
ventszeit  betrifft,  so  scheint  w&hrend  der- 
selben  dasH.  nicht  principiellausgeschlossen 
gewesen  zu  sein,  wie  auch'heute  noch  in 
den  Gradualien  der  Adventsonntage  das  H. 
sich  findet,  denn  der  Advent  kann  ebenso 
gut  Zeit  der  Freude,  als  der  Busstrauer 
sein.  Auch  bei  dem  Officium  pro  defunctis 
iinterliessen  die  abendlandischen  Kirchen 
den  Gebrauch  des  H.,  obschon  in  friihester 
Zeit  eine  gegentheilige  Sitte  herrschte.  So 
erwahnt  Hieron.  Ep.  30  das  H.  bei  den 
Exequien  fur  Fabiola,  und  AehnUches  wird 
von  der  Leichenfeier  des  Papstes  Agapet  I 
zu  Constantinopel  gemeldet  (ex  Cod.  Vatic. 
n.  1538).  Ausser  den  genannten  Festzeiten 
war  das  H.  regelmassig  an  den  Sonntagen 


gebrauchlich  {Aug.  119  ad  lanuar.)  and 
bei  anderen  kirchlicben  Ceremonieen,  wie 
z.  B.  der  Consecration  des  Chrisma  (Dionys. 
De  hierarch.  eccL  IV  12).  Auch  bei  den 
kirchlichen  Tagzeiten  sollten  nach  Cone, 
Turon.  II,  c.  10  ad  horam  sextam  et  bo- 
ram  duodecimam  das  H.  gesungen  werden, 
wobei  es  zweifelhaft  ist,  ob  hier  das  kurze 
H.  Oder  einer  der  schon  erwahnten  Psalmi 
allelujatici  des  N.  Test,  gemeint  sei.  Ver- 
schieden  von  der  occidentalischen  Praxis 
wurde  die  der  Orientalen,  welche  das  H. 
nicht  bloss  als  Ausdruck  der  Freude  und 
des  Lobes  Gottes,  sondem  auch  der  buss- 
fertigen  und  trauervollen  Andacht  auffassten 
und  darum  dessen  Gebrauch  in  der  Ad- 
vents- und  Passionszeit,  sowie  bei  Todten- 
feierlichkeiten  gestatteten ;  Leiden  und  Tod 
war  ihnen  Uebergang  zur  Freude,  folglich 
zum  Lobe  Gottes  (Goar  Euchol.  graec.  541). 
Bei  der  Trauerfeier  findet  sich  das  H.  auch 
in  der  mozarabischen  Liturgie,  und  die 
galhcanische  behielt  denselben  Ritus  bis 
zur  Annahme  der  romischen  Liturgie  bei 
(Baron.  Annal.  ad  ann.  590).  —  Eine  her- 
vorragende  Stellung  nahm  der  H.-Gesang 
bei  dem  Graduale  der  Messe  ein,  wobei  der- 
selbe  aus  zwei  H.,  einem  Verse  und  aber- 
maligem  H.  bestand.  Nach  den  Ord.  Rom, 
sang  der  Cantor,  der  auf  einer  Stufe  des 
Ambon  stand,  das  H.  vor,  welches  der 
Chor  nachsang;  dann  sang  der  Cantor  den 
Vers  und  der  Chor  schloss  mit  dem  H. 
Die  letzte  Silbe  dieses  Wortes  pflegte  man 
schon  sehr  friihe  durch  verschiedene  Tone 
ohne  Text  fortzusetzen ,  was  nach  August. 
Enarr.  in  Ps.  99  nichts  Anderes  war  als 
,sonu8  quidam  laetitiae  sine  verbisS  Die 
fUr  diesen  Schlussgesang  gewahlten  Noten- 
zeichen  hiessen  neumata ,  pneumata ,  der 
Gesang  selbst  war  unter  den  Namen  iubi- 
lus,  iubilatio,  sequentia,  prosa  bekannt.  — 
Das  H.  fand  aber  auch  ausserhalb  des  Got- 
tesdienstes  im  gewohnlichen  Leben  Auf- 
nahme;  so  berichtet  Sozom.  H.  e.  VII  19, 
dass  sich  die  Romer  der  Schwurformel  be- 
dienten :  ,so  wahr  ich  das  H.  zu  horen  und 
zu  singen  hoffe.^  Mutter  lehrten  es  nach 
Hieron.  Ep.  27  ihre  Kinder  in  der  Wiege, 
und  nach  demselben  Auctor  (Ep.  18  ad 
Marcell.)  war  es  Sitte  der  Landleute  um 
Bethlehem,  bei  ihren  landlichen  Beschafd- 
gungen  das  H.  zu  singen.  Dasselbe  erzahlt 
Sidon.  ApolL  Ep.  II  10  von  den  Schiffem. 
Mit  dem  H.  wurden  auch  die  Monche  zu 
ihren  kirchlichen  Versammlungen  gerufen 
(Hieron.  Ep.  27  epitaph.  Paulae).  Endlich 
wurde  das  H.  auch  als  Feldgeschrei  be- 
nutzt,  wie  wir  aus  Polydor.  VergU.  De  rer. 
invent.  1.  Ill  wissen.  krCll. 

HIND,  HiNDE.   Die  Hand  ist  unter  den 
menschlichen  Gliedern  dasjenige,  vermittelst 
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dessen  bei  weitem  die  meisten  Arbeiten 
vollbracht  werden.  Sowol  die  Hand  selbst, 
als  auch  die  verschiedenen  Haltungen  der 
Hande  batten  syraboliscbe  Bedeutung. 

I.  Hand  ist,  weil  Hauptorgan  der  menscb- 
lichen  Thatigkeit: 

1}  Symbol  der  Macbt  undStarke. 
,Die  Hand  des  Starken  wird  herrschen^ 
(Sprftcbw.  12,  24).  4^ette  mich  aus  der 
Hand  des  Feindes  und  aus  der  Hand  des 
Starken  reisse  mich'  (Job  6,  23).  Da  all- 
m&chtiges  Scba£Pen  vorziiglich  dem  Herm 
innewohnt,  so  spricbt  die  hi.  Schrift  sehr 
oft  von  der  starken  (robusta,  fortis,  excelsa) 
Hand  Gottes  (vgl.  Exod.  8,  19;  11,  23; 
Is.  40,  12;  Ps.  10,  12  u.  s.  w.).  ,De8  Herm 
Hand  ist  nicht  verkiirzt,  dass  er  nicht  hel- 
fen  konnte'  (Is.  59,  1).  Daher  wurde  die 
Hand: 

2)  Symbol  Gottes,  besonders  des  Ya- 
ters,  des  allmachtigen  Schopfers  Himmels 
und  der  Erde.  Ygl.  dazu  den  Art.  Gott, 
oben  S.  629. 

Die  Hand  (weil  Sinnbild  der  Macht)  ist: 
8)  Sinnbild  des  Schutzes  und  Se- 
ga n  s.    Diese  Bedeutung  resultirt  theilweise 
schon  aus   dem   oben   Gesagten   (vgl.   Ps. 
143,  7;   Ciampini  I,  tab.  LXH  u.  LXIV). 
Als   Symbol  des  Segens  wurde  die  Hand 
entweder  erhoben  oder  fiber   den  zu  Seg- 
nenden  ausgestreckt  (Handauflegung,  s.  d. 
A.).    In  der  altchristUchen  Zeit  unterschied 
man  kaum  zwischen   der  sog.  griechischen 
und  lateinischen   Weise  des   Segens  (vgl. 
Didron  Manuel  456  und  Iconogr.  289;  Mar- 
tigny  85),  sondem  die  Hand  wurde  einfach 
erhoben  oder  ausgestreckt.    Spater  wurde 
in   Monumenten    der   griechischen    Kirche 
oder    bei   dieser   Kirche    zu- 
gehorigen       Personlichkeiten 
die  segnende  Hand  gewohn- 
lich  so  abgebildet,   £ws  der 
Daumen  sich  an  den  geboge- 
nen   Ringfinger  anlelmt  und 
die    iibrigen    Finger    ausge- 
streckt   erhoben    wurden   (s. 
Fig.  231).    Manche  Gelehrte 
Fig  231,  Ori€chi-  woUen  in  der  sog.  griechischen 
•oher  segen.     Form    der   segnenden    Hand 
die  Nachbildung  von  A  und  (0, 
andere  die   Darstellung  der 
Initialen    des    hi.    Namens 
IH  —  XC,  wieder  andere 
eine  Erinnerung  an  die  Tri- 
nitat  und  Ewigkeit  Gottes, 
endlich  andere   an  die  Ein- 
heit  der  Natur  und  Dreiper- 
sonlichkeit  Gottes  finden  (ygl. 
MaHigny^  ^^),   Bei  den  La- 
teinem  wurde  die  segnende 
Hand  so  abgebildet,  dass  die 
Fig.  282.  Lateini-    ^^^^  orston  Finger  erhoben, 
•oher  segen.       die  zwei  anderon  nach  der 


Handwurzel  gebogen  wurden  (s.  Fig.  232). 
In  dieser  Art  zu  segnen  wird  der  Heiland 
wiederholt  dargestellt,  z.  B.  als  guter  Hirt 
(Bottari  Tav.  CXXI)  oder  als  Arzt  korper- 
licher  Gebrechen,  wie  des  Blindgeborenen 
(Bottari  Tav.  XIX),  der  BlutflQssigen  (\.  c. 
tav.  XXI).  Daneben,  jedoch  seltener,  wird 
die  segnende  Hand  so  abgebildet,  dass  bloss 
Zeige-  und  Mittelfinger  erhoben  und  alle 
Qbrigen  gebogen  sind  (Bottari  Tav.  LXXII). 

Die  Hand,  vor  Allem  die  rechte,  ist: 

4)  Sinnbild  der  Freundschaft. 
Dexterae  hospitii  insigne,  sagt  Tacitus  (Hi- 
stor.  I,  c.  54).  Als  solches  sieht  es  auch 
Tertullian  (De  praescr.  23)  an.  ,Daher  bo- 
ten  sie  (Petrus  und  Jakobus)  ihm  (dem 
Paulus)  auch  die  Rechte  als  Zeichen  der 
Eintracht  imd  Uebereinstimmung  an.^  Ana- 
loge  Bedeutung  mit  dem  Nebenbegriff  lebens- 
langlicher  Vereinigung  batten  die  zusam- 
mengefiigten  Bechten  (dexterae  colluctatio- 
nem  —  mixtae  suntper .osculum  et  dexte- 
ras),  wie  wir  aus  Tertullian  (De  veland. 
virg.  c.  6)  wissen. 

U.  Haltung  der  Hande. 

1)  Die  Hand,  besonders  die  erhobene,  ist 

a)  Symbol  des  Gelobnisses  des 
Festhaltens  an  Gottes  Geboten,  gemass  den 
Worten :  ,ich  hebe  zum  Himmel  meine  Hand 
und  spreche:  (so  wahr)  ich  lebe  in  Ewig- 
keit' (Deut.  32,  40). 
Wenn  daher  auf  dem 
T&felchen,  das  die 
hier  (Fig.  233)  ab- 
gebildete  (Abbildung 
nach  Martigny  37) 
Hand  halt,  das  Wort 
ZHC£C  steht,  so  ist 
in  dem  Bilde  wol  nur 
ausgesprochen ,  was 
der  Heiland  in  den  ng.  233.  Hand  (nach  Mar- 
Worten:  ,wer  meine  tigny). 
Gebote  hat  und  sie 

halt,  der  wird  ewig  leben',  gesa^  hat  (Fa- 
bretti  Inscr.  antiq.  594).    Sie  ist  Symbol: 

b)  desZurufes,  der  Exclamation. 
Dass  die  erhobenen  Hande  schon  bei  den 
Heiden  diese  Bedeutung  batten,  weist  Bot' 
tari  (I  165)  aus  Varro,  Plinius,  Columella , 
Martial  nach.  Von  Personen  mit  hoch  er- 
hobenen Handen  ist  der  Heiland  regel- 
massig  begleitet,  wenn  er  seinen  Einzug 
auf  der  Eselin  in  Jerusalem  halt  (Bottari 
I,  tav.  XXXIX). 

c)  Sie  ist  Symbol  des  Redens.  Die 
rdmischen  Redner  erhoben,  wie  Apuleius 
(Metamorph.  VIH,  c.  2)  berichtet,  zum  Zei- 
chen des  Grusses  ihre  Hand.  Daher  er- 
langte  die  erhobene  Hand  die  Bedeutung 
des  Sprechens.  Nicht  nur  in  den  Minia- 
turen  zu  den  Handschriften  der  Classiker 
sind  die  redenden  oder  lehrenden  Personen 
in  dieser  Attitude  dargestellt,  sondem  auch 
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auf  den  Bildwerken  der  altchristlichen  Kunst. 
Der  zwolfjahrige,  den  Schriftgelehrten  ant- 
vortende  und  sie  fragende  Jesusknabe  hat 
die  Hand  erhoben,  wie  er  als  Mann  sie  er- 
hoben  hat,  wenn  er  die  Apostel  und  das 
Volk  lehrt  und  dem  Petrus  seine  Verleug- 
nungvorau88agt(Bo/tortI,  pl.LIV,  CXLYI, 
XXI).  In  derselben  Haltung  sehen  wir  ab- 
gebildet  den  hi.  Petrus,  zu  den  Juden  (Bot- 
tari  I,  pi  LXXXV),  und  Moses,  zu  seinem 
Volke  redend  (1.  c.  pi.  LXVU). 

Die  erhobenen  und  nach  einer  Person 
aus^estreckten  Hande  sind  Symbol: 

d;  flehentlichen  Bittens  (vgl.  ITim. 
2,  8).  Dass  diese  Attitude  schon  bei  den 
Heiden  die  ausgesprochene  Bedeutung  hatte, 
ergiebt  sich  aus  den  Worten  des  Vergil 
(Aen.  XII  931):  ,ille  humilis  supplexque 
oculos,  dexteramque  precantem  protendens.^ 
Analoge  Citate  aus  Ovid,  Seneca,  Statins  u.  a. 
bietet  Bottari  I  116).  Mit  ausgestreckt  er- 
hobenen Handen  und  knieend  Tor  dem  Hei- 
lande  wird  immer  der  Blindgeborene  (s.  d. 
A.)  abgebildet,  den  Jesus  heilte. 

2)  Das  Zuwerfen  einer  Eusshand  hatte 
die  Bedeutung  von  Anbetung  (Job  31, 
26—28).  In  dieser  Stellung  sieht  man  den 
Alexamenes  neben  dem  bekannten  Spott- 
crucifix  (vgl.  Ferd.  Becker  und  Kraus  in 
den  betr.  Broschuren  fiber  das  Spottcrucifix). 

3)  Die  an  das  Gesicht  gehaltene  oder 
den  Eopf  sttttzende  Hand  war  ein  Zeichen 
der  Trauer.  In  dieser  Haltung  werden 
auf  der  Reversseite  von  Kaisermiinzen  er- 
oberte,  trauemde  Provinzen  dargestellt.    In 


Fig,  2M.    PiUtnt,  Ton  elnem  Relief  bei  Bottari  I, 
tar.  XXIL 

dieser  Attitude  ist  der  die  Unschuld  Jesu 
erkennende  und  die  Blutschuld  von  sich 
abweisende  Pilatus  wiederholt  auf  Sarko- 
phagen  zu  sehen  (s.  Fig.  234 ;  vgl.  Bottari 


I,  tav.  XXII).  In  dieser  Haltung  begegnet 
uns  bei  den  alteren  Crucifixdarstellungen 
die  Sohmerzensmutter  (vgl.  MUnz  Archlol. 
Bemerk.  173). 

4)  Die  Hande  mit  einem  Tuche,  einer 
Draperie  zu  bedecken,  war  eine  antike 
Ehrfurchtsbezeigung.  Mitbedeckten 
Handen  empfangt  Elisaus  den  Mantel  des 
Elias  (s.  d.  A.;  Aringhi  I  305,  309  u.  429). 
So  empfangt  Petrus  vom  Herm  die  Schluasel 
des  Himmelreiches ;  so  eihpfangen  die  Mar- 
tyrer  ihre  Kronen  (Bottari  I,  tav.  XXI, 
XXII  sq.;  Ciampini  I,  tab.  LXVm,  LXX). 

5)  Handlosigkeit  ist  das  Attribut  der 
Heiligen,  denen  um  ihres  Glaubens  willen 
die  Hande  abgehauen  oder  verstiimmelt 
wurden.  mOnz. 

HANDAUFLEGUNO  (xeipodea(a).  In  der 
hi.  Schrift  dient  die  Hand  als  Sitz  der 
Kraft,  als  ,Symbol  der  Handlung'  (CynlL 
Hieros.  Cat.  myst.  V  2),  sehr  oft  zur  bild- 
lichen  Bezeichnung  gnadenvoUer  Fursorge, 
wodurch  Gott  den  Auserwahlten  unter  die 
Arme  greift  und  sie  ihrem  vorgesteckten 
Ziele  entgegeufahrt  (vgl.  Exod.  14,  31; 
Welsh.  3,  1;  Ps.  118,  109;  Luc.  1,  66; 
Act.  5,  21  etc.).  Aus  diesem  Sprachge- 
branch  erklart  sich  hinlanglich  der  Ritas 
der  H.,  die  sich  bereits  im  A.  Test,  als  ein 
Sinnbild  der  Mittheilung  hoherer  Krafte  and 
Gnaden  vorfindet  (Gen.  48,  14  if.;  Deut 
39,  9;  vgl.  Tertull.  De  bapt.  8),  aber  erst 
im  Neuen  Bunde  zu  grosserer  Bedeutung 
gelangte,  indem  sie  nicht  mehr  bloss  eine 
symbolische  Handlung  blieb,  sondem 
auch  zur  Wiirde  eines  sacramentalen 
Zeichens  erhoben  wurde.  Hier  sind  die 
Hauptfalle  namhaft  zu  machen,  in  denen 
sie  vor  Alters  zur  Anwendung  kam. 

Zuerst  begegnen  wir  ihr  bei  der  Taufe, 
und  zwar  schon  bei  der  Aufnahme  ins  Ka- 
techumenat,  also  beim  ersten  Schritt,  den 
ein  Erwachsener  auf  dem  Heilswege  that. 
Wie  Christus  die  Kinder  unter  H.  segnete 
(Matth.  19,  13),  so  legte  auch  der  Bischof 
denjenigen,  die  ihr  Verlangen  nach  der 
Kindschaft  Gottes  kundgaben,  vorerst  die 
Hande  auf  als  Zeichen  der  Aufnahme  un- 
ter den  Schutz  des  Allerhochsten  und  die 
Obhut  der  Kirche.  So  wird  u.  A.  fiber 
Constantin  berichtet,  dass,  als  er  sich  kurz 
vor  dem  Tode  zum  Empfange  der  Taufe 
vorbereitete ,  man  ihm  zuerst  die  H.  er- 
theilte  (Euseb.  Vit.  Const.  IV  62;  cfr.  Not. 
Vales.  52).  Hat  man  sogar  bei  diesem  Kai- 
ser, der  doch  lange  vorher  seine  christliche 
Gesinnung  auf  vielerlei  Weise  an  den  Tag 
gelegt,  von  dieser  Ceremonie  nicht  Umgang 
genommen,  so  muss  sie  allgemein  ubli(£ 
gewesen  sein,  mithin  die  Einreihung  in  die 
Zahl  der  Katechumenen  fiberhaupt  unter 
H.  stattgefunden  haben  (cfr.  Aug,  De  pecc- 
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raer.  et  remiss.  II  26).  —  Hauptzweck  des 
Katechumenats  war,  die  Mitglieder  dessel- 
ben  auf  die  Taufe  vorzubereiten  und  sie 
in  Lehre  und  Leben  des  Christenthums  ein- 
zufuhren.  Je  mehr  im  Verlaufe  dieser  Uebun- 
gen  der  Einfluss  des  Satans  in  ihnen  ab- 
nahm,  um  so  wirksamer  zeigte  sich  der 
Schutz,  dessen  sie  durch  die  erste  H.  theil- 
haftig  geworden.  Desshalb  wurde  diese  auch 
in  der  Folge  wiederholt,  namentlich  bei 
der  Abschworung  des  Teufels  (TertuU.  De 
coron.  3)  und  bei  den  Exorcismen  (HippoL 
Can.  19;  Orig,  In  les.  nav.  hom.  24,  n.  1), 
also  gerade  in  den  Fallen,  wo  es  zweck- 
missig  schien,  den  ausseren  Acten,  wodurch 
des  Teufels  Macht  Abbruch  erlitt,  zugleich 
ein  ausseres  Zeichen  der  entsprechenden 
Yermehrung  des  g5ttlichen  Schutzes  an  die 
Seite  zu  stellen.  So  kam  die  H.  im  Tauf- 
ritus  5fter  vor,  so  dass  es  uns  nicht  auf- 
fallen  darf,  wenn  wir  mitunter  die  Taufe 
selbst  als  manus  impositio  bezeichnet  finden 
(Cone.  Elib.  39;  Cone,  Arel.  6). 

Bei  der  B  u  s  s  e ,  dieser  zweiten  Rettungs- 
planke  nach  dem  SchifFbruch,  treffen  wir 
abermals  der  H.  Wie  Christus  den  Kran- 
ken,  um  sie  von  korperlichen  Krankheiten 
zu  heilen,  haufig  die  Hande  auflegte  und 
dasselbe  auch  den  Aposteln  zu  thun  befahl 
(Marc.  16,  18),  so  legte  man  auch  den 
SQndem,  um  sie  von  ihrer  Seelenkrankheit 
wieder  ^esund  zu  machen,  die  Hande  auf. 
Was  bei  der  Taufe  das  Bad,  das  war  nach 
den  Apost  ConstiU  (II  41)  bei  der  Busse 
die  H.,  indem  durch  diese,  wie  es  ausdriick- 
lich  heisst,  der  hi.  Geist  ertheilt  wurde. 
Hier  ist  die  Sacramentalitat  der  Busse  klar 
bezeugt,  ebenso  der  zur  Wiederversohnung 
unerlassliche,  als  ,H.^  bezeichnete  Dienst 
des  Bischofs  oder  Priesters  (cfr.  Cypr,  De 
laps.  16;  Aug.  De  bapt.  c.  Donat.  V  20). 
Weil  durch  me  Arcandisciplin  die  Mitthei- 
lung  einer  Absolutionsformel  untersagt  war, 
so  erhielt  die  zur  Wiederbegnadigung  er- 
forderliche  Action  des  Bischofs*  oder  Prie- 
sters ihren  Nameu  nach  der  damit  ver- 
bundenen  Hauptceremonie. 

BerUhmt  wurde  die  bei  der  RQckkehr 
eines  Haretikers  zur  Kirche  iibliche  H.  durch 
das  dem  hi.  Cyprian  entgegengehaltene 
papstliche  Decret :  nihil  innovetur  nisi  quod 
traditura  est,  ut  manus  illis  imponatur  in 
poenitentiam  (Ci/pr,  Ep.  74).  Ausser  Zweifel 
steht  also  zunachst  bei  dieser  Gelegenheit 
der  Gebrauch  ,der  H.\  von  Innocenz  I  (Ep. 
24  ad  Alex.  c.  3)  ein  ,Bild  der  Busse^  ge- 
nannt,  insofem  keine  Bu<)S8trafe  damit  ver- 
kniipft  war,  sondem  die  zur  Kirche  Qber- 
tretenden  Eetzer  sogleich  darauf  in  die 
Kirchengemeinschaft  Aufnahme  fanden. 
Gleichwol  gait  sie  fiir  eine  wirkUche  manus 
impositio  in  poenitentiam ,  was  der  hi.  Au- 
gustin  (1.  c.  V  23)  durch  folgende  Worte 


motivirt:  ,wiirde  die  H.  bei  dem  von  einer 
Haresie  Zuriickkehrenden  nicht  angewendet, 
so  kdnnte  man  glauben,  derselbe  sei  ohne 
Schuld.^  Erwagt  man  noch,  dass  die  hare- 
tische  Taufe  zur  Zeit  Cyprians  ebenso  gut 
wie  die  kirchliche  den  Exorcismus,  mithin 
auch  die  H.  zur  Anwendung  brachte  (Sent, 
episc.  n.  1),  so  scheint  dasjenige,  was  nach 
obigem  Decret  iiberlieferungsmassig  bei  der 
Riickkehr  eines  Ketzers  zur  Kirche  wie- 
derholt werden  musste,  nichts  Anderes 
gewesen  zu  sein  als  die  H.,  aber  nicht  die 
zur  Taufe,  weil  diese  bereits  gfiltig  ge- 
spendet  worden  war,  sondem  die  zur  Busse 
iibliche  H.  Diese  Deutung  hat  jedenfalls 
den  Yorteil,  dass  sie  ebenso  dem  Wortlaut 
des  angefUhrten  Decrets,  als  der  allgemei- 
nen  Praxis  entspricht. 

Ausser  den  erwahnten  Fallen  kam  in 
einzelnen  Kirchen  die  H.  noch  als  Cere- 
monie  vor  bei  der  Eheeingehung  (Clem.  Al. 
Paedag.  Ill  1 1),  beim  Krankenbesuch  (Iren. 
ap.  Eus.  H.  e.  V  7),  bei  Consecration  einer 
Jungfrau  (Ambros.  De  virg.  I  11)  und  bei 
Einweihung  von  Diakonissinnen  (ConstU. 
Apost,  VIII  19;  cfr.  TruU,  13),  lauter  Falle, 
die  keiner  speziellem  Besprechung  bediirfen. 

Den  Gebrauch  der  H.  bei  der  F  i  r  m  u  n  g 
nennt  der  hi.  Hieronytnus  ,eine  Gewohn- 
heit  aller  Kirchen  .  .  .,  die  herrschende 
Uebereinstimmung  der  ganzen  Welt^  (Dial, 
c.  Lucif.  8).  Von  der  gleichzeitig  mit  der 
H.  vollzogenen  Salbung  der  Stime  mit  hi. 
Oel  geschieht  hier  keine  Meldung,  obgleich 
es  sicher  ist,  dass  dieselbe  seit  der  Apostel- 
zeit  in  Uebung  war.  Was  aber  die  sym- 
bolische  Bedeutung  der  H.  bei  der  Firmung 
anbelangt,  so  deutet  TertulUan  dieselbe  mit 
folgenden  Worten  an:  ,Das  Fleisch  wird 
durch  die  H.  iiberschattet,  damit  auch 
die  Seele  durch  den  Geist  erleuchtet  werde' 
(De  resurr.  cam.  8).  Aehnlich  wie  Maria 
durch  ,die  Kraft  des  Allerhochsten  uber- 
schattet^  wurde  (Luc.  1,  35),  so  wird  auch 
die  Seele  in  diesem  Sacrament  durch  den 
hi.  Geist  derart  in  Besitz  genommen,  dass 
dem,  der  es  empfangt,  zur  sacramentalischen 
VoUendung  nichts  mehr  mangelt.    Desswe- 

f^en  heisst  es  auch  ,das  Siegel  des  Herm^ 
aem.  Alex,  Quis  div.  42;  vgl.  Eph.  1,  13), 
oder  schlechthin  das  ,Siegel\  wodurch  ,sich 
bewahren  lasse,  was  Gott  heilig  ist'  (Clem, 
Alex,  Eclog.  n.  12). 

Die  pragnanteste  Bedeutung  hat  endlich 
die  H.  bei  der  Ordination.  Nach  dem 
hi.  Clemens  (Ep.  I  ad  Cor.  44)  stellten  die 
Apostel  far  alle  Zukunft  die  Regel  der 
Nachfolge  fest ;  da  sie  aber  die  Weihe  durch 
H.  undGebet  vollzogen  (Act.  6,  6;  13,  3; 
II  Tim.  1,  6),  so  blieb  dieser  Act  bestehen 
und  wurde  ausdriickliche  Vorschrift.  So 
hat  Origenes  durch  bischofliche  H.  die  prie- 
sterliche  {Euseh,  H.  e.  VI  23),  auf  gleiche 
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Weise  Novatian  die  bischofliche  Wiirde  er- 
langt  (Com.  Ep.  ap.  Euseb,  H.  e.  VI  43). 
Hit  Riicksicht  auf  I  Tim.  4,  14  hat  man 
der  Weihe  der  Presbyter  noch  das  Eigen- 
thiimliche  hinzugefiigt ,  dass  dabei  die  H. 
nicht  bloss  von  Seite  des  Bischofs,  sondem 
des  ganzen  Yersanimelteii  Presbyteriums  er- 
folgt.  Bei  der  Weihe  der  niederen  Kleri- 
ker  findet  keine  H.  statt,  wesshalb  der  hi. 
Basilius  ihr  Amt  ,den  ohne  H.  geheiligten 
Dienst'  nennt  (Ep.  217,  n.  51). 

[Von  Denkmalern  mit  der  H.  seien  hier 
erwahnt :  die  Heilung  oines  Besessenen,  dem 

der  Heiland  die 
Hand  auflegt, 
auf  einom  Sar- 
kophag  von  Ve- 
rona (Maffei  Ve- 
ron.  ill.  m54); 
ein  Arcosolium- 
bild  aus  S.  Er- 
mete  (Bottari 
CLXXXVn*;s. 
-  —  --  ungereFig.235), 

woeinKnabevor 
Christo  kniet, 
der  den  Arm 
uber  ihn  ausstreckt;  zwei  Knabea,  denen 
der  Herr  die  Hande  auflegt,   auf  einem 


Piff.  285 


Fresco  aos  8.  Ermete 
(Bottart). 


jm 


;:i!ii]linilii 


Fiff.  S86.    Sarkophftg  aai  YiUa  Borghese  (lutoh  Bohault 
de  Flea r 7  ^Tsn^ei). 

Sarkophag  der  Villa  Borghese   (vgl.  Mar- 
tigny^  100   und   unsere   Abbildung  Figur 

236).      K.]  PETERS. 

HANDEL  und  OEWERBE  gehdren  zur 
nattirlichen  Ordnung  der  Dinge  und  das 
Christenthum  hatte  gemass  seiner  hohem 
Sendung  nur  in  soweit  zu  ihnen  Stellung 
zu  nehmen,   als  sie  in  ihrer  concreten  Ge- 


staltung  etwa  eine  unsittliche  oder  unchrist- 
liche  Richtung  eingenommen  hatten  und 
den  Menschen  in  Erreichung  seiner  hdhem 
Aufgabe  zu  hindern  drohten.  Die  Frage, 
die  hier  in  Betracht  kommt,  war  vor  Allem, 
ob  sie  etwa  dem  G5tzendienste  Vorschub 
leistoten,  und  sie  wurde  von  TertuUian  in 
seiner  Schrift  De  idololatria  eingehend  er- 
ortert.  Der  bezQgliche  Hauptsatz  in  c.  11 
lautet:  nulla  ars,  nulla  professio,  nulla  ne- 
gotiatio,  quae  quid  aut  instruendis  aut  for- 
mandis  idolis  administrate  carere  poterit 
titulo  idololatriae :  nisi  si  aliud  omnino  in- 
terpretemur  idololatriam  quam  famulatum 
idolorum  colendorum.  Dass  unsittlichen  £r- 
werbsarten,  wie  Kuppelei,  Wahrsagerei  u. 
dgl.  das  Todesurteil  gesprochen  wurde,  er- 
sehen  wir  aus  TertuU,  Apolog.  c.  43,  und 
zu  ihnen  gehorte  nach  Cypr.  Ep.  2  ed. 
HaHel  auch  die  Schauspielkunst.  Ihr  Be- 
griff  war  iibriffens,  wie  es  scheint,  nicht 
iiberall  voUig  derselbe,  und  eine  noch  ver- 
schiedenere  Stellung  wurde  zum  Handel 
eingenommen.  Im  Occident  trieben  im 
3.  Jahrh.,  wie  wir  durch  Cypr,  De  laps, 
c.  6  erfahren,  selbst  Bischofe  Handelsge- 
schafte,  und  die  strenge  Synode  von  Elmra 
c.  18  verbot  ihnen  diese  Beschaftigung  nicht, 
sondern  legte  ihnen  nur  einige  durch  ihren 
geistlichen  Beruf  gerechtfertigte  Schranken 
auf.  TertuUian  De  idol.  c.  11  wagt  zwar 
den  Handel  an  sich  nicht  zu  verbieten, 
kommt  aber  einem  Verbote  sehr  nahe,  in- 
dem  er  seinen  Grund  nur  in  Gewinnsucht 
erblickt,  und  ahnlich  sprechen  sich  einmal 
Irenattts  Adv.  haer.  IV,  c.  30,  1  und  Lac- 
tant,  Div.  instit.  V,  c.  18  aus.  Ambrosius 
De  off.  I,  c.  36,  n.  184;  III,  c.  9,  n.  57 
wiederholt  im  Wesentlichen  das  Urteil  der 
antiken  Welt,  die  wenigstens  den  Elein- 
handel  fiir  eine  schmutzige  und  des  freien 
Mannes  unwHrdige  Erwerbsart  hielt  (Ck. 
Do  offic.  I,  c.  42),  und  dasselbe  Urteil 
klingt  einmal  auch  bei  Gregor  von  Nyssa 
De  mort.  or.  (0pp.  Paris.  1615,  II  1053) 
durch.  Epiphanius  Expos,  fid.  c.  23  (ed. 
Oehler)  bemerkt,  die  Eirche  habe  an  den 
Handelsleuten  kein  sonderliches  Wohlge- 
fallen,  sondem  weise  ihnen  den  untersten 
Rang  an,  und  in  den  Apost,  Constit,  IV, 
c.  16  werden  unter  den  IJngerechten ,  von 
denen  der  Bischof  keine  Oblationen  an- 
nehmen  soil,  neben  den  Wucherern  oder 
Bankiers  auch  die  Kleinhandler  aufgefuhrt. 
Leo  d.  Gr.  Ep.  107,  inquis.  XI  untersagte 
den  Handel  in  einem  Schreiben  an  den  Bi- 
schof Rusticus  von  Narbonne  wenigstens 
den  Ponitenten,  weil  er  ihn  vielfach  mit 
sittlichen  Gefahren  umgeben  sah;  und  die 
Synode  von  Barcelona  540,  c.  7  emeuerte 
das  Verbot.  Dasselbe  scheint  aber  erst  durch 
Leo  aufgekommen  zu  sein.  Augustin  In 
Ps.  70,  serm.  I,  n.  17  beriihrte  es  in  seiner 
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Erorterung  Uber  die  sittliche  Zolassigkeit 
des  Handels  nicht.  Darch  K.  Constantius 
wurde  den  Klerikern,  die  zu  ihrem  Unter- 
halt  ein  Kaufmannsgeschaft  betrieben,  im 
J.  343  die  Immunitat  von  den  Abgaben 
verliehen,  welche  die  Kaufleute  an  den 
Fiscus  zu  entrichten  batten  (Cod.  Theodos. 
L.  8  u.  10  de  episc.  16,  2),  und  diese  Im- 
monitUt  blieb  bis  zum  J.  452,  wo  K.  Ya- 
lentinian  III  (Nov.  12)  den  Klerikern  die 
Kaufmannsgeschafte  geradezu  verbot  und 
ihnen  fflr  den  Fall  des  Dawiderhandelns 
mit  dem  Yerluste  ihrer  Standespriyilegien 
drohte.  Sie  gait  dbrigens  nur  fUr  den 
Eleinhandel  oder  einen  geringen,  zum  Le- 
bensunterhalte  nothwendigen  Geschaftsbe- 
trieb,  wie  im  J.  360  ausd[rucklich  bemerkt 
wurde  (Cod.  Theod.  L.  15  de  episc.  16,  2), 
und  die  Ueberschreitung  dieser  Schranke 
hatte  wahrscheinlich  ihre  Zurficknahme  zur 
Folge.  Gleichzeitig  mit  Yalentinian  verbot 
auch  die  zweite  Synode  von  Aries  (443  oder 
452)  c.  14  den  Klerikern  den  Handel,  und 
die  Synode  von  Tarragona  516,  c.  2  unter- 
sagte  ihnen  wenigstens  den  sog.  Specula- 
tionshandel.  Die  Synode  von  Tours  461, 
c.  13  dagegen  fQhrt  den  Handel  als  er- 
laubte  Geschaftsart  auf,  und  die  alten 
Monche  sahen  sich  in  soweit  auf  ihn  an- 
gewiesen,  als  sie  grosstentheils  von  dem 
Erlos  lebten,  den  sie  durch  den  Yerkauf 
der  Producte  ihrer  Handearbeit  erzielten. 
Das  Urteil  fiber  den  Handel  war  somit  nach 
Zeit  und  Ort  wenigstens  einigermassen  ver- 
schieden,  und  es  llisst  sich  die  Wahmeh- 
mung  machen,  dass  es  allmalig  stronger 
wurde,  ohne  dass  es  aber  je  irgendwo  zu 
einem  formlichen  und  allgemeinen  Yerbot 
gekommen  ware.  Umgekehrt  verhielt  sich 
das  christliche  Alterthum  zur  gewerblichen 
Arbeit.  Im  heidnischen  Alterthum  lastete 
auf  derselben  die  gleiche  Missachtung,  wie 
auf  dem  Kleinhandel  (Aristot.  Polit.  Ill, 
c.  3,  al.  5;  YI,  c.  4,  al.  7;  Cic.  De  offic. 
I,  0.  42),  und  bei  der  Hartnackigkeit ,  mit 
der  sioh  sociale  Yorurteile  behaupten,  lasst 
sich  zum  Yoraus  annehmen,  dass  sie  auch 
in  der  christlichen  Welt  nicht  sogleich  g&nz- 
lich  verschwand,  zumal  die  Sklaverei  noch 
fortdauerte,  die  der  tiefste  Grund  jener  Er- 
scheinung  ist.  Die  Anschauung  fand  in  der 
That  einen  wenn  auch  nur  leisen  Ausdruck 
bei  Clemens  Alex.  Paedag.  Ill,  c.  10  und 
bei  Oregon'.  Nyss.  1.  c.  Sonst  aber  sehen 
wir  die  gewerbliche  Thatigkeit  Qberall  in 
Ehren  gehalten,  und  dieser  Umschwung  des 
IJrteils  war  bedingt  durch  die  gesammte 
christliche  Weltanschauung.  Die  Arbeit  ist 
nach  der  Lehre  der  Offenbarung  wie  Strafe 
so  zugleich  Heilmittel  der  Siinde  und  da- 
rum  allgemein  menschliche  Pflicht.  ,Im 
Schweisse  deines  Angesichtes  sollst  du  dein 
Brod  essen\   sprach  Gott  zu  Adam  nach 


dem  Falle  (I  Mos.  3,  19)  und  das  Wort 
gilt  alien  vom  Weibe  Geborenen.  Der  gott- 
fiche  Stifter  des  Christenthums  heiligte  die 
Arbeit  durch  sein  Beispiel,  und  der  Ydlker- 
apostel,  der  ungeachtet  seiner  grossen  und 
erhabenen  Mission  noch  die  Teppichweberei 
betrieb  (Act.  18,  3),  sprach  es  ausdr&cklich 
aus,  dass  wer  nicht  arbeiten  wolle,  auch 
nicht  essen  dQrfe  (II  Thess.  3,  10).  Die 
Arbeit  ist  hienach,  wie  Chrysostomus  in 
seiner  ersten  Homilie  fiber  Rom.  16,  3: 
salutate  Priscillam  et  Aquilam  (ed.  Bened. 
in  172—180)  trefflich  auseinandersetzt,  fftr 
den  Christen  nicht  etwas  Yerachtliches,  son- 
dem  etwas  Riihmliches,  und  was  sie  ihm 
theuer  und  worth  macht,  trifft  bei  der 
Handarbeit  nicht  minder  zu  als  bei  der 
geistigen.  Freilich  ist  die  Arbeit,  bez.  der 
Erwerb,  nach  der  Lehre  des  Christenthums 
nicht  die  erste  Aufgabe  des  Menschen.  Diese 
ist  vielmehr,  wie  in  den  Apost.  Constit.  11, 
c.  61  mit  Bezug  auf  Joh.  6,  27.  29  (vgl. 
Matth.  6,  33)  bemerkt  wird,  Gottesdienst 
und  Frommigkeit  und  die  Arbeit  oder  das 
Handwork  kommt  erst  in  zweiter  Linie  als 
Mittel,  sich  den  Unterhalt  zu  erwerben. 
Aber  sie  erschemt  derselben  Schrift  (II,  c. 
63)  nach  Lehre  und  Beispiel  der  Apostel 
nichtsdestoweniger  als  eine  emstliche  Pflicht, 
indem  keiner  durch  sein  Yerschulden  der 
Kirche  zur  Last  fallen,  jeder  vielmehr  fur 
sich  und  die  Bediirftigen  das  Kothwendige 
erwerben  solle ;  und  die  Eltem  werden  IV, 
c.  11  ermahnt,  ihre  Kinder  ein  passendes 
und  der  christlichen  Religion  entsprechendes 
Handwork  erlemen  zu  lassen,  der  Bischof 
wird  lY,  c.  2  aufgofordert,  den  Handwer- 
kern  Arbeit  zu  verschaffen.  AugusiiiK  De 
op.  monach.  c.  13,  15,  20,  22,  25  weist  die 
Arbeit  insbesondere  als  eine  Pflicht  ffir  die 
Monche  nach,  die  in  damaliger  Zeit  beinahe 
ausschliesslich  Laien  waren,  und  schatzt  das 
Handwork  sittlich  hoher  als  den  Handel, 
da  es,  wahrend  es  den  Korper  ermilde,  den 
Geist  zu  hdheren  Gedanken  frei  lasse,  wah- 
rend der  Handel  umgekehrt  den  Geist  fur 
die  irdischen  Interessen  in  Anspruch  nehme, 
ohne  den  Leib  zu  beschaftigen.  Die  sog. 
vierte  Synode  von  Carthago  c.  51—53  macht 
die  Erlernung  und  den  Betrieb  eines  Hand- 
werkes  oder  die  Bestellung  eines  Ackers 
sogar  den  Klerikern  zur  Pflicht,  soweit  es 
denselben  ihre  Krafte  gestatten,  und  sie 
dehnt  die  Bestimmung  ausdr&cklich  auch 
auf  die  etwa  durch  Gelehrsamkeit  Hervor- 
ragenden  aus.  Die  Yerordnung  wurde  wahr- 
scheinlich durch  die  Einziehung  der  Kir- 
chen  und  des  Kirchenvermogens  durch  die 
Yandalen  veranlasst  und  es  sollte  verhin- 
dert  werden,  dass  die  Geistlichen  frUhzeitig 
und  ohne  Noth  den  bedrangten  Gemeinden 
zur  Last  fallen.  Sie  ist  obEther  auch  mit 
Rucksicht  auf  diese  Zeitverhaltnisse  zu  wilr- 
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digen  und  keineswegs  so  zu  verstehen,  als 
hatte  die  gewerbliche  Arbeit  in  Africa  an 
sich  als  Pflicht  fur  den  Klerus  gegolten. 
S.  Thotnassin  Traits  du  n^goce,  Par.  1697; 
Funk  Handel  u.  Gewerbe  im  christl.  Alterth. 
in  Tab.  theol.  Quartalschr.  1876,  367—391. 

Vgl.   d.   A.   LUXUS.  FUNK. 

HANDGELD^  arra  (arrha,  dppa  und  dip- 
pap(Dv)  ist  das  Geld,  welches  der  Brautigam 
bei  der  Verlobung  der  Braut  als  Pfand 
giebt,  daher  auch  ixv7)<rcpov,  dppa^oDv  tou 
YdffAou  und  arrha  sponsalitia  genannt.  Die 
Sitte  einer  ,arrhae  datio*  bei  dera  Verlobniss 
ist  offenbar  von  der  bei  Griechen,  Samnitem 
und  Romern  altublichen  Rechtsgewohnheit, 
beim  Abschliessen  von  Vertragen  und  beim 
Kaufen  ein  Unterpfand  in  Geld  zu  geben, 
entlehnt.  Die  Uebergabe  des  Handgeldes 
schloss  sich  an  die  des  annulus  pronubtts, 
welcher  ebenfalls  eine  ,arrha  fidei'  war,  an. 
Ueber  den  Ring  vgl.  TertuU,  Apol.  c.  6. 
Mit  dem  H.  durfen  die  Brautgeschenke,  die 
ausserdem  gegeben  wurden,  nicht  verwech- 
selt  werden  (Isid,  Orig.  IX  8;  /.  CapitoL 
Maxim,  iun.  c.  1).  Die  Ueberreichung  der 
Arrha  begrflndete  nach  romischer  Anschau- 
ung,  wie  jede  pignoris  datio,  ein  obligatives 
Verhaltniss  fur  beide  Theile.  Starb  einer 
von  beiden  vor  Eingehung  der  Ehe,  so 
musste  das  H.  zuriickgegeben  werden  (Cod» 
Theodos.   Ill  5,   c.   3;    Cod.  lustin.   V  1), 


municationem  bonorum  spiritualium  et  tem- 
poralium.  Vgl.  Act.  SS.  ap.  Boll.  Febr. 
Ill  537  (Euphrosyna),  wo  es  heisst:  fiunt- 
que  consuetae  desponsalium  arrhae,  was 
der  Dichter  naher  besingt:  foedera  condi- 
cunt,  tractant  sponsalia,  dotem  taxant,  in- 
scribunt  arrhds,  testes  adhibentur.  Arrha 
und  arrhabon  wurden  allmalig  geradezu 
fiir  kirchliches  Verlobniss  gesetzt  (ippapo>- 
viffjx<ic),  Balaam.  In  Const.  I,  tit.  4,  sect.  16. 
Ueber  die  rechtliche  Bedeutung  des  Hand- 
geldes im  9.  Jahrh.  vgl.  Nicolaus  I  (t  867) 
Respons.  ad   cons.  Bulg.  c.  3  (Mansi  XV 

402).  KRIEO. 

HANDSCHUHE,  s.  Kleidung,  liturgische. 

HANBWASCHUNO^  s.  Waschungen. 

HANDWEBKSZEUO^  s.  Instrumente. 

HANDWERKER.  Ihr  Begrabniss  in  den 
Katakomben  ist  nicht  selten  angezeigt  durch 
Anbringung  ihres  Handwerkszeuges  auf  den 
Grabsteinen  (s.  d.  A.  Instrumente) ,  in  ein- 
zelnen  Fallen  auch  durch  bildliche  Darstel- 
lung  ihrer  Thatigkeit.  Beispiele  letzterer 
Art  sind:  der  Grabstein  des  Bildhauers 
Eutropos,  abgebildet  bei  Fahretti  VIII, 
587  CO;  d'AgincouH  Sc.  pi.  VHP';  Kraua 
Die  christl.  Kunst  in  ihren  fr.  Anf.  119; 
Martigny^  721;  unsere  Abb.  Fig.  237.  — 
Darstellung  eines  Schmiedes,  der  sein 


Fig.  237.    Orftbst«iii  des  Bildhftaert  Eatropot. 


und  wer  ohne  Grund  die  Ehe  nach  der 
datio  arrhae  verweigerte,  zahlte  das  Qua- 
druplum  als  Strafe ;  batten  aber  Eltem  eine 
Tochter  unter  10  Jahren  verlobt,  brauch- 
ten  sie  nur  das  H.  zuriickzugeben.  Das 
Vorweisen  der  Arrha  gait  als  Beweismittel 
gegen  den  die  Ehe  verweigemden  Brauti- 

§am  {Greg.  Tur.  Hist.  Franc.  IV,  c.  41). 
»ie  Uebergabe  des  Handgeldes  geschah 
ofter  mittelst  einer  Formel.  De  Vert  Tract, 
de  cerem.  231  enthalt  eine  solche:  cum  his 
pretiis  argenti  te  arrho  in  nomine  ss.  Tri- 
nitatis  et  duodecim  Apostolorum   in   com- 


Eisen  auf  der  Esse  glimmt  (de  Rossi  R.  S. 
II,  tav.  XLV").  —  Eine  ahnliche  Scene: 
zwei  Schmiede  an  der  Arbeit,  Inschrift  im 
Lateran-Museum  Pil.  XVI*'  bei  de  Rossi 
Omagff.  tripl.  (unsere  Fig.  238).  Ebenda 
XVI "  scheint  ebenfalls  ein  Schmied  dar- 
gestellt  zu  sein.  —  Ein  Cyclus  von  Tischler- 
und  Zimmermannsarbeitern  auf  dem  schonen 
Goldglas  bei  Garrucci  Vetri  tav.  XXXIII  •. 
—  Ein  Marmorepitaph  im  Museo  Kirche- 
riano  (F.  Schultze  Arch.  Stud.  277,  n.  54) 
zeigt  einen  Mann  in  aufgeloster  streifiger 
Tunica,   der  in  der  Rechten   ein  St&bchen 
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pig.  238.    Yon  einem  Epitaph  im  Lateran  (XVIS). 

emporhalt  und  mit  der  Linken  einen  Krug 
ergreift,  der  vor  ihm  auf  kimstvoll  ausge- 
legtem  Tisch  steht;  von  PetTet  zu  pi.  LIP^ 
auf  einen  agrimensor,  von  Schultze  auf 
einen  Faber  subaedanus  (intertinaritts)  ge- 
deutet. 

Ueber  die  Darstellungen  der  Fossoren 

8.    d.   A.  KRAU8. 

HASE^  der,  zu  der  Elasse  der  Nagethiere 
gehorig,  ist  in  der  antik-classischen  Mytho- 
logie  weniger  ominos  als  in  der  geimani- 
schen.  Sprilchwortlich  aber  ist  er  Uberall 
wie  durch  seine  Schnelligkeit,  so  durch  seine 
Furchtsamkeit.  Er  konnte  darum  in  der 
altchristlichen  Kunst  mit  Recbt  genommen 
werden  als  Symbol 

1)  der  schnellen  Verganglichkeit 
des  menschlichen  Lebens,  auf  welches, 
gut  vollbracht,  die  ewige  Seligkeit  folgt.  Der 
hi.  Paulus  vergleicht  I  Kor.  9, 24  das  mensch- 
liche  Leben  mit  einem  Wettlauf  in  der  Renn- 
bahn,  wo  dem  Sieger  der  Preis  winkt.  Die 
symbolische  Illustration  zu  diesem  Vergleich 
des  Apostels  ist  das  Bild  des  Hasen.  Zu- 
gleich  ist  es  aber  auch  Illustration  zu  den 
Worten  Tertullians  (Ad  nat.  II,  c.  3) :  ,auf 
uns,  als  waren  wir  Hasen,  ist  die  Jagd 
abgesehen ;  wir  werden  von  feme  einge- 
kreist  und  in  der  Nahe  wfithen  unsere 
Feinde  gegen  uns  nach  ihrer  Gewohnheit.' 

Auf  einer  Grabschrift  aus  dem  Coemete- 
rium  Praetextati  (Urbansgruft)  ist  zu  sehen 
ein  H.,   der  einer  Taube  mit  grUnendem 
Oelzweig  im  Schnabel  entgegenlauft  (Bol- 
detti  370).    Da  die  Taube  (s.  d.  A.)  mit  dem 
Oelzweig       nach 
Tertullian    (Adv. 
Valent.  c.  2)  He- 
rold  des  Friedens 
Gottes  ist,  so  er- 
giebt  sich  als  In- 
halt  der  Darstel- 
lung :    der    Ver- 
storbene    ist    (in 
der  Bahn  des  Le- 
bens  Oder  des  Lei- 
dens)  so  ^elaufen, 
dass  er  jetzt  des 


(im  Uimmel)  geniesst.  Derselbe  Gedanke 
ist  ausgedriickt  auf  einer  Inschrift  eines 
Kindes,  wo  ein  H.  an  einer  Traube  isst 
{Perret  V,   pi.  XLI,  s.  unsere  Fig.  239), 


Friedens     Gottes 


Flif.  240.    Lampe   Sammlung  Martigny). 


Fig.  289.    Vom  Epitaph  eines  Eindet  (Ferret). 

und  auf  einem  Epitaph  eines  Erwachsenen 
mit  gleichem  Sujet  {Fabretti  Inscr.  581, 
n.  84).  Die  Weintraube  (s.  d.  A.  Wein- 
rebe)  ist  Symbol  des  verheissenen  Landes 
(des  Himmels).  Da  das  Pferd  wegen  seiner 
Schnelligkeit  ahnliche  symbolische  Bedeu- 
tung  wie  der  H.  hat,  so  wurden  beide  mit- 
unter  neben  einander  dargestellt  (vgl.  Bol- 
detti  506). 

Auf  einem  geschnittenen  Stein,  abgebildet 
bei  Perret  IV,  pi.  XVI  ♦^  lauft  ein  H.  ge- 
gen ein  Monogramm  Christi,  das  von  einer 
Patene  uberra^  ist;  auf  einer  Grabschrift 
eines  Christen   mit  Namen  IRENEVS  (ab- 
geb.   daselbst  V,  pi.  XL VII)   ist  derselbe 
Gegenstand,  nur  fehlt  die  Patene.    Diese 
beiden  Darstellungen  symbolisiren  den  Aus- 
spruch   des   Apostels   II  Tim.   4,    7  u.  8: 
,denen,  welche  den  Lauf  (gut)  voUendet 
haben,  wird  der  Herr,  der  gerechte  Richter 
(Christus),  geben  die  Krone  der  Gerechtig- 
keit'  —  sind  also  eigentlich  nur  Variationen 
der  oben  angefflhrten  Darstellungen.  Diese 
Auffassung  ist  zugleich  die  phonetische  Er- 
klarung  des  Namens  Irenaeus. 
Der  H.  ist  wegen  seiner  Furchtsamkeit: 
2)  Illustration  zu  den  Worten  des  Herrn : 
,wirket  euer  Heil  mit  Furcht  und  Zittern.' 
Diese  Bedeutung  hat    er   auf  einem   Ge- 
malde  in  der  alten  Taufkapelle  zu  Pesaro 
(Paciaudi  De   christ.  balneis    153).    Eines 
der  Basreliefs  zeigt,  mit  den  Kopfen  ein- 
ander zugekehrt,  einen  Hasen  und  einen 
Widder  (Smnbil- 
der    der    Furcht 
und    des   Wider- 
standes).        Den 

Neugetauften 
soUte  durch  die- 
ses Bild  gesagt 
werden,  dass  er 
bei  manchenVer- 
suchungen  flie- 
hen,  bei  anderen 
standhaft  wider- 
stehen  miisse  (s. 


d.  A.  Widder). 
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Der  U.  schlaft  mit  offenen  Augen.  Dess- 
halb  wurde  er: 

3)  Sinnbild  der  Wachsamkeit. 
Diese  Bedeutung  hat  er  jedesmal,  wenn 
er  auf  Lampen  dargestellt  ist  oder  Thon- 
lampen  die  Figur  von  Hasen  haben.  Eine 
bei  Lyon  gefundene  Thonlampe  mit  dem 
Bilde  eines  Hasen  war  Eigenthum  des  Alter- 
thumsforschers  Martigny  {Martigny  Diet.* 
426,  frfiher  Coll.  Greppo;  s.  unsere  Fig. 
240).  Eine  bei  Heddemheim  (dem  Novu8 
Vicus  der  Romer)  gefundene  Fibula  hat 
Hasenform  (abgeb.  bei  MUnz  Archaol.  Be- 
merk.  Taf.  Ill ') ;  eine  gleichgestaltete,  ge- 
funden  bei  Pesth  in  der  Donau,  besitzt  das 
archaologische  Museum  zu  Zurich.  Den 
Tragern  dieser  Fibeln  soUten  sie  sein  Mah- 
nungen  zur  Wachsamkeit,  zur  angstlichen 
Yermeidung  der  Gefahren  und  zum  Ge- 
danken  an  die  schnelle  Yerganglichkeit  des 
Lebens.  mOkz. 

HIUS*  Da  das  H.  als  altchristliches  Sym- 
bol von  den  Archaologen  weniger  als  an- 
dere  Symbole  behandelt  worden  ist,  so  mtts- 
sen  wir  im  Anschlusse  an  die  hi.  Schrift, 
der  Uauptfundgrube  der  altchristlichen  Sym- 
bolik,  seine  Bedeutung  festzustellen  suchen. 

Das  H.  sinnbildet  1)  die  Kirche  nach 
den  Worten  der  Apostelfursten :  ,8olches 
schreibe  ich  dir,  .  . .  damit  du  wissest,  wie 
du  dich  zu  benehmen  hast  im  Hause  Got- 
tes,  welches  ist  die  Kirche  des  lebendigen 
Gottes'  (I  Tim.  3,  15).  ,Ihr  seid  als  leben- 
dige  Steine  dariiber  gebaut  als  geistiges 
Haus'  (I  Petr.  2,5;  vgl.  Ephes.  2,  20). 
[Interessante  epigraphische  Belege  aus  afri- 
canischen  Titeln  brachte  de  Rossi  Bull.  1878, 


8  ff.     Eine  Inschrift  aus  Tebessa : 


HC 


DOMVS  DI  NO I  CAVITATIO 

SISSC  P  {h[i]c  domus  Dei  nos[tH  Christi] 
h[i]c  [h]avitatio  sancti  p[aracliti])'^  In- 
schrift, gefunden  zwischen  Constantine  und 

Tebessa: HAEC  EST  DOMVS  DEI, 

wie  auf  den  Inschriften  der  alten  Basilika 
zu  Ostia:  HAEC  EST  DOMVS  DEI  — 
HAEC  DOMVS  EST  DOMINI  —  HAEC 
DOMVS  ESTH  DEI  —  {Fault)  EST  DO- 
MVS  ISTA  SACRATA,  wogegen  in  vielen 
Portalinschriften  die  Formel  HIC  etc.  wie- 
derkehrt ;  wie  auch  in  dem  Cento  des  Ma- 
vortius  c.  527:  htc  domus  est 
vobis  haec  ara  tuebitur  omnes 
etc.  {Riese  Anth.  lat.  I  44  f., 
carm.  16).  K.]  Es  symboli- 
sirt  2)  die  ewige  Woh- 
nung  des  Himmels,  die 
oWa  dYetpoico(7)Toc ,  aJwvioc, 
h  TOW  oopavotc  (II  Kor.  5,  1). 
Ein  Grabstein  des  Coemete- 
rium  Callisti  ist  gewidmet  ,der 


Fig.  241.    Von 
einem  Orftbstein. 


wohlverdienten  Saxonia,  die  im  Frieden 
ruht,  im  ewigen  Hause  Gottes^  (Aringhi 
R.  S.  I  522).  Wahrend  die  Seele  des  Ge- 
rechten  nach  dem  Tode  in  das  ewige,  nicht 
von  Menschenhanden  gemachte  H.  eingeht, 
wird  dem  entseelten  Leichnam  das  ,H.  des 
Grabes^  angewiesen.  Das  Bild  des  Haoses 
ist  3)  ein  Symbol  desGrabes.  Schon  der 
Psalmist  nennt  (49,  12)  des  Menschen  Grab 
sein  H.  in  Ewigkeit.  Aehnlich  nennen  es 
Inschriften:  DOMVS  AMOR  ATI  (Boldetti 
463);  HIC  QVISCIT  ANCILLA  DEI  QVE 
DE  SVA  OMNIA  POSSEDIT  DOMVM 
ISTA  (Marini  Iscriz.  ant.  Alban.  189).  Aus 
der  heidnischen  Epigraphik  wurde  selbst 
der  dogmatisch  nicht  ganz  correcte  Aus- 
druck  domus  aetema  herUbergenommen, 
was  um  so  eher  Billigung  fand,  als  der 
Psalmist  sich  derselben  Ausdrucksweise  be- 
dient  hatte.  Ein  Epitaph  bei  Marangoni 
(Act.  8.  Victor.  127)  Uest  RAPTV8  ETER- 
NE  DOMVS  statt  in  aetemam  domum;  ein 
anderes  bei  Passionei  (Iscriz.  ant.  113**) 
bietet  domus  aetemalis.  Als  Symbol  des 
Grabes  wird  das  H.  wol  auch  zu  nehmen 
sein  auf  dem  Grabsteine  des  Calevius  (Ma- 
machi  Orig.  christ.  Ill  39).  Zwar  mdchten 
nach  Mamachi's  Vorgange  Martigny  Diet. 
385,  JTrt?// Christi.  Alterthumskunde  I  354 
u.  A.  das  H.  far  ein  Symbol  des  mensch- 
lichen  Leibes  nehmen ;  allein  die  versuchte 
Deutung  widerspricht  der  anderen  Symbole 
wegen  der  Auffassung  des  christliohen  Alter- 
thums.Nebendem 
gleich  folgenden 
Bilde  eines  Hau- 
ses  (s.  unsere  Fig. 
242)  ist  rechts  ein 
Leuchter ,  links 
ein  Fisch ,  oben 
eine  Wage,  end- 
lich  seitwarts  die 
Auferweckung 
des  Lazarus  zu 
sehen.  Der  Fisch 
ist  nie  und  nim- 
mer,dermitRtick- 
sicht  auf  die  Ge- 
schichte  des  Propheten  Jonas  auf  den 
Menschen  eindringende  Tod\  sondem  der 
gottliche  IX9TC,  Fisch  (s.  d.  A.),  der  in 
der  inhaltsvoUen  Autuner  Inschrift  (MUm 
Arch.  Bemerk.  83  f.:  Kraus  R.  S.*  249) 
OCOC  TO  eANONTCON,  Licht  der  Todten, 
ffenannt  wird,  und  von  dem  der  geme  an 
die  altchristliche  symbolische  Ausdrucks- 
weise sich  anschliessende  hi  Maximus  von 
Turin  (In  natal,  ss.  Tauric.  Aim.)  sagt:  ,ut, 
dum  illos  (sanctos)  tartarus  metuit,  noe 
poena  non  tangat;  dum  iUis  Christus  illumi- 
naif  nobis  tenebrarum  caligo  difiPugiat.^  Der 
Sinn  obiger  zahlreicher  Symbole  durfte  fol- 
gender  sein:   nach  dem  Gerichte  (s.  d.  A. 


Pir.  242.  Abbildniif  eines  HftOMt 
(Mamftohi  III  89). 
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Wage},  nach  dem  Tode  wird  der  gdttliche 
IX6i  t,  der  den  Lazarus  auferweckte,  den 
Gerechten  einfiihren  ins  himmlische  Licht. 
,Licht  des  Herrn^  ist  ein  dfter  yorkommen- 
der  Ausdruck  fQr  Himmel.  ,Hier  schlaft 
SeTerianus  vol!  Liebe  und  Unschuld  den 
Schlaf  des  Friedens;  sein  Geist  ward  auf- 
genommen  in  das  Licht  des  Herrn,  IK 
LVCE  DOMINI  SVSCEPTVS  (FahreUi  In- 
script,  antiq.  171;  s.  d.  Artt.  Licht  and 
Finstemiss).  —  Das  H.  ist  endlich  4)  Sinn- 
bild  der  yerganglichen  irdischen  Wohnung 
(der  iir(78ioc  ohla  too  jxi^vouc)  der  Seele, 
des  Leibes,  welche  in  der  obigen  Stelle 
(II  Kor.  5,  1)  mit  der  unverganglichen, 
ewigen  Wohnung  in  Vergleich  gebracht 
wird.    Vgl.  Mfinter  Sinnb.  I  56  f. 

[Ueber  die  der  vorchristlichen  Zeit  schon 
eigene  Vorstellung  vom  Grabe  als  der  ewi- 
gen Wohnung  (Fetron,  Satir.  71 :  valde 
enim  falsum  est,  vivo  quidem  domes  cultas 
esse,  non  curari  eos,  ubi  diutius  nobis  ha- 
bitandum  est)  s.  Stackelherg  Die  Graber  der 
Griechen  22;  Becker-Marquardi  Rdmische 
Alterth.  V,  1,  367  f.;  Raoul-Rocheite  M^m. 
sur  les  antiq.  chr^t.  Ill  1 — 10;  Kraus  R. 
S. «  486  f.     K.] 

[Als  ein  Grabhaus  stellt  sich  in  der 
Regel  auf  den  altchnstlichen  Denkmalem 
die  Udhle  des  Lazarus  dar;  vgl.  dazu  d. 
A.  Lazarus.    K.]  mOnz. 

'  UAUSCOMMUNION,  s.  Eucharistie. 

HAUSOERlTHE.  Vgl.  die  Artt.  Eimer, 
Lampen,  Glasgefasse,  L5ffel,  Wasserrohren 
u.  s.  f.  Der  stehende  Gebrauch  der  alten 
Christen,  ihr  H.  (selbstverstandlich  erst  nach 
dem  Zeitalter  der  Verfolgungen)  mit  christ- 
lichen  Emblemen  zu  schmUcken,  wird  von 
de  Bositi  Bull.  1873,  124  f.  besonders  nach- 
gewiesen  an  einigen  Utensilien,  welche  in 
einem  bei  den  sardinischen  Bergwerken  ge- 
legenen  Dorfe,  bei  Gonessa,  zu  Tage  tra- 
ten.  Ausser  einigen  mit  dem  Monogramm 
yersehenen  Lampen  stiess  man  daselbst  auf 
eine  Thonplatte  mit  der  crux  gammata 
zwischen  drei  Taubchen  (tav.  X*).  Ein 
ahnliches  Exemplar  hatte  de  Rossi  Bull. 
1871,  77  bereits  veroffentlicht ;  ein  drittes 
zeichnete  d^Agincourt,  es  findet  sich  in 
dessen  Nachlass  im  Vatican  Cod.  Vat.  9846. 

HAUSTAUFE^  s.  Taufe. 

HEBDOMAD ARIUS.  Die  Aemter  des  Ro- 
ches, des  Vorlesers  u.  s.  f.  gingen  in  den 
Kldstem  urn,  daher  schon  ffieron,  Ep.  ad 
Eustach.  XXII  35  sagt:  et  unaquaeque  de- 
curia  cum  sue  parente  pergit  ad  mensam 
quibus  per  singulas  hebdomadas  vicissim 
ministrant.  Aehnlich  Cassian,  De  instit. 
coenob.  IV  19,  22;  Begula  s.  Bened.  c.  35; 
RegtUa  s.  Fruct.  c.  23;   Regula  s.  Ferreoli 


c.  38.  Fiir  das  MA.  s.  weitere  Belege  und 
Nachweise  bei  Ducange-Henschel  III  638; 
Smith  Dictionary  I  763. 

HEBDOMAS^  s.  Woche. 

'HrOrMENOS,  in  den  griechischen  K16- 
stem  der  Abt,  dem  Abbas  der  Lateiner 
entsprechend,  ebenso  T)7oofxevT)  fiir  Aebtissin, 
^oopieveTov,  i^oo|ieve(a  fur  Kloster,  Abtei. 
Vgl.  Suicer  Thes.  i.  v. 

HEIDEN.  Das  N.  Test,  gebraucht  zur 
Bezeichnung  der  H.  die  Ausdrucke  xot  Idvrj 
und  ol''EAAT)vec  promiscue,  obgleich  er- 
steres  auch  in  der  allgemeinen  Bedeutung 
,Volk'  (z.  B.  Matth.  21,  43),  letzteres  als 
Nationalitatsname  (R5m.  1,  14)  vorkommt. 
So  erscheint  edvT)  Matth.  10,  5;  Act.  10, 
45;  13,  46,  sowie  in  dem  Bericht  dber  das 
Apostelconcil  Act.  15,  ''EXXtjvcc  dagegen 
Job.  7,  35;  12,  20;  Act.  11,  20;  14,  1; 
R6m.  1,  16;  I  Kor.  12,  13  meist  in  un- 
mittelbarer  Zusammenstellung  mit  'loudaTot. 
Die  Deutung,  als  ob  "EXXrjvec  Rom.  2,  9  auf 
die  Verehrer  des  wahren  Gottes  unter  den 
H.,  wie  Melchisedech  u.  A.,  einzuschranken 
sei  (Chrys.  Horn.  12  de  statuis  5)  ist  sicher 
haltlos.  Ein  drittes  Wort  ist  'E X X t) v  la x i^  c, 
das,  wenn  es  nicht  ausschliesslich  auf  grie- 
chisch  redende  Juden  und  Christen  zu  be- 
ziehen  ist.  Act.  9,  29  auch  H.  bedeuten 
kann.  Bei  den  apostolischen  V&tern 
finden  wir  eBviij  bei  Clem.  Ep.  II  13,  Ignat. 
Ad  Trail.  8  und  besonders  im  Hirten  des 
Hennas  an  mehreren  Stellen,  woge^en  der 
Brief  an  Diognet  neben  EOvt)  auch  EXXtjvec 
gebraucht  (c.  1  u.  11).  Die  griechischen 
Vater  von  lustin  ab  schreiben  bald  den 
einen,  bald  den  andem  Namen;  fflr  die 
Gleichwerthigkeit  beider  bfir^  Clem.  Alex., 
nach  welchem  Gott  6ir6  'Emi^voiv  idvtxwc 
verehrt  wird  (Strom.  VI  5).  Die  Apost. 
Can.  haben  gleichfalls  beide  Bezeichnungen 
(c.  62,  71),  die  Synode  von  Anq^a  (314) 
braucht  den  Ausdruck  idvix^c  (c.  7),  eben- 
so das  nicUnisc'.e  Concil  (c.  2),  wogegen 
das  allgemeine  Concil  von  ChcUcedon  sich 
wieder  des  Namens  "EXXtjv  bedient  (c.  14). 
Die  Religion  der  H.  bekennen  hiess  4XXt]- 
vt'Cetv  (Greg.  Nyss.  Orat.  catech.  3),  was 
schon  Tertullian  mit  graecari  (De  paUio  4) 
wiedergiebt.  Der  Historiker  Socrates  stellt 
dem  eXXTjvCCctv  das  XP*^*^"*^^^  gegenflber 
und  nennt  die  Religion  der  Manichaer  einen 
eXXT)viCa)v  ypt9TtQevu7|jt.^c  (I  22). 

Abgeleitete  Namen  sind  eXXrjviajx^c  (Greg. 
Nyss.  Praef.  in  orat.  catech.),  eXXTjvtxi^  dpT)- 
<Txz(oL  (Cod.  lustin.  I  11,  Lex  9)  u.  a. 

Unmittelbar  aus  dem  Griechischen  iiber- 
nommen  ist  der  Ausdruck  ethnici,  welcher 
sich  bei  TertuUian  (z.  B.  De  pudic.  9  u. 
a.  a.  O.),  Stdp.  Sever.  (H.  s.  prol.)  u.  A. 
findet.    Die  in  den   ersten  Jahrhunderten 
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gewohnlichen  Namen  der  H.  bei  den  La- 
teinern  waren  aber  gentes  und  gentiles.  Letz- 
terer  Ausdruck  wurde  in  der  classischen 
Zeit  nur  in  der  Bedeutung  von  ,Stam- 
mesgenossen'  gebraucht,  spater  bezeich- 
nete  er  auch  Soldaten  von  fremder  Her- 
kunft,  die  im  Gefolge  eines  Fursten  oder 
Feldherrn  dienten  und  von  ihm  wie  ,Stamm- 
verwandte'  behandelt  wurden,  so  bei  Am- 
mian.  Marcell.  XXVII  10,  XXX  1,  XIV  7 
u.  a.  St.  Im  Munde  der  Christen  hiessen 
die  H.  so,  nicht  quia  ita  sunt,  ut  fuernnt 

feniti  (Isidor.  Hisp.  Etymol.  VJII  10),  son- 
ern  diese  Bezeichnung  ist  wie  die  andere, 
jedoch  seltener  vorkommende,  Graeci  (vgl. 
August.  De  op.  monach.  13),  einfach  Ueber- 
setzung  der  griechischen  termini  edvY]  und 
'^EXXrjvec  (ethnici  ex  graeco  enim  in  latinum 
interpretantur  gentiles,  Isidor.  ibid.),  wie 
schon  der  Vulgatatext  der  oben  erwahnten 
Bibelstellen  ersehen  lasst.  Dass  auch  die 
beiden  lateinischen  Namen  gleichwerthig 
sind,  bezeugt  die  alte  lateinische  Ueber- 
setzung  des  Commentars  zum  Romerbrief 
von  Origenes,  wo  es  Lib.  II,  c.  7  in  Rom. 
n  9  heisst:  Graecus,  id  est  gentilis.  Auch 
Tertullian  verbindet  beide  Ausdrttcke  zu 
der  barbarischen  Form  gentilitas  graecanica 
(De  virg.  veland.  2).  Ausser  bei  ihm  und 
den  ubrigen  lateinischen  Vatem  finden  sich 
die  Bezeichnungen  gentes  und  gentiles  auch 
in  den  Acten  der  Synoden  von  Elvira  (a. 
305,  c.  2  u.  59),  Aries  (a.  314,  c.  11),  im 
Cod,  can.  der  Kirche  von  Africa  (c.  21  u. 
60),  in  den  BeschlQssen  des  ersten,  vom 
hi.  Patricius  gehaltenen  irischen  Concils  (um 
450,  c.  8,  13,  14),  endlich  im  bGrgerlichen 
Rechtsbuch  {God.  Theodos.  Ill  14,  XVI  5, 
lex  43,  63).  Abgeleitete  Namen  gentilicia 
superstitio,  g.  professio  ebend.  XVI 10,  lex 
12,  20.  Dass  gentes  auch  ,getaufte  Gott- 
lose'  bedeuten  konne  und  bei  Crregor  von 
Tours  (H.  e.  praef.)  bedeuten  musse  (Lobell 
Gregor  von  Tours,  Lpz.  1869,  321),  ist  an 
sich  nicht  wahrscheinlich  und  wird  von  Isi- 
dor von  Seviila  ausdriicklich  widersprochen 
(post  fidem  non  debent  vocari  gentes  sive 
gentiles,  hi  qui  ex  gentibus  credunt,  Ety- 
mol. VIII  10). 

Wie  Graeci  gegen  gentiles,  so  trat  auch 
letztere  Bezeichnung  bald  gegen  die  spater 
gewohnlich  gebrauchte  fpagani*  zurilck.  Das 
Wort  findet  sich  als  Adjectiv  in  der  Be 
deutung  von  ,landlich^  schon  bei  Ovid.  Als 
Name  der  H.  erscheint  es  erstmals  um  365 
bei  Marius  Victorinus  (De  ojxoooatu)  recip. 
Graeci  quos  "EXXrjvac  vel  paganos  vocant) 
und  in  einem  gleichzeitigen  Gesetze  (Cod. 
Theodos.  XVI  2,  lex  18).  In  kurzer  Zeit 
war  er  die  gewohnliche  Bezeichnung.  Cod, 
Theod.  XVI  5,  1.  46  vom  J.  409:  gentiles, 
quos  vulgo  paganos  appellant;  ib.  XVI  10, 
1.  21  vom  J.  416:  qui  ppofano  pagani  ritus 


errore  poUuuntur,  hoc  est  gentiles.  Vgl.  ib. 
1.  22.  Abgeleitet  ist  mens  pagana  ib.  I.  25 ; 
superstitio  pagana.  Cod.  lusiin.  I  11,  L  8. 
Vgl.  auch  den  Cod.  can.  der  Kirche  von 
Africa  c.  60  und  besonders  AugusHn.  De 
op.  monach.  1 1 :  gentiles,  quos  paganos  di- 
cimus;  Retract.  II  43:  quos  usitato  nomine 
paganos  vocamus.  Am  Ende  des  5.  Jahrh. 
giebt  Vigilius  von  Tapsus  die  officiellen 
Benennungen,  wenn  er  schreibt  (C.  Arian. 
I  5):  cum  tres  sunt  in  mundo  religiones, 
ludaeorum,  paganorum  et  Christianorum. 
Dass  paganus  von  pagus.  Gnu,  Gehoft, 
wenn  auch  nicht  von  den  pagi  Athemen- 
sium,  wie  Isidor  (\,  c.)  meinte,  abzulei- 
ten  sei,  ist  unzweifelhaft.  Es  liegt  nahe, 
dass,  je  mehr  die  Kaiser  auch  von  ihrer 
Umgebung  das  christliche  Bekenntniss  for- 
derten,  alles,  was  vom  Civil-  und  Militar- 
adel  am  Heidenthum  hing,  sich  vom  Hofe 
und  dem  offentlichen  Leben  zurCLckzog. 
Mehr  als  die  Wohnungen  in  den  Stadten 
gewahrten  die  Landgilter,  was  man  suchte : 
persdnliche  RuheundGelegenheit,  den  alten 
Cultus  unbehelligt  zu  pflegen.  Hierin  wird^ 
zusammengehalten  mit  der  Zeit,  wo  man 
anting,  die  H.  pagani  zu  nennen,  die  rich- 
tige  Erklarung  dieses  Ausdrucks  liegen. 
Anfangs  vielleicht  Spottname,  wurde  pa- 
gani vulgare  (quos  vulgo  paganos  appel- 
lant, lex  cit.)  und  schliesslich  ofQcielle  Be- 
zeichnung der  heidnischen  Nebenmenschen.^ 
die  sich  um  so  mehr  empfehlen  musst^,  je 
mehr  das  Heidenthum  thatsachhch  auf  die 
Landbev51kerung  beschrankt  wurde.  Vgl. 
Gothofredfs  Bemerkungen  in  seiner  Aus- 
gabe  des  Cod.  Theod.  t.  VI,  pars  I,  Lips. 
1743,  fol.  274.  SCHILL. 

HEILIGE.  Zwar  sollen  alle  Christen  heilig 
sein  (I  Thess.  4,  3;  I  Petr.  1,  16),  wess- 
halb  sie  auch  berufene  H.  (Rom.  1,  7)  oder 
Geheiligte  (Phil.  1,1;  Ephes.  1,  1)  oder 
kurzweg  H.  (II  Kor.  1,  1)  genannt  werden; 
allein  es  gab  unter  ihnen  auch  solche,  welche 
sich  durch  ganz  aussergewohnliche  Tugend- 
haftigkeit  auszeichneten.  Letztere  werden 
vorzugsweise  H.  genannt.  Der  Apostel  Pau- 
lus  unterscheidet  schon  zwischen  gewohn- 
lichen Glaubigen  und  Heiligen  (I  Kor.  1,2; 
Ephes.  1,  1).  Als  vorzugsweise  H.  galten 
die  Manner  und  Frauen,  welche  der  Hei- 
land  selbst  auserwahlt  hatte,  sodann  die- 
jenigen,  welche  durch  Hingabe  ihres  Lebens 
Zeugniss  fiir  Christus  abgelegt  hatten  (Act. 
22,  20);  Johannes  sah  sie  in  weissen  Ge- 
wandern,  dem  Symbol  ihrer  Seligkeit  (Apoc 
6,  1 1).  Obgleich  man  diese  vor  alien  hoch- 
hielt,  sie  kirchlich  verehrte,  ihre  Natalitien 
feierte,  so  wurden  sie  in  den  altesten  Zei- 
ten  doch  mit  keinem  auszeichnenden  Epi- 
theton  genannt.  Desshalb  liest  man  unter 
den  alteren  Bildem  der  Heiligen  oft  ein- 
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fach  PETRVS,  PAVLVS,  AGNES,  VIN. 
CENTIV8  (BuonarruotiYetri  tav.  X— XII), 
wie  auch  das  zwar  der  Zeit  des  Liberius, 
der  ersten  Halfte  des  4.  Jahrh.,  zugetheilte, 
aber  die  alteste  Sitte  noch  abspiegelnde 
Calendarium  Romanum  des  Chronographen 
von  354  noch  einfach  sagt:  (depositio)  Agne- 
tis  in  Nomentana  Perpetuae  et  Felicitatis 
Africae,  Petri  in  catacumbas  et  Pauli  Osti- 
ense  lu  s.  w.  Schon  friihe,  wol  im  2.  Jahrh., 
erhielten  die  als  solche  anerkannten  Heili- 
gen  den  Titel  Dominus  (Domnus)  oder  Do- 
mina.  Diese  Bezeichnung  oder  Anrede  hat- 
ten  Augustus  und  Tiberius  noch  abgelehnt, 
wahrend  Domitian  sie  geme  horte  (Sueton. 
Domit.  c.  13;  Martial.  V  8).  Die  im  Ge- 
fangnisse  eingeschlossene  und  das  Marty- 
rium  (203)  erwartende  Perpetua  wird  von 
ihrem  Bruder  mit  ,Domina  soror,  iam  in 
magna  dignitate  es^  angeredet.  Auf  einem 
unedirten  Epitaph  des  Lateran-Museums 
(Martigny  583)  empfehlen  Eltern  die  Seele 
ihres  KIndes  der  Herrin  Bassilia:  DOMINA 
BASSILIA.  Bosio  409  las  auf  einer  Grab- 
schrift  des  Coemeterium  des  hi.  Hippoljt: 
REFRIGERI  (stfttt  refrigeret)  TIBI  DOM- 
NVS  IPOLITVS.  Auf  einer  von  Boldetti 
252  gefundenen  Inschnft  sind  Herrin  und 
H.  auf  dieselbe  Person  angewendet:  DO- 
MmAE  FELICITATI  COMPARI  (Gattin) 
SANCTAE.  Ein  griechisches  Monument 
bietet:  ACKAHPIAAOC  TH  KTPIA.  Da  do- 
minus  und  sanctus  synonym,  so  liest  man 
zuweUen  statt  des  Ublichen  ad  sanctos,  ad 
martyres,  beigesetzt  bei  der  Herrin  Eme- 
rita:  LOCVM  ANTE  DOMNA  EMERITA 
(Martyrin)  und  Aehnliches,  wie  auch  der 
fiber  die  Auffindung  der  Reliquien  des  hi. 
Stephanus  berichtende  Priester  Lucian  iuxta 
domnum  Stephanum  sagt. 

Neben  dem  Ausdruck  dominus  lief  (seit 
dem  Ende  des  4.  Jahrh.  etwa)  der  Aus- 
druck sanctus  her.  Da  das  Wort  sanctus 
auf  heidnischen  Inschriften  {Boldetti  378  u. 
379)  in  der  Bedeutung  von  clarissimus  und 
amantissimus  vorkommt  —  auf  den  christ- 
lichen  Epitaphien:  SANCTISSIMAE  F. 
PAVLAE;  ALEXANDRIAE  CONIVGI 
SANCTAE;  LAVRENTIA  SANCTA  AC 
VENERABILIS  FEMINA  {Mai  Coll.  Vatic. 
438)  hat  es  auch  keine  andere  Bedeutung 
—  so  konnte  es  sich  erst  spater  als  termi- 
nus technicus  fur  ,heilig'  festsetzen.  Ein 
solcher  terminus  scheint  es  erst  seit  dem 
Untergange  des  Heidenthums  geworden  zu 
sein,  obgleich  es  schon  fruher,  auf  Martyrer, 
z.  B.  dem  hi.  (sancto)  Martyrer  Maximus 
{Boldetti  361),  dem  aUmachtigen  Vater  und 
seinem  Christus  und  den  hhl.  (sanctis)  Mar- 
tyrem  Taurinus  und  Herculanus  (bringen 
Danksagungen ,  Fabretti  245),  angewendet, 
vereinzelt  vorkommt.  Das  von  Pamelius 
edirte,   dem  J.  449  zugeschriebene  Calen- 


darium hat  vor  alien  Namen  standig  san- 
ctus, das  vielleicht  etwas  frfihere,  vielleicht 
auch  gleichzeitige  Calend.  Carthag.  bietet 
die  Namen  bald  mit,  z.  B.  sancti  Maiuli 
u.  a.,  bald  ohne  sanctus,  z.  B.  martyris 
Mappalici  {Ruinart  Act.  mart.  ed.  Ratisb. 
632).  Ueber  den  Grund  dieser  Verschie- 
denheit  kdnnen  wir  ims  hier  nicht  aus- 
lassen.  In  der  zweiten  Halfte  des  5.  und 
im  6.  Jahrh.  findet  sich  der  terminus  ,san- 
ctus^  als  standiger. 

Da  mit  der  Christianisirung  der  Regie- 
rung  des  rdmischen  Reiches  auch  die  Ver- 
folgungen  aufhdrten  und  da  nach  dem  Aus- 
spruche  Cyprians  (De  zelo  et  livore  c.  16) : 
,habet  et  pax  coronas  suas,  quibus  de  varia 
et  multiplici  congressione  victores  prostrate 
et  subacto  adversario  coronamur\  so  kamen 
zu  den  Aposteln  und  Martyrem  als  dritte 
grosse  Klasse  von  Heiligen  die  ,Bekenner^ 
hinzu,  die  auf  einer  Mailander  Inschrift  des 
4.  Jahrh.  {de  Rossi  BuU.  1864,  30)  den 
Martyrem  gleichgestellt  werden :  ET  A  DO- 
MINO CORONATI  SVNT  BEATI  —  CON- 
FESSORES  COMITES  MARTYRORVM. 
Fines  der  altesten  Beispiele  der  Verehrung 
eines  Confessors  als  Heiligen  wird  die  vom 
hi.  Hieronymus  (Ep.  ad  Eustach.  c.  5)  er- 
wahnte  Verehrung  des  hi.  Paulus  durch 
Hilarion  und  seine  Eremiten  sein.  In  sei- 
ner Lobrede  (Orat.  43,  n.  82)  auf  den  hi. 
Basilius  bittet  Gregor  von  Nazianz  diesen 
Confessor,  ,ter  sacrum  et  divinum  caput  e 
coelo  nos  quaeso  inspice'.  Vgl.  Ambros. 
De  viduis  c.  55. 

[Zu  der  Darstellung  der  Heiligen  im  Him- 
mel  vgl.  d.  A.  Paradies;  ein  schones  Denk- 
mal  einer  solchen  ist  das  bekannte  Gemalde 
des  Cubiculum  dei  cinque  Santi  in  S.  So- 
teris  (s.  unsere  Abbildung  Figur  70,  S. 
146.    K.]  mCnz. 

HEILIGENBILDER.  Seit  der  Refoima- 
tion  bis  jezt  sind  die  H.  der  katholischen 
Kirche  ein  Gegenstand  mehr  oder  minder 
lebhafter  Controverse  gewesen.  Die  starr- 
sten  der  protestantischen  Theologen  redeten 
von  Aberglauben  und  Gotzendienst,  andere 
leugneten  die  Existenz  der  Bilder  im  christ- 
lichen  Alterthum.  Katholische  Theologen 
sprachen  letzteres  nach.  Der  beruhmte 
Theologe  Petavius  (Theolog.  dogm.  I  115) 
konnte  schreiben:  ,imagines  parum  a  chri- 
stianis  usurpatas  fuisse  fere  quatuor  sae- 
culis',  und  Lilii4S  Gyraldus  (Hist.  deor.  syn- 
tag.  114)  behauptet  sogar,  ,christianos  fuisse 
sine  imaginibus  in  primitiva  ecclesia'.  Selbst 
in  unseren  Tagen  wagt  man  trotz  der  ge- 
gentheiligen  Zeugnisse  der  Vater  {Tertidl 
De  pudic.  c.  10;  BasUius  Ep.  360  u.  205; 
Orat.  in  Barl.  mart.  c.  3;  Greg.  Naz.  Ep. 
49  ad  Olymp. ;  Greg.  Nyss.  Orat.  in  Theod. 
mart.;    Chn/sost.  Orat.  in  Melet.;   PauHn, 


Digitized  by 


Google 


656 


Heiligenbilder. 


Nol.  Ep.  31  u.  32;  Natal.  IX  8.  Felic.  v. 
580;  Cann.  XXIV,  v.  360;  Hieron.  Ep.  51, 
n.  9  und  In  loan.  IV,  c.  4;  Augustin.  De 
consens.  evang.  I,  c.  10;  Prudent,  Hymn. 
XII  u.  a.),  trotz  der  grossartigen  Entdeckun- 
gen  in  den  Katakomben  noch  von  Bilder- 
feindlichkeit  und  Kunsthass  der  ersten  Chri- 
sen  zu  reden.  Wahrheit  ist,  dass  die  Kirche 
Yon  Anfang  an  Bilder  hatte  (vgl.  de  Rossi 
R.  S.  I  196;  Kraus  R.  S.  183). 

In  Bezug  auf  das  Artistische  schlossen  sich 
die  christlichen  Kunstler  der  Zeit  an,  in  der 
sie  lebten,  wahrend  der  Inhalt  der  Kunst 
in  der  Geschichte  der  Offenbarung  gegeben 
war.  Die  Kunst  der  Kirche  zur  Zeit  der 
Verfolgung  war  eine  symbolisch-allegorische 
(s.  d.  A.  Kunst).  Aus  den  anfangs  nur  we- 
nigeren  Symbolen  und  Typen  entwickelte 
sich  ein  formlicher  Bildercyclus,  der  traditio- 
nelle  Gestalt  gewann.  Zu  dieser  Eigenthiim- 
lichkeit  kam  die  weitere,  dass  man  mitten  in 
den  Verfolgungen  es  liebte,  die  Erinnerung 
an  die  Leiden  und  Qualen  zuriicktreten  zu 
lassen,  so  dass  uns  ,nirgend  ein  Bild  der 
Trauer,  ein  Zeichen  der  Krankung^  begegnet. 
AUe  Monumente  athmen  vielmehr  den  Geist 
der  Sanftmuth,  der  Liebe,  des  Wohlwollens, 
der  heitem  Ruhe  (vgl.  Raoul-Rochette  Ca- 
tacombes  164).  Nur  in  einer  einzigen 
vorconstantinischen  Composition  hat  man 
bis  jetzt  die  Verurteilung  zweier  Martyrer 
gefunden.  Der  Uebertritt  Constantins,  der 
eine  ganzliche  Aenderune^  in  der  politischen 
und  gesellschaftlichen  Lage  der  Christen 
bewirkte,  bedingte  auch  einen  neuen  Ab- 
schnitt  in  der  Geschichte  der  christlichen 
Kunst.  Das  symbolisch-allegorische  Moment 
tritt  zuriick  und  das  historische  tritt  her- 
vor;  Darstellungen  (und  oft  recht  krasse) 
der  Leiden  und  Misshandlungen  der  Blut- 
zeugen  werden  beliebt. 

Die  Bilder  der  drei  ersten  Jahrhunderte 
unterscheidet  man  nach  dem  Inhalte  in 
symbolische,  allegorische ,  liturgische  und 
historische.  Den  historischen  Bildwerken 
sind  die  H.  zuzuzahlen.  Da  die  Bilder 
Christi  und  Mariae  (weil  in  besonderen 
Artikeln  behandelt)  und  die  Bilder  der 
Apostel,  des  hi.  Petrus  und  Paulus  und  des 
hi.  Joseph  zu  den  resp.  Artikeln  zu  neh- 
men  sind,  so  bleiben  fUr  unsem  Artikel  nur 
die  Bilder  der  fibrigen  HeiUgen.  Um  Wie- 
derholungen  zu  vermeiden,  werden  wir  im 
Anschlusse  an  die  stoffliche  Eintheilung  in 
a)  Malerei  (Wand-,  Goldglaser-  und  Mo- 
saikmalerei),  b)  Sculptur  (Bas-,  Haut- 
reliefs,  Statuen)  die  einzelnen  H.  besprechen, 
zumal  wir  uns,  da  das  Technische  der  ein- 
zelnen Abtheilungen  wieder  in  einzelnen 
Artikeln  behandelt  wird,  kiirzer  fassen 
miissen. 

Die  Malerei  ist  die  Kunst  des  Seelen- 
ausdrucks.  Durch  die  Vertheilung  von  Licht 


und  Schatten  und  durch  die  richtige  Per- 
spective ist  der  Malerei   die  Belebung  und 
Vergeistigung    der   Korperlichkeit    ermog- 
licht,  sie  ist  dadurch  im  Stande,  dem  Leib- 
lichen  einen  seelischen  und  ethischen  Aus- 
druck,  den  Hauch  des  Geistes,  des  Himm- 
lischen  und  Engelhaften  zu  verleihen.  Daraus 
erklart  sich  das  Ueberwie^n  der  Malerei, 
sowol  in  der  altchristlichen  Kunst  als  spater. 
In  den  Katakemben  ist  bis  jetzt  nur  eine 
einzige  Composition  nachgewiesen ,  welche 
die  Verurteilung  zweier  Martyrer  durch  den 
Pinsels  eines  Malers  darstellt.    Auf  einem 
Arcosolium  im  Coemeterium  s.  Callisti  stehen 
vor  einem  auf  einer  Erhdhung  (suggestus) 
sitzenden,   mit  Tunica  und  Pallium  beklei- 
deten  Manne  mit  einem  Lorbeerkranze  auf 
dem  Kopfe  (dem  heidnischen  Richter  oder 
wie  de  Rossi  R.  S.  II  211  flp.  darthut,  dem 
Kaiser  selbst),  zwei  junge  Manner,  an  die 
er  sich  voll  Unwillen  wendet.  Das  Aussehen 
der  Angeklagten  ist  muthi^,  ihr  Auffe  be- 
geistert;   der  Maler  hat  sich  beBtrebt,  in 
seinem  Gemalde  die  edle  Haltung  und  die 
Begeisterung  der  ersten  (Christen  vor  den 
heidnischen  Richterstfihlen  wiederzugeben. 
Im  Hintergrunde  entfemt  sich  voll  Unmuth 
eine  vierte  Person,  in  der  wir  einen  Q^tzen- 
priester  (sacerdos  coronatus)  erblicken  diir- 
fen.    De  Rossi  erkennt  in  jenen  Angeklag- 
ten die  hhl.  Parthenius  und  Calocerus,  die 
Diener  des  Consuls  Fulvius  Petronius  Aemi- 
lianus  (im  J.  249).    Dieser  hatte  beide  zu 
VormQndem  seiner  Tochter  CaUista  (Ana- 
tolia) bestellt.    Der  Theil  des  Cometerium 
8.  Callisti,  wo  die  hhl.  Parthenius  und  Co- 
locerus  von  Anatolia  selbst  beigesetzt  wur- 
den  und  wo  ihr  VerhSr  vor  dem  Kaiser 
zur  Darstellung  kam,  gehorte,  wie  eine  hier 
gefundene  Wasserleitungsrohre  beweist,  dem 
Consul  Aemilianus  (de  Rossi  R.  S.  II  210 
bis  219).    Die  Verurteilung  der  genannten 
Heiligen  ist   wol  die  einzige  Wandmalerei 
aus  den  drei  ersten  Jahrhunderten,  die  H. 
bietet.    Die  Bildnisse  der  hhl.  Polycamus, 
Sebastianus  und  Curinus  in  der  Krypta  der 
hi.  Caecilia  gehoren   dem  4.  oder  5.,  das 
Bild  der  hi.  Caecilia  selbst  wol  dem  7.  und 
die  Darstellung  des  hi.  Urban   in   reicher 
Pontificalkleidung  wahrscheinlich   dem  10. 
Jahrh.  an  (die  Abbildungen  bei   de  Rossi 
R.  S.  n,  tav.  V,  VI,  VII).    Die  Bilder  der 
hhl.  Cyprian  und  Cornelius  (mit  dem  Pal- 
lium) und  der  hhl.  Sixtus  und  0.  ^wahr- 
scheinlich Optatus)  mit  dem  Beisatz  SCS  in 
der  Krypta  des  Cornelius  k5nnen  nicht  vor 
dem  5.-6.  6 Jahrh.  gemalt  sein.  Hierher  ist 
auch  einzureihen  die  Composition,  welche 
das  Martyrium  der  hi.   Euphemia  in  der 
Kirche  zu  Chalcedon  vorstellte  und  welche 
der  hi.  Asterius  ausffihrlich  und  begeistert 
(neque  peiores  pictoribus  colores  habemus, 
Ruinart  ed.  Ratisb.  515)  beschreibt;   des- 
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gleichen  die  Beschreibungen  der  gemalten 
Martyrien  des  hi.  Hippolyt  (Prua,  Perist. 
XI),  des  hi.  Cassian  (A-uc?.  1.  c.  IX),  des 
hi.  Theodor  (Greg.  Nyss.  Orat.  in  Theod. 
mart.  c.  2)  u.  a. 
Aof  den  dem  3.  und  4.  Jahrh.  zugehori- 

fen  Goldglasern  (s.  d.  A.)  sind  beson- 
ers  haufig  (an  achtzigmal)  die  Bildnisse 
der  hhl.  Petrus  und  Paulus  gefunden  wor- 
den  (Oarrucci  Vetri).  Nach  den  Apostel- 
bildem  ist  am  haufigsten  (vierzehnmal, 
Garrucci  Vetri  tav.  XXI  u.  XXU)  die  hi. 
Agnes  (s.  d.  A.),  bald  allein,  bald  neben 
dem  Heilande,  der  hi.  Jungfrau,  den  Apo- 
stelf iirsten ,  oder  anderen  Martyrem,  oder 
inmitten  zweier  Tauben.  Andere  Martyrer- 
bilder,  wie  des  hl^  Laurentius,  Vincentius, 
Hippolytus,  Sixtus,  Marcellinus,  Callistus, 
Timotheus,  sind  auf  den  Goldglasern  schon 
seltener.  Die  beifolgende  Abbildung  Fig. 
243   (nach  Kraus  R.  S.  *  625)   bietet  das 


Figr-  243.    Ooldgrlas  aat  8.  CalUito. 

Bild  des  hartgepriiften ,  um  die  Katakom- 
ben  hochverdienten  Papstes  Callistus  nach 
einem  Goldglase  in  der  Samralung  des 
Louvre. 

Seltener  zur  Zeit  der  Verfolgung,  sehr 
haufig  nach  der  Christianisirung  des  Reiches 
kommt  die  Mosaikmalerei  (s.  d.  A.)  zur 
Anwendung.  Sie  hatte  schon  im  classischen 
Alterthum  eine  hohe  technische  Ausbildung 
erlangt  und  wurde  in  den  seit  Constantins 
Uebertritt  neu  erbauten  Kirchen  reichlichst  I 
verwendet.  In  der  Basilika  des  hi.  Theo- 
dorus  war  das  Martyrium  desselben  nicht 
bloss  auf  den  Wanden  und  auf  Tafeln  ge- 
malt,  sondem  auch  in  musivischer  Arbeit 
dargestellt  (XidoE<5oc  eU  ipTiSpou  XfiK^TTixa  xotc 
icX^xac  iTzii&Jt^y  Greg.  Nyss,  Orat.  in  Theod. 
mart.).  Die  Marter  des  hi.  Johannes  ante 
Portam  latinam  brachte  ein  Mosaikbild  in 
8.  Johann  vom  Lateran  (Ciampini  Tab.  U, 
VIII)  und  die  Todtung  der  unschuldigen 
Kinder  ein  musivisches  Bild  in  der  Kirche 
Maria  Maggiore  {Ciampini  I,  tab.  XLIX) 
zur  Veranschaulichung  — r  beides  Arbeiten 
des  5.  Jahrh.   Theodor et  (Hist.  eccl.  V,  c.  8) 

Beal-Enoyklop&die. 


sah  zu  Rom  sowol  Statuen,  als  auch  Mo- 
saikbilder  des  hi.  Simeon  Stylites. 

Seltener  als  die  Malerei  bietet  die  Scul- 
ptur  (sowol  in  Reliefs  als  Statuen)  H.  Die 
Reliefs  der  Sarkophage  zeigen  wol  einige- 
mal  Bildnisse  der  ApostelfQrsten,  kaum  aber 
Bilder  anderer  Heiligen,  wenn  wir  nicht 
den  aus  der  Krypta  von  S.  Maximin  in 
Frankreich,  der  die  Todtung  der  unschul- 
digen Kinder  veranschaulicht ,  ausnehmen. 
Em  Bleimedaillon  des  vaticanischen  Mu- 
seums stellt  das  Martyrium  des  hi.  Lauren- 
tius in  Relief  dar.  Eine  Person,  mit  einem 
Scepter  in  der  Hand,  wohnt  der  Hinrich- 
tung  bei  (vgl.  Lupi  Dissert.  I  177;  de  Rossi 
Bull.  1869,  33  f.  u.  64  f.).  Die  Todtung 
der  unschuldigen  Kinder  veranschaulicht 
ein  Mailander  Elfenbeindiptychon  (Bugati 
Mem.  di  s.  Celso).  In  die  Klasse  der  ReUef- 
bilder  gehoren  jedenfalls  auch  die  Bilder 
des  hi.  Bischofs  Meletius.  die  der  hi.  CAry- 
sostomus  (Orat.  in  Melet.)  zu  Antiochia  auf 
Ringen,  Bechern,  Schalen  sah.  —  Noch 
erQbrigt  uns,  auf  die  wenigen  Statuen  der 
Heiligen  hinzuweisen.  Da  wir  die  Marmor- 
statuetten  des  guten  Hirten  und  die  Statue 
des  hi.  Petrus  nicht  in  Betracht  zu  Ziehen 
haben,  so  bleibt  nur  noch  die  von  WinckeU 
mann  als  das  trefflichste  Werk  der  alt- 
christlichen  Sculptur  erklarte,  1551  gefun- 
dene  Statue  des  hi.  Hippolyt  (die  vielleicht 
in  den  Katakomben  in  der  Nahe  seines 
Grabes  gestanden)  zu  betrachten  tibrig.  Die 
classische  Schonheit  der  Gestalt  zwingt,  sie 
vor  Constantin  noch  ins  3.  Jahrh.  zu  setzen. 
Man  ware  sogar  versucht,  sie  fiir  das  Bild 
eines  heidnischen  Rhetors  zu  erklaren,  wenn 
nicht  die  Osterberechnung  des  Hippolyt  mit 
den  Namen  anderer  Schriften  auf  dem  Stuhle 
des  sitzenden  Heiligen  eingegraben  waren. 
S.  d.  A.  Hippolytus.  Dass  dem  hi.  Chry- 
sostomus  in  Constantinopel  Standbilder  ge- 
setzt  wurden  und  dass  man  diese  mit  Kran- 
zen  schmiickte,  lesen  wir  bei  Theodoret 
(Hist. 'eccl.  V,  c.  7). 

Zum  Erweis  der  Bilderfeindlichkeit  der 
ersten  Kirche  beruft  man  sich  auf  Mimicius 
Felix  (Octav.  c.  10),  wo  der  Heide  den  Chri- 
sten den  Vorwurf  macht,  sie  batten  nullas 
aras,  templa  nulla,  nulla  nota  simulacra, 
und  auf  Origenes  (C.  Gels.  VIII,  c.  17  u. 
18).  Doch  beide  Berufungen  beweisen  nichts. 
Ebenso  wenig  beweist  die  Stelle  Tertullians 
(Adv.  Hermog.  c.  1),  wo  er  Malerei  und 
Sculptur  als  fur  die  Christen  unntitze  Kunste 
bezeichnet ;  denn  der  rigoristische  Tertullian 
ist  nicht  frei  von  Uebertreibungen,  wie  auch 
die  Stelle  (De  pudic.  c.  7)  beweist,  dass  die 
Katholiken  andere  Anschauungen  in  diesem 
Punkte  batten,  als  der  Montanist.  Der  hi. 
Irenaeus  (Adv.  haer.  I,  c.  25)  hat  die  Karpo- 
cratianer  nicht  wegen  des  Gebrauches,  son- 
dem wegen  des  heidnisch-gnostischen  Miss- 
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brauchs  der  Bilder  getadelt.  Der  vielange- 
rufene  c.  36  der  Synode  von  Elvira  (306) 
erklart  nicht,  dass  gar  keine  Bilder  in  den 
Eirchen  gemalt  werden  diirften,  sondern 
verbot  nur  Malereien  von  Gegenstanden 
des  Cultus  auf  den  Wanden  der  Kirchen, 
weil  solche  der  Profanation  der  Heiden  zu 
leicht  ausgesetzt  waren  (vgl.  Kram  R.  S.  * 
221).  Wenn  der  hi.  Epiphanius  zu  Ana- 
blutha  einen  Yorhang,  dem  ein  religioses 
Bild  eingewebt  war,  zerriss,  ist  er  ebenso 
zu  weit  gegangen,  wie  in  seinem  Auftreten 
gegen  den  hi.  Chrysostomus.  Der  hi.  Au- 
gustinus  (De  consens.  evang.  I,  c.  10)  er- 
eifert  sich  nur  gegen  die,  welche  Abraham 
und  die  Apostel  fUr  gleichzeitig  hielten, 
weil  sie  Christum  und  die  Apostel  non  in 
Sanctis  codicibus,  sed  in  pictis  parietibus 
kennen  zu  lernen  such  ten.  Die  Abmahnung 
des  hi.  Nilus  d.  Aeltem  (Ep.  4)  an  einen 
Mann  in  Constantinopel ,  der  eine  Kirche 
bauen  lassen  wollte,  bezieht  sich  nur  auf 
die  Ueberladung  mit  symbolischen  Thier- 
gestalten  (vgl.  Bolland,  Ad  14.  Ian.). 

Wie  konnte  auch  die  alte  Kirche  bilder- 
feindUch  sein,  da  die  H.  ein  Beforderungs- 
mittel  der  Frommigkeit,  ein  HUlfsmittel  der 
Belehrung  sind  ?  Der  hi.  Paulinus  von  Nola 
(Nat.  X  s.  Felic.)  hatte  dies  Moment  der 
Belehrung  bei  der  Ausmalung  der  S.  Felix- 
kirche  ausdriicklich  im  Sinn,  da  er  sagt, 
er  woUe  ,den  ungebildeten  Leuten  klar  vor 
Augen  stellen,  was  sie,  bloss  erzahlt,  sich 
nie  deutlich  denken  konnen'.  Desshalb  wa- 
ren die  Bilder  moistens  mit  erklarenden 
Inschriften  (Crregor,  Turoti,  Hist.  Franc, 
c.  22)  Oder  Sentenzen  in  goldenen  oder 
farbigen  Buchstaben  {Ananias.  In  Damas.) 
versehen.  Unter  der  alten  Mosaikmalerei 
von  S.  Maria  Maggiore  stand  die  Legende 
XISTVS  EPISCOPVS  PLEBI  DEI  (6/am- 
'pini  I,  tab.  II).  Vgl.  Greg,  M.  Ep.  IX  9 
ad  Seren.  episc.  Mass.).  Der  hi.  Gregor 
von  Nyssa  betont  das  ethische  Moment  in 
den  auch  vom  Nicaenum  II,  act.  4  repro- 
ducirten  Worten :  ,ich  babe  meine  Thranen 
nie  zurfickhalten  konnen,  wenn  ich  das  Opfer 
Abrahams  (als  Vorbild  des  Leidens  Christi) 
betrachtete'  (Orat.  24,  c.  5).  Vgl.  des  Aste- 
rius  Ennar.  in  mart.  Euphem.  bei  Ruinart 
ed.  Ratisb.  516.  Dasselbe  Moment  hebt 
Prudentius  (Peristeph.  IX,  v.  6)  hervor, 
wenn  er  erzahlt,  dass  er  vor  dem  Martyr- 
bilde  des  durch  die  Stilette  seiner  Schuler 
mit  unzahligen  Wunden  bedeckten  hi.  Cas- 
sian  so  ergrifPen  worden  sei,  dass  er  sich 
weinend  vor  dem  Grabe  des  Heiligen  nie- 
dergeworfen  und  ihm  alle  Bedrangnisse  und 
Seelenwunden  geklagt  habe.  In  der  oben  an- 
gefuhrten  Ep.  4  des  altem  Nilus  sagt  dieser 
Heilige:  ,die  Betrachtung  der  Gemalde  er- 
innert  an  die  Tugenden  der  Gerechten  und 
regt  zur  Nachahmung  dieser  Tugenden  an.^ 


Dass  die  H.  eine  relative  (d.  h.  nicht 
wegen  ihrer  selbst,  sondern  des  Abgebil- 
deten  wegen)  Verehrung  genossen,  bezeugt 
der  hi.  Paulinus  (Ep.  XXIII,  c.  3),  indem 
er  von  dem  ,verehrungswurdigen  Bilde  des 
hi.  Martinus'  spricht.  Und  der  hi.  Basilius 
schreibt  (Ep.  205) :  ,die  Bilder  der  Apostel 
und  Martyrer  ehre  ich  hoch  und  kusse  sie 
mit  Auszeichnung,  da  dies  von  den  Apo- 
steln  iiberliefert  und  nicht  verboten  ist.^ 
Vgl.  (hegor.  M,  Ep.  VII,  c.  5  ad  lanuar. 
Calarit.  mCnz. 

HEILIGENFESTE^  s.  Feste  S.  495  ff. 

HEILIOENTEBEHBUNO^  s.  Heilige,  Hei- 
ligenbilder,  und  Gebet  S.  565  ff. 

HEILUNOEN,  s.  Blinded  u.  Jesus  Christus. 

HEKATOICTABCHE.  In  einem  theodosi- 
schen  Gesetz  (Lib.  XVI,  tit.  10,  leg.  20  de 
pagan.)  wird  das  Befragen  von  Ch^archen 
und  Centenarien,  in  einem  Decret  des 
Trullanum  (c.  61)  das  der  Ixaxovxap^ai  un- 
tersagt.  Sie  waren  ohne  Zweifel  eine  be- 
sondere  Art  von  Wahrsagem  und  Betru- 
gem;  vgl.  van  Espen  HI  465;  Bingham 
VU  258. 

HELIOLATRAE,  Anbeter  der  Sonne,  war 
ein  den  ersten  Christen  von  den  Heiden 
beigelegter  Schimpfname.  Ueber  die  Genesis 
dieses  Vorwurfes  haben  wir  die  wichtige 
Stelle  bei  Tertullian  Apol.  c.  16 :  ,alii  plane 
humanius  et  verisimilius  solem  credunt  Deum 
nostrum.  Ad  Persas,  si  forte,  deputabimur, 
licet  solem  non  in  linteo  depictum  adore- 
raus,  habentes  ipsum  ubique  in  suo  clypeo. 
Denique  inde  suspicio,  quod  innotuerit,  nos 
ad  orientis  regionem  precari.  Sed  et  pleri- 
que  vestrum  a^ectatione  aliquando  et  coe- 
lestia  adorandi  ad  solis  ortum  labia  vibratis. 
Aequo  si  diem  solis  laetitiae  indulgemus, 
alia  longe  ratione  quam  religione  solis,  se- 
cundo  loco  ab  eis  sumus,  qui  diem  Satumi 
otio  et  victui  decemunt,  exorbitantee  et 
ipsi  a  iudaico  more,  quem  ignorant.'  Da- 
nach  war  die  eine  Veranlassung  zu  dem 
Spottnamen  H.  die  Sitte  der  ersten  Christen, 
sich  beim  Gebete  gegen  Aufgang  der  Sonne 
zu  wenden,  die  andere  die  christliche  Feier 
des  Sonntags.  Einige,  wie  Baumgarten  An- 
tiq.  Christ.,  fiigen  als  dritten  Grund  den 
Umstand  an,  dass  es  zu  den  Ohren  der 
Heiden  gedrungen  sei,  wie  Christus  von 
den  Seinigen  haufig  in  bildlicher  Weise 
,sol  iustitiae'  und  ,orien8  ex  alto'  genannt 
¥rurde.  Doch  ist  dieser  letzte  Grund  schon 
in  dem  ersten  involvirt,  insofem  die  Auf- 
fassung  Christi  als  Sonne  der  Gerechtigkeit, 
Aufgang  von  der  Hohe,  Licht  dei^  Welt  etc. 
ein  Motiv  fiir  die  Christen  war,  ihre  Blicke 
beim  Gebete  nach  Osten  zu  richten.  Wenn 
die  alteren  Apologeten,  wie  lustm.  Martyr, 
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Apol.  II  25  und  Tertull.  Apol.  c.  16  und 
Ad  nat.  I  13  den  Namen  dies  solis  beibe- 
halten  haben,  so  geschah  es  ersichtlicb  nnr 
desshalb,  um  sicb  den  Heiden  gegeniiber 
yerstandlicb  zu  macben.  kr^ll. 

HMEPA  ICON  BATCON,  s.  Feste. 

HEMIPHOBION,  s.  Kleidung,  liturgiscbe. 

HERMENEUTEN  ==  Dolmetscber.  Eines 
solcben  bedienten  sicb  bie  und  da  scbon 
die  Apostel  auf  ibren  Missionsreisen,  wie 
denn  bekanntlicb  Marcus  durcb  das  uber- 
einstimmende  Zeugniss  des  Altertbums  als 
ep|i7]veuTiQC,  interpres  des  Petrus  bezeicbnet 
wird  {Pap,  ap.  Euseh.  H.  e.  Ill,  c.  39; 
hen.  Adv.  baer.  Ill,  c.  1,  n.  1  ap.  Euseh. 
1.  c.  V,  c.  8;  TertuU,  Adv.  Marc.  IV,  c.  5; 
Hieron.  De  vir.  illustr.  c.  8).  Spater  bildeten 
die  H.  in  der  Kircbe  einen  eigenen  Stand, 
dessen  Aufgabe  es  war,  die  Lesungen  aus 
der  bl.  Scbrift  oder  aucb  die  sicb  daran- 
scbliessende  bomiletiscbe  Anspracbe  zu  fiber- 
setzen  (Epiphan,  Expos,  fid.  c.  21).  Viel- 
leicbt  ist  die  Angabe  des  Pap.  ap.  Euseh. 
m,  c.  39  liber  das  aramaiscb  gescbriebene 
Evangelium  des  Mattbaus:  ^pjxT^veoae  8'  ai-zd. 
<i>c  T)6uvaT0  IxooToc,  von  einer  solcben  Ueber- 
tragung  zu  versteben.  Eigene  Dolmetscber 
waren  natiirlicb  nur  da  notbwendig,  wo^ 
entweder  die  Grenzen  zweier  verscbiedener 
Spracbgebiete  sicb  beriibrten,  oder  wo  die 
urspriinglicbe  Landesspracbe  neben  der  grie- 
cbiseben,  bez.  der  lateiniscben  sicb  forterbal- 
ten  batte.  Ersteres  war  namentlicb  in  Sy- 
rien  der  Fall,  dessen  westlicber  Tbeil  grie- 
cbiscber,  der  ostlicbe  aber  syriscber  Zunge 
war;  letzteres  finden  wir  z.  B.  in  Africa 
proconsularis,  wo  in  entlegeneren  Gtegenden 
nocb  das  Puniscbe  ausscbliesslicbgesprocben 
und  verstanden  wurde.  In  den  Martyrer- 
acten  des  bl.  Procopius  (Ruinart  ed.  Veron. 
311;  cfr.  Valesii  Ajinot  in  Euseb.  de  mart. 
Palaest.  c.  1)  wird  derselbe  als  Lector,  Ex- 
orcist und  Dolmetscber  der  Kircbe  von  Scy- 
tbopolis  bezeicbnet;  er  pflegte  das  Evan- 
gelium griecbiscb  vorzulesen  und  dann  in 
syriscber  Spracbe  zu  erklaren.  Cbrysosto- 
mus  predigte  wiederbolt  mit  Htilfe  eines 
Dolmetscbers  den  arianiscben  Gotben  im 
kaiserlicben  Heere,  um  sie  zu  bekebren 
(Theodoret.  H.  e.  V,  c.  30). 

Ganzlicb  bievon  verscbieden  ist  das  I  Kor. 
12,  10;  14,  26  erwabnte  Cbarisma  der  epjxT)- 
veCa,  dessen  Inbaber  ib.  14,  28  als  StepfXTj- 
veoT^c  oder  (nacb  B,  D,  F,  G)  epfi7)veoTiQC 
bezeicbnet  wird.  Diese  Gabe  bOdete  eine 
notbwendige  Erganzung  zu  dem  sog.  Zun- 
genreden;  der  an  sicb  unverstandlicbe  Vor- 
trag  des  7Xo)aaatc  XotXtuv  wurde  namlicb 
durcb  einen  solcben  gleicbfalls  vom  bl.  Geist 
ergrifFenen  H.  den  versammelten  Glaubi- 
gen  erklart.    Daber  denn  aucb   die  Vor- 


scbrift  14,  27  ff.,  dass  ersterer  nur  dann 
reden  solle,  wenn  ein  Hermeneut  anwe- 
send  sei.  mosler. 

HEXAPSALMUS  (eSat|jaX|jLOc),  secbs  Psal- 
men,  welcbe  in  dem  griecbischen  Officium 
in  den  Laudes  (t6  Jp^pov)  gebetet  werden : 
Ps.  3,  37  (38),  62  (63),  187  (188),  102 
(103),  112  (113). 

HIEXANTES^  s.  Busse. 

HIEBABCHIE.  'lepapx^jC  (Bockh  Corp. 
Inscr.  I  749)  ist  der  Vorsteber  jedes  religio- 
sen  Ritus.  Bei  den  Cbristen  regelmassig 
=  Biscbof,  daber  Upap^Ca  =  dem  gesamm- 
ten  Episkopat,  aber  im  weitem  Sinne  aucb 
die  gesammte  bobere  Geistlicbkeit.  Seit 
Dionysius  Areopagita  ist  dann  lepapyta  aucb 
fur  die  Engelcbore  im  allgemeinen  Gebraucb. 

HIMMEL,  s.  Paradies. 

mMMELFAHBTSFEST^  s.  Feste. 

mPPOLTTUS,  der  beilige.  Die  Beband- 
lung  der  Frage,  ob  es  einen  oder  mebrere 
bl.  H.  gegeben,  liegt  ebenso  ausser  dem 
Kreise  dieses  Werkes,  als  die  mannigjfacben 
litterargescbicbtlicben  Probleme,  welcbe  sicb 
an  diesen  Namen  kniipfen.  Hier  sollen  nur 
die  Monumente  erw^hnt  werden,  welcbe 
sicb  auf  ibn  bezieben. 

I.  Prudentius  (Peristepb.  XI)  bescbreibt 
in  seiner  Passio  s.  Hippolyti  die  unterirdiscbe 
Krypta,  in  welcber  des  H.  Gebeine  beige- 
setzt  waren  und  in  welcber,  seiner  Angabe 
gemass,  sicb  ein  Gemalde  befand,  das  den 
Tod  des  Martyrers  darstellte: 
Picta  super  tumulum  species  liquidis  viget 
umbris. 

effigians  tract!  membra  cruenta  viri. 
Rorantes  saxorum  apices  vidi,  optima  papa, 

purpureasque  notas  veprlbus  impositas. 
Docta  manuB  virides  Imitando  effingere  dumo8, 

Luserat  et  minio  rasseolam  saniem. 
Cemere  erat  ruptis  coopagibus   ordine  nullo 

membra  per  incertos  sparsa  iacere  situs. 
Addiderat  caros  gressu  lacrimlsque  sequentes, 

devia  quo  fractum  semita  moostrat  iter  etc. 
(v.  126—136.) 

Dollinger  Hippol.  u.  Callistus,  Regensb. 
1853,  57)  bat  es  in  bobem  Grade  wabr- 
scbeinlicb  gemacbt,  dass  bier  eine  volks- 
massige  Vermiscbung  des  Mytbus  von  H. 
mit  der  Ueberlieferung  von  dem  gescbicbt- 
lichen  Presbyter  H.  vorliege.  Icb  gebe 
weiter  und  bezweifle  sebr  entscbieden,  ob 
iiber  dem  Grabe  des  Ueiligen  sub  agro  Ve- 
rano  sein  Tod  wirklicb  so  dargestellt  war, 
wie  es  die  Fabel  von  dem  griecbiscben  H. 
(zerrissen  durcb  Pferde)  erzablt.  Vielleicbt 
war  eine  Scene  bier  dargestellt  (Pferde 
kommen  ja  ofter  auf  cbristlicben  Epitapbien 
vor),  welcbe  der  Dicbter  falscb  interpretirte, 
vielleicbt  fQbrte  ibn  der  Zustand  des  Ge- 

42* 


Digitized  by 


Google 


660 


Hippolytus. 


maldes  zu  einer  unrichtigen  Erklarung.  Die 
Art,  wie  Papst  Liberius  in  der  von  Am- 
brosius  (De  virg.  Ill  1—3)  aufbewahrten 
Predigt  bei  Einkleidung  der  Marcellina  fiber 
den  Mythus  des  H.  spricht,  schliesst  sozu- 
sagen  unbedingt  aus,  dass  nach  Erinnerung 
der  officiellen  romischen  Kirche  ein  von  ihr 
verehrter  Martyrer  eine  ahnliche  Todesart 
erlitten  habe. 

Im  Winter,  bez.  Fruhling  1882  wurden  in 
der  Nahe  von  S.  Lorenzo,  auf  dem  durch  den 
Tramway  von  Tivoli  von  dieser  Basilika  ge- 
trennten  Hfigel,  sehr  bedeutende  Reste  einer 
colossalen  Krypta  mit  Structuranfangen 
einer  Basilika  gefunden.  Die  Localitat  ist 
dieselbe,  auf  welcher  nach  Pirro  Ligorio  die 
Statue  des  Hippolyt  aufgedeckt  wurde,  deren 
uns  fehlende  Reste  de  Rossi  hier,  bis  jetzt 
vergebens,  zu  finden  gehofft  hatte.  Jeden- 
falls  ist  mit  dieser  neuen  Ausgrabung  die 
Thatsache  einer  grossartigen  Anlage  consta- 
tirt,  und  es  kann  keinem  Zweifel  unterliegen, 
dass  wir  es  hier  mit  den  Resten  der  von  Pru- 
dentius  gesehenen  Basilika  zu  thun  haben. 

n.  Die  Hippolytus-Statue.  Im  J. 
1551  ward  in  Rom  in  der  Nahe  von  S.  Lo- 
renzo in  agro  Verano  (tra  la  via  Nomentana 
e  quella  di  Tivoli,  fuori  delle  mura  di  Roma 
e  poco  discosto  dal  castro  dei  pretoriani, 
in  certe  ruine,  sagt  Pirro  Ligorio  Cod. 
Neap.  XIII B,  7,  p.  424,  was  von  anderen 
Zeugen  bestatigt  wird:  Blanchini  Fr,  De 
canone  paschali  s.  Ippolyti  ep.  et  martyris 
Diss.  II,  c.  1,  p.  92  f.;  Marini  bei  Mai 
SS.  lY,  V  70;  Kirchhoff  C.  L  Gr.  n.  8613; 
vgl.  de  Rossi  Bull.  1881,  29)  eine  Statue 
gefunden,  welche  einen  mit  dem  Pallium 
philosophicum  bekleideten  sitzenden  Lehrer 
oder  Rhetor  darzustellen  schien;  die  In- 
schriften,  welche  an  den  Seiten  der  Kathe- 
dra  angebracht  waren,  fiihrten  zu  dem 
Schlusse,  dass  man  es  mit  einer  Portrat- 
statue  des  Schriftstellers  H.  aus  dem  3.  Jahrh. 
zu  thun  habe.  Die  Inschriften  geben  das 
Verzeichniss  der  bekannten  und  einiger  ver- 
lorenen  Inschriften  des  romischen  H.  und  den 
Cyclus  paschalis  desselben ;  sie  sind  ofter  her- 
ausgegeben,  der  letztere  bei  Jos,  Scaliger 
(Lib.  de  emendation e  temporum,  daraus  Col. 
Allobr.  1629,  p.  721;  Ideler  Chronol.  II 
213  f.),  bei  Gruier  (C.  J.  fol.  140, 141),  Aegid. 
Bucher  (Comm.  in  Pictor.  Canon.  Paschal,  c. 
15),  bei  Blanchini  a.  a.  0.) ;  das  Schriften- 
verzeichniss  bei  Le  Moyne,  Cave  (Script,  eccl. 
hist,  litt.,  Genev.  1720,  I  63),  nach  Brunns' 
neuerer  Collation  bei  Bunsen  (H.  u.  seine 
Zeit,  Lpz.  1853,  I  210),  sammtliche  In- 
schriften bei  Fabricius  (S.  Hippolyti  opp., 
Hamb.  1716,  38  f.)  und  danach  bei  Migne 
(Ser.  gr.  X),  am  besten  im  Corp.  Inscr.  Gr. 
IV,  n.  8613.  Ich  gebe  die  Inschriften  im 
Nachfolgenden  wieder  nach  einer  neuen, 
im  Fruhjahr  1882  an  dem  Original  vorge- 


nommenen  Collation ;  es  muss  dazu  bemerkt 
werden,  dass  einzelne  Buchstaben,  welche 
frfiher  gelesen  wurden,  durch  neuere  Re- 
staurationen  zerstort,  andere  bei  Auffrischung 
des  rothen  Anstrichs  in  fehlerhafter  Weise 
verandert  worden  sind.  Fur  die  kritische 
und  exegetische  Behandlung  des  Textes 
muss  auf  die  angeffihrten  Ausgaben,  vor- 
zfiglich  C.  I.  Gr.  verwiesen  werden. 

Die  Statue  ist  gegenwartig  am  Eingange 
der  grossen  Halle  des  Lateranpalastes  auf- 
gestellt,  welche  als  Museum  der  christlichen 
Sculpturwerke  dient;  Kopf,  Hande,  Brust 
und  Rficken  bis  zum  Stuhl  herab  sind  das 
Werk  modemer  Restauration.  Abbildun- 
gen  geben,  in  volhg  stilloser  Weise,  Fa- 
bricius  (a.  a.  0.  tab.  I— HI,  38  f.),  Bunsen 
a.  a.  0.  (Titelblatt),  MUnter  (Sinnbilder  u. 
Kunstvorst.  II  123,  Taf.  XHI")  u.  A.  Die 
hier  beigefugte  Fig.  244  (aus  meiner  Schrift 
Die  christl.  Kunst  in  ihren  fruhesten  An- 
fangen,  Lpz.  1872,  111)  dfirfte  eine  bessere 
Anschauung  dieses  Werkes  bieten,  von  wel- 
chem  D'ollinger  a.  a.  0.  25  sagte :  ,di6  Statue 
des  H.  hat  mir  immer,  noch  ehe  ich  die 
Aufschlfisse,  die  das  neugefundene  Werk 
(der  Philosophumena)  fiber  seine  Person- 
lichkeit  enthalt,  ahnen  konnte,  ein  hochst 
merkvrfirdiges  und  ausserordentliches  Monu- 
ment geschienen ;  es  dfinkte  mich,  dass  eine 
ganz  besondere,  freihch  nicht  mehr  aufzu- 
hellende  Yeranlassung  Freunde  und  Schfiler 
des  Mannes  zur  Errichtung  dieses  Denk- 
mals  vermocht  haben  mfisse.^ 

Man  hat  die  Entstehung  dieser  Statue 
ins  5. — 6.  Jahrh.  herabgerfickt ;  Andere,  wie 
Cobet,  haben  die  Meinung  geaussert,  es  sei 
dieselbe  ein  ursprunglich  heidnisches  Denk- 
mal,  welches  die  Christen  spater  in  Besitz 
genommen  und  zur  Darstellung  eines  christ- 
Echen  Martyrers  verwendet  batten,  indem 
sie  sie  durch  Einmeisselung  des  hippolyti- 
schen  Schriftenverzeichnisses  und  des  Cyclus 
paschalis  gewissermassen  tauften.  DoUinger 
hat  (a.  a.  0.  26  f.)  gediegene  Grunde  gegen 
den  erstern  Versuch  geltend  gemacht.  In 
so  spater  Zeit  konnte  Niemand  ein  Interesse 
daran  haben,  H.  durch  eine  Bildsaule  zu 
verherrlichen ;  der  auf  der  Statue  einge- 
meisselte  Ostercyclus  lauft  nur  von  222 — 334. 
Im  4.  Jahrh.  war  schon  die  Fehlerhaftig- 
keit  und  femere  Unbrauchbarkeit  dieses 
Cyclus  allgemein  anerkannt ;  schon  damals, 
geschweige  denn  spater,  hatte  die  Anbrin- 
gung  dieser  Berechnung  keinen  Sinn  mehr. 
Auch  DoUingers  Argument,  seit  dem  4.  Jahrh. 
hatte  man  keine  Yeranlassung  mehr  gehabt, 
eine  griechische  Inschrift  an  einem  in  Rom 
aufgestellten  Werke  anzubringen,  lasst  sich 
horen.  Durchschlagender  ist  jedenfalls,  dass 
die  stilistische  Behandlung  der  Statue  we- 
nigstens  dem  5. — 6.  Jahrh.  durchaus  nicht 
mehr,  kaum  noch  dem  4.,  wol  aber  dem 
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Die  Inschriften 

der 

Hippolytus- Statue. 


I.  Rechte  Seite,  erste  Abtheilnng. 


OY 
MAC 
AMOYC 
rACTPIMYGON 
6        YneP  TOY  KATA  1(0 
ANHN 
€/////;MM€AI0Y  kai  aho 
KAAYM'eOJC 

nePI  XAPICMATOJN 
10        OCTOAIKH  HAPAZ^O 
CIC 

XPONIKOJN 

nPOC  €AAHNAC 

Al  nPOC  nATOJNA 
16        H  KAI  nePI  TOY  nANTOC 

npoTPenTiKOc  npoc  ce 

HPeiNAN 

noz^eiEic  xpoNojN 

Y  HACXA 
20        AITA  €N  T(0  HINAKI 

(OAA  €IC  HACAC  TAC  TP 
<DAC 

nepi  ©V  KAI  CAPKOC 

ANACTACeOJC 
26        nePI  TAP  AGO  Y  KAI 

nO0€N  TO  KAKON 


[ngog  toig  lovdai]ovg 
[tcsqI  trig  xo6^oyo]v[i]ag 
[Big  tovg  tl;a]X^ovg. 
[slg  ziiv  sy]ya6xQC^X)%ov. 
vnsQ  xov  xata  *IoD' 

dv[vriv] 
e[vayy]sXiov  xal  ixo- 

xaXvtl;s(og, 

nsgl  %aQt,6^ix(ov 
\a7i\06toX1xr1  TcaQcido' 

6ig. 
XqovixAv. 
TCQog  ''EXXrivag 
[x\al  TCQog  n[X\<iT(ova 
^  xal  zsqI  rov  itavxog, 

TCQOtQSTCUXOg  TCQog  Us 

[P]riQ£tvav. 
anodBi^ig  xQOvmv 

tov  ni^ia 
xa\%'\a  iv  rc5  nivaxi. 

mdcc  slg  na6ag  rag  yga- 

(pag. 
ns(fl  ^[£o]v  xal  6aQxbg 

ava6xd6Bog. 
neQl  rayad'Ov  xal 

no^Bv  to  xaxov. 


1  Man  las  Mher  lOYC,  der  gegenwartige  Zustand  lasst  nur  OY  ilbrig. 

2  Die  altem  Edd.  erkannten  NIAC,  Mai  nar  MAC. 
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II.  Rechte  Seite,  zweite  Abtheilang. 
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6  XHKOCIN  KA0(OC  C€CHMei(OTAI  AnONHCTIZeCGAI  A6 
A€IOY  AN  €NneCH  KYPIAKH 
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III.  Linke  Seite. 


€T€I  AAeSANAPOY  KAICAPOC 
TO)  A  APXH 

Al  KYPIAKAI  TOY  HACXA  KATA  €TOC 
Al  AC  nAPAK€NTHCeiC  AHAOYCI  THN  AlCnPO  €E 

A  r  €  z 

5  f\  lA-KA  MAIKY.  f\  IS  KA  MAI  KY  f^  lA  KA  MAI  KY  1^1  IB  KA  MAI  KY 
1^  H  €1  AHP  KY  1^  8  CIAHI  KY  f\  A£\  AHP  KY  N(0  AHI  KY 
1^  €  KA  AHP  KY  r^  I  KA  ARP  KY  1*1  H  KA  AHP  KY  I<1  S  KA  AHP  KY 
f\  16  KA  MAI  KY  I<1  A  €1  AHP  KY  1^  IH  KA  MAI  KY  1^1  IS  KA  MAI  KY 
1^  A  N  AHP  KY  1^  A  NO)  AHP  KY  1*1  H  €1  AHP  KY  KA  AHI  KY 

10  1*1  H  KA  AHP  KY  rtlTKAARPKY  r^llAKAARPKY  1*1  0  KA  AHI  KY 
€1  AHP  KY  l*i  S  €1  AHP  KY  1*1  A  €1  AHP  KY  1*1  A  €1  ARP  KY 

rtAKAAHPKY  1*1  A  KA  ARP  KY  l*iANCOAnPKY  1*1  €  KA  AHP  KY 
l*i  lA  KA  MAI  KY  1*1  IB  KA  MAI  KY  1*1  IZ  KA  MAI  KY  1*1 1€  KA  AAAI  KY 
I*i  A  61  AHP  KY  N(0         AHP  KY  1*1  Z  €1  ARP  KY  1*1  6  €1  ARP  KY 

16  1*1  H  KA  ARP  KY  1*1  S  KA  ARP  KY  1*1  A  KA  ARP  KY  1*1  0  KA  ARP  KY 
l*i  IH  KA  MAI  KY  1*1  IS  KA  MAI  KY  l*ir  61  ARP  KY  61  ARP  KY 

l*i  H  61  ARP  KY  KA  ARP  KY  l*ir  NCO  ARP  KY  N(0        ARP  KY 

1*1  lA  KA  ARP  KY  1*1  0  KA  ARP  KY  1*1  Z  KA  ARP  KY  1*1  IB  KA  ARP  KY 
rt  A  61  ARP  KY  I*i  A  61  AHP  KY  ^  Z  61  ARP  KY  1^  6  61  ARP  KY 

20  r*IA  N(0  ARP  KY  1*1  6  KA  ARP  KY  l*ir  KA  ARP  KY  KA         ARP  KY 

B  A  S 

1*1  IZ  KA  MAI  KY  1*1  16  KA  MAI  KY  1*1  IT  KA  MAI  KY 

1*1  Z  61  ARP  KY  I*i  6  61  ARP  KY  1*1  A  NCO  ARP  KY 

1*1  A  KA  AHP  KY  1*1  0  KA  ARP  KY  1*1  Z  KA  ARP  KY 

rt  r  61  AUP  KY  61  ARP  KY  1*1  I Z  KA  MAI  KY 

1*1  r  NO)  AHP  KY  1(0  ARP  KY  1*1  A  KA  ARP  KY 

1*1  Z  KA  AHP  KY  r*l  IB  KA  ARP  KY  1*1  I  KA  ARP  KY 

1*1  Z  61   ARP  KY  1*1  6  61  ARP  KY  1*1   T  61  ARP  KY 

r*l  r  KA  ARP  KY  KA  ARP  KY  1*1  S  61  ARP   KY 

1*1  ir  KA  MAP  KY  1*1  lA  KA  MAI  KY  1*1  IS  KA  MAP  KY 

1*1  A  N(0  ARP  KY  l*i  H  61  ARP  KY  1*1  S  61  ARP  KY 

f*i  Z  KA  ARP  KY  1*1  6  KA  ARP  KY  1*1  I  KA  ARP  KY 

1^  IZ  KA  MAI  KY  r*l  16  KA  MAI  KY  r*iA    61   ARP   KY 

I^  A  KA  ARP  KY  1*1  A  N(0  ARP  KY  1*1  A  N(0  ARP  KY 

I^  I  KA  ARP  KY  1^  H  KA  ARP  KY  1*1  IT  KA  ARP  KY 

1*1  r  61  ARP  KY  61  ARP  KY  1*1  I   61    ARP  KY 

I*i  S  KA  ARP  KY  rt  A  KA  ARP  KY  1*1  A  KA  ARP  KY 
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3.  Jahrh.  entspricht.  Wir  mtissen  nach  dem 
oben  Gesagten  aber  auch  die  Anbringung 
der  Inschrift  noch  ins  3.  oder  den  Anfang 
des  4.  Jahrh.  setzen,  also  in  die  Zeit  der 
Verfolgung  oder  kurz  nach  ihr,  in  welcher 
die  Yerwandlung  eines  heidnischen  Bildes 


zu  dem  opus  tesselatum  verarbeitet  waren. 
Dem  glanzenden  Scharfsinn  de  Rossi's,  an- 
terstiitzt  durch  einen  glticklichen  Zufall,  ge- 
lang  es,  diese  Bruchstilcke  als  Reste  des 
Yon  Damasus  auf  H.  gedichteten  and  Ton 
seinem  getreuen  Kalligraphen  Furius  Dio- 


Fig.  244.    Statae  des  hi.  Hippolytus. 


\A- 


in  die  eines  christlichen  Martyrers  durchaus 
imwahrscheinlich  ist.  Schon  Miinter  Sinnb. 
II  124  hat  richtig  gesehen,  dass  alle  Um- 
stande  auf  die  Zeit  Alexander  Severus'  als 
Entstehungszeit  der  Statue  schliessen  lassen. 
III.  Im  Pavimentum  der  Basilika  des  hi. 
Laurentius  in  agro  Verano  fanden  sich  Frag- 
mente  einer  damasischen  Inschrift,   welche 


nysius  Philocalus  in  Marmor  gehauenen 
Epigramms  nachzuweisen.  Der  Text  des 
letztern  war  aus  dem  in  Folge  der  franzo- 
sischen  Revolution  aus  der  Abtei  S.  Germain- 
des-Pr^s  in  Paris  nach  S.  Petersburg  ge- 
kommenen  Codex  Corbeiensis  bekannt,  wel- 
cher mit  Venantius  Fortunatus  eine  im 
8.  Jahrh.  veranstaltete  Sammlung  von  Ge- 
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dichten  und  Epigrammen  enthalt  und  der 
bereits  Mabillon  und  den  Verfassern  des 
^ouveau  Traits  de  Diplomatique'  bekannt, 
aber  von  den  Benedictinern  nicht  vollig 
ausgeniitzt  war  (vgl.  darQber  jetzt  Leo  in 
Gennan.  hist,  poetar.  lat.  med.  aevi  torn.  I, 
p.  1,  Berol.  1880,  2).  Er  lautet  nach  der 
Restitution  de  Rossi^s: 
Hippolytus  fertur  REMERENT  CuM  IVSSA 

tyranni 
Presbyter  in  scismA  SEMPER  MANSISSE 

NOvati 
Tempore  quo  gladiuS  SECVIT  PiA  VIS- 
CERA MAtris 
Devotus  Christo  peteret  cuM  REGNA  PIO- 

rum 
Quaesisset    populus    ubinam    proceDERE 


Catholicam   dixisset  fidem   sequerentur  ut 

omnes 
Sic  noster  meruit  confessus  martyr  ut  esset. 
Haec  audita  refeRT  DAMasus,  probat  omnia 
Christus. 
Ueber  die  archaologische  und  litterar- 
geschichtliche  Bedeutung  dieser  Inschrift 
vgl.  de  Rossi  Bull.  1881,  1  ff.,  dazu  tav. 

I— II.  KRAC8. 

HIEMOLOGION  (elpjAoXoTiov),  beidenGrie- 
chen  das  liturgische  Buch,  welches  eine  Samm- 
lung  der  Hirmoi  (s.  u.)  enthielt,  mit  denen 
aber  auch  zuweilen  andere  StQcke  verbun- 
den  waren.  Suidas  erwahnt  der  H.,  mit 
dem  nichtssagenden  Zusatz:  eEpfioX^Ytov  pi- 
pXtov  Tt.  Christ  und  Paranikas  (Antholog. 
graeca  p.  LXXII)  bemerken,  dass  ihnen 
kein  handschriftliches  H.  mehr  bekannt  sei, 
dass  aber  nach  GuMn  (Description  de  Tile 
de  Patmos)  der  Cod.  206  der  Bibliothek  zu 
Patmos  ein  ElpjwX^Ytov  fiowtx^v  enthalte. 
Diese  Handschrift  edirte  dann  Johannes 
Lampadwius :  ElpjM)X67tov  ti5v  xaxapajtuv 
Jletpou  TOO  neXoicovvT)a{ou  fjiexa  Toiv  xoev^vtuv 
TOO  oXoo  IvtaoToo  xal  aovrofi-ou  etpjjLoXoYtoo, 
l5T)YT)jiiva  xara  ttjv  veav  tt)c  |i.oo<jtx^c  jieBo- 
Sov,  iTct&e(i)p7]devTa  wapot  Ituctwou  Aa|i,ica8apioo 
fx^oatc  7'.  KoDvaTovTtvoTc^Xet  ix  t^c  xoitOYpa- 
^(ac  BaSSatou  Tt^tttitav.  kraus. 

■» 

HIBMOS  (e^PlA<$c).  Erne  gewisse  Gattung 
des  geistlichen  Liedes  bei  den  Griechen,  die 
sog.-  Kanones ,  sind  meist  in  neun  0  d  e  n 
getheilt,  von  denen  jede  aus  einer  bestimm- 
ten  Anzahl  (3 — 4 — 5)  Troparia  (s.  d.  A.) 
zusammengesetzt  sind.  Die  Troparia  wer- 
den  modulirt  nach  dem  Masse  einer  der 
Ode  vorausgehenden  Strophe,  welche  der 
tCpfjL^c  heisst.  Zonaras  (Comm.  canon.  loan, 
bei  Christ  Beitr.  zur  kirchl.  Litteratur  der 
Bvzantiner  2)  fjiebt  die  Definition:  6  jiiv 
oov  e{pfjL6c  dip|i,ovta  tic  hxi  (liXouc  h  <7uv$e<7ci 
9u>v^C  ivdfp^ou  TE  xal  <JY)fjwcvxtxou  ^pmyjyi^ 
Ttvl  pieTpci)  xal  Tzoam  juYedouc  i:ept7pa^o|i.evY|- 


^Tic  apfxovta  7cpoti)pi9fi.evY)  te  xal  irpoeTvaxjjiivrj 
T:pooTc6xetTat ,  izpbz  t^v  tot  XeYojieva  TpoTcapta 
dtva^epstat-  oiovel  ^ap  dp;(^  tcov  TpoTtaptcov  |<ttI 
xal  xovovtuv,  ItzzX  xi  xporapia  6ta  too  etpfjioo 
xovovtJeTat  xal  po^^CsTat,  ttp6c  adxAv  6>^  irpo- 
OTc68et7|ia  aovTiaejisva  xal  ap|jLoC'5[X£va  ts  xal 
|jLeX(p6o6fjLeva.  Christ  (Anthol.  graeca  p.  LX) 
bezeichnet  H.  demnach  als  cantus  modu- 
latio.  Ygl.  Naheres  ebend.  und  in  dessen 
Beitragen  12  f.  kraus. 

HIBSCH9  der  Ordnung  der  Wiederkauer 
angehorend,  ist  ein  schon  gestaltetes,  vor- 
sichtig-scheues,  ausserst  sclmelles  Thier,  das 
vom  Frfihjahr  bis  Herbst  ziemlich  regel- 
massig  zur  Tranke  an  fliessendes,  klares 
Wasser  geht.  Die  alte  Sage  dichtete  ihm 
noch  an,  dass  er  durch  seinen  Athem  gif- 
tige  Schlangen  aus  der  Erde  ziehe,  sie  ver- 
schlinge  und  ohne  Schaden  wieder  von 
sich  gebe,  wenn  er  getrunken  habe,  oder 
dass  er  mit  dem  Fusse  giftige  Schlangen 
zerstampfe. 

In  der  hi.  Schrift  wird  auf  die  genann- 
ten  Eigenschaften  Bezug  genommen  Hohel. 
2,  7.  8;  Ps.  28,  9;  41,  2. 

Der  H.  war  (jedenfalls  mit  Bezug  auf 
erwahnte  Fabel)  dem  hi.  Ambrosius  (De 
interpellat.  lob  et  David  I,  c.  1)  ein  Sinn- 
bild  Christi,  welcher  der  alten  Schlange 
den  Kopf  zertreten  hat. 

Wegen  seines  vorsichtig-scheuen  Wesens 
und  seiner  Schnelligkeit  wurde  der  H.  als 
Bild  der  Vorsicht  und  der  schnellen  Flucht 
bei  gefahrlichen  Versuchungen ,  besonders 
bei  solchen  gegen  die  Reinigkeit,  gebraucht. 
In  seinem  Tractate  De  virg.  II,  c.  1  ver- 
gleicht  der  hi.  Ambrosius  die  hi.  Thekla, 
eine  der  Erstlingsmartyrinnen ,  mit  einem 
H.,  der  bei  manchen  Gefahren  fliehe,  gif- 
tige Schlangen  aber  zertrete  und  dann  sei- 
nen Durst  an  lauterm  Wasser  losche.  Ma- 
machi  (Orig.  et  antiq.  christ.  Ill  89)  will 
in  dem  Bilde  des  den  Gefahren  enteilenden 
Hirsches  auf  manchen  alten  Monumenten 
einen  Protest  gegen  die  Irrlehre  der  Mon- 
tanisten  sehen,  welche  die  Erlaubtheit  der 
Flucht  zur  Zeit  der  Verfolgung  verwarfen. 
Er  bezieht  sich  hiebei  auf  die  spottische 
Aeusserung  Terttillians  (De  coron.  mil.  c.  1) 
fiber  die  Katholiken:  ,ich  kenne  auch  ihre 
Hirten,  die  im  Frieden  Lowen,  in  der 
Schlacht  Hirsche  sind*"  (in  proelio  cervos). 
Mamachi  geht  hier  jedenfalls  zu  weit. 

Mit  Bezug  auf  Ps.  41 ,  2 :  ,wie  der  H. 
nach  der  Wasserquelle,  so  schmachtet  meine 
Seele  nach  dir\  ist  der  H.  Symbol  des 
christUchen  Eifers  in  Aneignung  der  Lehre 
Christi,  oder  Bild  derer,  ,die  (Hunger  und) 
Durst  haben  nach  der  Gerechtigkeit  und 
Sattigung  finden**  (Matth.  5,  6).  Als  solches 
erscheint  er  bald  einzeln,  bald  mit  anderen 
Symbolen.    Ein  Frescogemalde  im  Coeme- 
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terium  der  hi.  Agnes  {Bottari  Sculture  e 
pitture  III,  tav.  139),  die  vier  Ecken  einer 
Deckenverzierung  im  Coemeterium  des  hi. 
Petrus  und  Marcellinus  {Bottari  1.  c.  II, 
tav.  99),  spatere  Mosaiken  und  Grabschrif- 
ten  haben  das  Bild  des  Hirsches  allein. 
Deutlicher  wird  dessen  Bedeutung,  wenn 
in  der  alten  Era  pore  von  S.  Johann  im  La- 
teran  zwei  Hirsche  sich  nach  einem  in  ihrer 
Mitte  befindlichen  Kreuze  hin  bewegen 
(Crescimbeni  Chiesa  Lateran.  150) ,  oder 
wenn  Hirsche  gierig  trinken  von  dem  Was- 
ser,  das  in  vier  Bachen  einem  Berge  ent- 
stromt,  auf  welchem  ein  Lamm  steht.  Letz- 
tere  Darstellung  findet  sich  auf  romischen 
(Bottari  II,  tav.  21  u.  22)  und  sudgallischen 
Monumenten  (Millin  Voyage  dans  les  dep. 
du  Midi  de  la  France  I,  pi.  58*,  59  ^  38  S 
26 ;  s.  unsere  Fig.  245).     Das  Lamm  (s.  d. 


Fig.  245.    Sarkoph Ag  (nac  h  Millin). 

A.)  auf  dem  Berge  sinnbildet  Christum,  die 
vier  Fliisse  (s.  d.  A.)  bezeichnen  die  vier 
Evangelien.  Die  gierig  trinkenden  Hirsche 
sind  die,  welche  das  Evangelium  bereitwillig 
und  freudig  aufnehmen  und  voile  Sattigung 
finden,  gemass  den  Worten :  ,wer  von  dem 
Wasser  trinkt,  das  ich  ihm  geben  werde, 
den  wird  ewiglicb  nicht  diirsten,  sondern 
es  wird  in  ihm  eine  Quelle  des  Wassers 
werden,  das  da  fliesset  ins  ewige  Leben' 
(Joh.  4,  14).  Ihre  Sattigung  an  der  Quelle 
des  zum  ewigen  Leben  fliessenden  Wassers 
haben  gefunden  die  Apostel,  die  Heiligen, 
alle  guten  Christen.  Daher  erklart  es  sich, 
wenn  der  H.  Symbol  war  dem  hi.  Hiero- 
ntjmus  (In  Isai.  c.  34)  der  Apostel ,  Beda 
(lent  Ehrtvurdigen  (In  Ps.  28)  der  Prediger, 
Lehrer  und  Glaubigen,  dem  Cassiodor  (In 
Ps.  41)  der  Heiligen,  dem  Origenes  (In  Cant, 
c.  5)  der  Biisser  (letzteres  wol  in  Beziehung 
auf  Ps.  28,  9). 

Dieselbe  Psalmstelle  (41,  2)  bot  Anlass, 
den  H.  zu  wahlen  als  Sinnbild  des  eifrigen 
Verlangens  nach  dem  ,Sacramente  des  Was- 
sers* der  Taufe.  Auf  einem  altchristlichen 
Bilde  der  Taufe  Christi  in  der  Taufkapelle 
des  Coemeteriums  des  hi.  Pontianus  {Aringhi 
R.  S.  I  381)  ist  unterhalb  des  getauften, 
im  Wasser  stehenden  Heilandes  ein  aus 
demselben  Wasser  trinkender  H.  angebracht. 
In  der  alten  Taufkapelle  zu  Pesaro  slnd 
zwei  Hirsche  abgebildet,  die  voll  Gier  nach 
einem  Gefasse  mit  Wasser  eilen,  um  sich 
zu  tranken  (Paciaudi  De  sacr.  christ.  bain. 
154).  Aehnliche  Darstellungen  sieht  man 
auf  alten  Taufgefassen  (Paciaudi  1.  c.  137) 


und  auf  einem  schonen  Sarkophage  zu  Ra- 
venna (Ciampini  Vet.  mon.  II  7,  tav.  3d). 
Nach  dem  Berichte  des  Anastasiwt  Biblioth. 
(In  Silvest.)  war  der  Taufbrunnen  in  der 
Basilika  des  Erldsers  zu  Rom  mit  sieben 
silbernen  Hirschen  geziert.  Durch  diese 
Darstellungen  sollte  dem  Auge  die  Sehn- 
sucht  des  Katechumenen,  den  der  hi.  Hie- 
ronymus  (In  Ps.  41)  mit  einem  H.  vergleicht, 
gesinnbildet  werden  (desiderat  venire  ad 
Christum,  in  quo  est  fons  luminis,  ut  ab- 
lutus  baptismo,  accipiat  donum  remissionis). 
Noch  auf  vielen  friihmittelalterlichen  Tauf- 
becken  kommt  der  H.  vor  oder  das  Tauf- 
wasser  fliesst  aus  Gefassen  in  Gestalt  eines 
Hirsches  (Bunsen  Beschr.  Roms  III  2,  265). 
Selbst  die  Sage,  dass  der  H.  giftige  Schlan- 
gen  verschlinge  oder  zertrete,  wurde  auf 
die  Heilkraft  der  Taufe  angewendet  und 
auf  Taufsteinen  abgebildet  (Kunstbl.  1841, 
374).  Auf  einem  alten  allegorischen  Bilde 
reitet  Psyche  (s.  d.  A.)  auf  einem  galoppi- 
renden  Hirsche  auf  einen  Brunnen  zu,  iiber 
dem  Amor  als  Christus  steht  und  aus  sei- 
nen  fiinf  Wundmalen  das  Wasser  ergiesst 
Herni.  Hugo  Pia  desid.  358.  Vgl.  Miinter 
Sinnb.  I  58  f.  mCxz. 

HIBT^  der  gute,  s.  Pastor  bonus. 

HIRTEN,  Anbetung  der.  Wenn  auch 
begreiflicher  Weise  weniger  haufig,  als  die 
fur  die  Heidenchristen  beziehungsreichere 
Anbetung  der  hi.  drei  Konige,  findet  sich 
doch  auch  die  Anbetung  der  H.  auf  Denk- 
malern  des  Alterthums  mehrfach  dargestellt 
Unzweifelhaft  erblicken  wir  diese  Scene  auf 
zwei  romischen  Sarkophagen  {Aringhi  R. 
S.  I  615,  II  355  u.  [identisch]  395);  uuf 
einem  Grabsteine  aus  dem  J.  343  (de  Rossi 
(Inscript.  I  51),  auf  einem  Sarkophage  zu 
Aries  (MiUin  Midi  de  la  Fr.  pi.  LXVI  4), 
auf  einem  der  Oelgefasse,  welche  der  hi. 
Gregor  d.  Gr.  der  Konigin  Theodelinde 
sandte  und  welche  noch  zu  Monza  aufbe- 
wahrt  werden  (Mozzoni  Sec.  VII  75),  auf 
einem  Elfenbeingefasse  zu  Werden  a.  Ruhr 
aus  dem  6. — 7.  Jahrh.  (fiber  die  Zeitbestim- 
mung  s.  oben  S.  410.  In  den  GemalddH 
der  Katakomben  hat  sich  eine  sichere  Dar- 
stellung dieses  Gegenstandes  bisher  nicht 
gefunden.  (Ueber  die  Frage,  ob  die  mit 
einem  Stabe  neben  Maria  an  der  Krippe 
in  mehreren  Darstellungen  abgebildeten  Per- 
sonen  einen  der  H.  oder,  was  weit  wahr- 
scheinlicher  ist,  den  hi.  Joseph  bezeichnen 
soil,  s.  de  Rossi  Bull.  1878,  20.)  Auf  dem 
erstgenannten  der  beiden  romischen  Sarko- 
phage erscheinen  zwei  H.,  auf  dem  andem 
ausserdem  ein  mit  langer  Tunica  und  Mantel 
bekleideter,  unbartiger  Mann,  eine  Rolle, 
das  Sinnbild  der  Prophetenwiirde ,  in  der 
Hand   tragend,   ohne   Zweifel  Isaias,   der 
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Prophet  der  Kindheit  des  Erlosers,  der  auch 
auf  Ochs  und  Esel,  bei  denen  er  hier  steht, 
hinwies:  cognovit  bos  possessorem  suuin 
et  asinus  praesepe  domini  sui  (l8.  1 ,  3). 
Auf  alien  diesen  Darstellungen ,  mit  Aus- 
nahme  des  Oelgefasses  zu  Monza,  liegt  das 
gottliche  Kind,  in  Windelq  gehiillt,  in  der 
Krippe,  an  welcher  Ochs  una  Esel  (s.  d.  A. 
Ochs  u.  Esel)  stehen.  Auf  diesem  Oelge- 
fasse  der  Konigin  Theodelinde  ist  die  An- 
betung  der  H.  mit  der  der  hi.  drei  Konige  in 
Einer  Composition  vereinigt.  Maria  sitzt  in 
der  Mitte  auf  einem  stattlichen,  oben  von 
Engeln  umschwebten  Throne,  das  gottliche 
Kind  auf  dem  Schoosse  haltend;  links  brin- 
gen  die  Weisen  aus  dem  Morgenlande  ihre 
Gaben  dar,  rechts  erblickt  man  die  froh- 
lockenden  H.;  in  der  untem  Abtheilung 
die  frohlich  hiipfende  Heerde.  In  dem  er- 
vrahnten  rundlichen  Elfenbeingefass  zu  Wer- 
den  a.  R.  erblickt  man  in  der  Krippe  das 

iCTi»nijiii(i!:!!'.i/.ii;;>!ii;tvj;ii!.'^!{{;i.i^^  mn^i],',';!':iit'" 


Fig.  246.    Von  einem  Sarkophag  bei  Bottarl 
(tay.  CXCIII). 

gottliche  Kind,  in  Windeln  gehiillt,  neben 
demselben  Maria,  hinter  derselben  Ochs  und 
Esel,  wahrend  in  der  Hohe  ein  Engel  schwebt ; 
zur  Seite  sitzt  der  hi.  Joseph  mit  reichem 
Haupthaar  und  Bart,  in  Tunica  und  Pallium 
gekleidet,  das  Haupt  auf  die  linke  Hand 
gestutzt,  wahrend  die  Rechte  als  Anzeichen 
der  mfihseligen  Fussreise  nach  Bethlehem 
den  geraden  Reisestab  halt.  Auf  der  an- 
dem  Halfte  des  Gefasses  sieht  man  die  H. 
mit  der  Exomis  bekleidet,  einen  in  einer 
geflochtenen  Hiitte,  die  beiden  andern  mit 
gekriimmtem  Hirtenstab  im  Freien,  und 
ebenso  wie  die  beiden  Schafe  und  die  Ziege, 
nach  dem  in  der  Hohe  erscheinenden  Stem, 
dem  Sinnbild  der  ,frohen  Botschaft\  auf- 
blickend.  In  einer  sehr  schon  ausgefiihrten 
Hirtenscene  auf  einem  Sarkophage  aus  dem 
Coemeterium  der  hi.  Priscilla,  in  welcher 
man  drei  H.  erblickt,  von  denen  einer  sitzend 
ein  Lamm  festhalt,  der  andere  aufrecht  steht, 
und  der  dritte,  ebenfalls  stehend,  das  Kinn 
an  die  auf  den  spiralformig  gestreiften  Hir- 
tenstab gelehnte  Hand  stiitzt  {Aringhi  R.  S. 
II  267;  Botlari  Tav.  CLXni),  glaubt  letzt- 
genannter  Schriftsteller  ebenfalls  die  Dar- 
Btellung  der  H.  zu  linden,  welche  auf  dem 


Felde  wachten  und  die  frohe  Botschaft  des 
Heils  zuerst  empfingen,  wahrend  der  erst- 
genann^  darin  eine  Darstellung  des  guten 
Hirten  erblickt,  welcher  Ansicht  sich  auch 
Krans  (R.  S.  312)  angeschlossen  hat. 

Die  Darstellung  der  Anbetung  der  H. 
war  eine  Erinnerung,  wie  Christus,  der 
,Hirte  Israels'  (Matth.  2,  6;  Joh.  10,  1),  zu- 
erst den  H.  verkiindigt  wurde,  und  wie  die 
patriarchalisch  einfachen  (Onaenes)  ^  die 
Armen  und  Demiithigen  der  Erde  (Is.  61,  1) 
vor  alien  anderen  das  Evangelium  empfin- 
gen (Luc.  4,  18;  Matth.  11,  5),  und  H., 
denen  die  ersten  Boten  des  Erlosers  (Luc. 
2,  18)  an  das  ubrige  Volk,  an  ,die  Schafe  des 
Hauses  Israel'  (Matth.  9,  36),  wurden,  zum 
Vorbilde,  wie  das  Heil  nicht  in  Schrecken 
und  Gewalt,  sondem  von  Jesus  an  immer- 
dar  durch  Hirtenwort  und  Hirtensegen  fort- 
an   aller  Creatur  zukommen  soil  (I  Petr. 

5,   2).  HEUSER. 

HIRTENSTAB.  Sowol  in  den  symboli- 
schen,  als  in  den  historischen  Hirtenscenen 
und  in  den  Darstellungen  des  guten  Hirten 
kommt  der  H.  vielfach  vor.  Haufig  er- 
scheint  derselbe  am  obem  Ende  gekrtimmt 
(z.  B.  Annghi  R.  S.  I  531,  577,  579;  II 
193),  allein  diese  Krummung  ist  demselben 
nicht  wesentlich  (de  Rossi  Bull.  1878,  30), 
denn  dieselbe  erscheint  auch  mehrfach  bei 
gewohnlichen  Reisestaben,  wie  anderseits 
unzweifelhafte  Hirtenstabe  ohne  dieselbe 
erscheinen  (z.  B.  Aringhi  R.  S.  I  291,  303, 
323,  573,  581;  II  25,  213,  267,  285;  Gar- 
rued  Vetri  tav.  VI », ').  Der  H.  ist  1)  Sym- 
bol  der  Hirtengewalt.  Hie  ergo  Dominus 
et  Deus  noster  .  .  .  ovis  et  pastor  in  nobis 
est,  quia  nos  invisibili  baculo  et  salutari 
virga  intus  regit,  ut  etiam  si  ambulemus 
in  umbra  mortis,  non  timeamus  mala,  quia 
nobiscum  Deus  est  (Paulin.  NoL  Epist.  ad 
Florent.  n.  2).  In  dem  gekriimmten  Stabe, 
dem  pedum,  tritt  mehr  die  Idee  des  Samm- 
lers  der  zerstreuten  Heerde,  in  dem  gera- 
den Stabe  (agolum,  pastorale  baculum,  quo 
pecudes  aguntur)  mehr  die  Idee  der  wider- 
spenstigen  Schafe  in  den  Vordergrund.  Chri- 
stus als  guter  Hirt  mit  dem  Lamm  auf  den 
Schultern  erscheint  desshalb  regelmassig 
(Ausnahmen  nur  bei  Aringhi  R.  S.  I  579 
und  Garrucci  Vetri  tav.  VI  ^,  ')  ohne  Stab 
und  mit  der  Hirtenflote,  weil  er  in  seiner 
Milde  die  irrenden  Schafe  mehr  durch  seine 
Stimme  (Joh.  10,  16)  zurGckruft,  als  durch 
Strenge  zuriicktreibt :  ol6a  ^l  b{ta  xai  ::oi- 
{levac,  fi^ffoi  irpopaT£u6iv  ^rpTjJTol,  <5Xt7ov  jilv 
^p(0{j.evoo?  xotXaupOTTt,  itotjAatvovTac  os  xot  dpeji- 
fi-axa  t5  a6pt77t  (cfr.  Basil  Selene.  Hom.  26). 

Auf  vielen  Darstellungen,  wo  der  gute 
Hirt  zwischen  den  Schafen  erscheint,  sehen 
wir  desshalb  ihn  sowol  den  Stab  als  die 
Hirtenflote  tragen,  weil  er  die  Heerde  mit 
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beiden,  wenn  auch  mehr  mit  dieser  als  mit 
ienem  leitet ;  d'kqa  jiiv  t^  paxTT)pta,  xa  ^roXXo^ 
oi  T()  aipifti  (Gregor.  Naz.  Orat.  IJ,  al.  I, 
n.  9). 

2)  Wie  der  gute  Hirt  seine  Schafe  mit 
der  Speise  seiner  Lehre  nahrt,  so  gait  der 
H.  dem  Alterthum  auch  als  ein  Sinnbild 
der  Lehre  Christi:  hanc  verbi  doctrinara 
virgam  nuncupari  ex  veteri  ita  cognitum 
est,  cum  dicitur:  virga  directionis  virga 
regni  tui,  quia  haec  eadem  est  virgae  di- 
rectio,  qua  per  doctrinam  in  aequam  viam 
utilemque  deduciraur,  et  quae  virga  regni 
est,  necesse  est  ipsa  ilia  doctrina  sit  regni 
(Hilar.  Tract,  in  Ps.  II  37). 

3)  Der  gute  Hirt  nahrt  uns  aber  nicht 
nur  mit  der  Speise  der  Lehre,  sondem  auch 
mit  seinem  eigenen  Fleisch  und  Blut.  Da- 
rum  finden  wir  auch  den  H.  mit  dem  Milch- 
eimer,  der  mulctra  (s.  d.  A.  Mulctra)  ver- 
bunden,  als  eucharistisches  Symbol  (Gar- 
rucci  Storia  II  34;  Vetri  62,  63,  wo  die 
Beweise  aus  den  Vatem;  de  Rossi  R.  S. 
I  349).  So  bei  Aringhi  R.  S.  I  557,  II  193; 
de  Rossi  R.  S.  tav.  XII.  In  dem  letztge- 
nannten  Bilde,  aus  einem  der  altesten  Cu- 
bicula  von  S.  Lucina,  wird  der  Milcheimer 
nicht  nur  durch  den  beigefiigten  H.  als  die 
mulctra  des  guten  Hirten  bezeichnet,  son- 
dern  er  steht  auch,  wie  der  gute  Hirt,  zwi- 
schen  einem  Lamm  und  einem  Widder, 
den  Repriisentanten  der  christhchen  Heerde, 
und  ist  auf  einen  Altar  gesetzt:  ,e  mani- 
festo r  ara  del  vaso  eucaristico  essere  qui 
sostituita  nel  luogo  del  pastore,  che  h  Cri- 
sto;  e  quest'  ara  h  V  altare  della  mistica 
oblazione,  nella  quale  non  il  pane  e  il  vino, 
ma  la  came  e  il  sangue  del  pastore  mede- 
simo  sono  offerti  e  distribuiti  ai  fideli  in 
cibo  e  bevanda'  (de  Rossi  R.  S.  I  348 ;  vgl. 
Bollinger  Hippol.  u.  Call.  343—353). 

4)  In  dem  Stabe  erblickte  man  auch  ein 
Symbol  des  Kreuzes:  baculorum  usus  cru- 
cis  symbolum  (Aug,  Serm.  107  de  temp.). 
Zur  deutUchem  Darstellung  dieser  Idee  fin- 
den wir  auch  das  Lamm,  dieses  Sinnbild 
des  guten  Hirten  und  des  auf  dem  Kreuze 
geschlachteten  Erlosungsopfers ,  wie  sonst 
mit  dem  H.,  so  zuweilen  mit  dem  Kreuze 
dargestellt  (Aringhi  R.  S.  II  25);  ebenso 
Christus  als  guten  Hirten  mit  dem  Kreuz- 
stabe  in  den  Mosaiken  der  Kirche  S.  Naz. 
e  Celso  zu  Ravenna  aus  dem  J.  440  (Ciam- 
pint  Vet.  mon.  I,  tab.  LXVIP  227).  Dem 
doppelten  Ideenkreis  des  Kreuzesopfers  und 
des  eucharistischen  Opfers  und  Mahles  ge- 
hort  ohne  Zweifel  die  Darstellung  bei  Aringhi 
R.  S.  II  91  an,  wo  in  den  Ecken  des  Decken- 
gemaldes  viermal  das  Lamm  mit  dem  Milch- 
eimer auf  dem  Rticken  abgebildet  ist,  wel- 
ches an  der  Seite  statt  des  Stabes  eine 
Palme,  das  Symbol  des  Kreuzes  (Boldetti 
Osserv.  273)  tragt.  heuser. 


mSTOFEDES  (pederecti)  hiessen  die  Eu- 
nomianer,  weil  sie  die  Tauflinge  bei  der 
Taufe  den  Kopf  ins  Wasser  und  die  FiLsse 
in  die  Hohe  strecken  liessen.  Epiph.  Haer. 
LXXVI;   vgl.  Theodoret.  Haer.  fab.  IV  3. 

HOCHZEIT,  8.  Eheschliessung. 

HOLZSCULPTUBEN.  Plastische  Arbeiten 
in  Holz  kamen  in  altchristlicher  Zeit  haapt- 
sachlich  bei  dem  Dachwerk  der  Baailiken 
(s.  d.  A.  Basilika)  und  bei  den  Thiiren  der 
Kirchen  vor.  In  letzterer  Hinsicht  ist  das 
Portal  von  Sabina,  jetzt  ziemlich  allgemem 
als  ein  Werk  des  5. — 6.  Jahrh.  angesehen, 
ein  Denkmal  ersten  Ranges;  vgl.  d.  Art. 
Thttren. 

HOMILUBIUM,  s.  Predigt. 

HOXILIEy  s.  Predigt. 

HONIO.  1)  Den  Neugetauften  wurde 
nach  der  hi.  Communion  (Probst  Sacram. 
153)  Milch  und  H.  gereicht.  Dehinc  ter 
mergitamur  . . .  inde  suscepti  lactis  et  mellis 
concordiam  praegustamus  (TertulL  De  cor. 
c.  3).  Der  Gebrauch  war  alter  als  Ter- 
tullian  und  bestand  schon  zur  Zeit  des  Ab- 
falls  der  Marcioniten,  da  diese  denselben 
trotz  seines  Widerspruchs  mit  ihrem  Lehr- 
system  beibehalten  batten  (TertuU.  Adv. 
Marc.  I,  c.  14).  Fiir  die  orientalisehe  Barche 
bezeugt  Clemens  Alex,  (Paedag.  I,  c.  6)  die- 
sen  Gebrauch,  allerdings  nicht  ganz  klar, 
da  die  Stelle  auch  von  der  Darreichung 
von  Milch  allein  verstanden  werden  kann. 
Derselbe  wird  in  der  lateinischen  Kirche 
noch  im  10.  Jahrh.  erwahnt  (Joh,  Diawn, 
Ep.  ad  Senor.  n.  XII  bei  Mabillon  Mon. 
Ital.  t.  I,  p.  2,  75),  in  dem  athiopischen 
Ritus  hat  er  sich  bis  heute  erhalten  und 
hatte  bei  den  Jakobiten  nach  dem  Zeugniss 
des  Bischofs  Macarius  (756)  von  Anfang 
an  bestanden  (Marthie  De  ant.  eccl.  rit.  I, 

c.  I,  act.  XV,  n.  16 ;  Assemani  Cod.  hturg. 
I  3),  was  ebenfalls  einen  Beweb  fur  das 
frUhe  Vorkommen  desselben  in  den  orien- 
taUschen  Kirchen  liefert.  Wegen  der  Be- 
ziehung  zur  hi.  Taufe  konnte  der  H.  in  der 
africanischen  Kirche  ,in  die  solemnissimo\ 

d.  h.  am  Charsamstage  als  dem  feierlichsten 
Tauftage,  bez.  in  der  Messe  der  Osternacht 
pro  infantium  mysterio,  d.  h.  fCir  den  Ge- 
brauch bei  der  Taufe,  am  Altare  geopfert 
werden  und  erhielt  eine  eigene  Benediction, 
zur  Unterscheidung  von  dem  hi.  Sacramente 
(primitiae  vero  sen  mel  et  lac,  quod  uno 
(ue  solemnissimo  pro  infantium  mysterio 
solet  offerri,  quamvis  in  altari  offeruntur, 
suam  tamen  habent  propriam  benedictio- 
nem,  ut  a  sacramento  dominici  corporis  et 
sanguinis  distinguantur ;  Cone,  Carmag-  HI 
(397)  c.  24).  Ueber  diese  Form  des  Textes 
vgl.  Lahhe  QoncW.  II  1170.   Dieselbe  findet 
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sich  so  auch  in  dem  jedenfalls  vor  dem 
Ende  des  6.  Jahrh.  entstandenen  Cod.  can. 
eccl.  Afric.  c.  27.  Der  alte  Ordo  Rom.  hat 
ebenfalls  eine  Formel  fiir  die  Segnung  von 
Milch  und  H.  (de  Samsay  Panopl.  sacerd. 
n  2,  art.  7). 

Die  Bedeutung  dieser  Ceremonie  war  eine 
mehrfache.  1)  Wie  bei  Griechen  und  Ro- 
mern  {EuHpid,  Bacch.  V  142;  Onid,  Me- 
tamorph.  I  111)  Reichthum  an  Milch  und 
H.  als  Bild  der  Annehmlichkeit  und  Frucht- 
barkeit  eines  Landes  diente,  so  auch  in  der 
hi.  Schrift  (Exod.  3,  8;  Levit.  20,  24;  Num. 
13,  28;  Deuteron.  6,  3;  Jos.  5,  6;  Ezech. 
20,  6)  zur  Bezeichnung  der  Herrlichkeit 
des  Landes  der  Verheissung.  Diese  terra 
repromissionis  selbst  war  fiir  den  Christen 
ein  Bild  der  Kirche,  in  die  er  durch  die 
Taufe  eintrat,  und  des  ewigen  Lebens,  auf 
welches  er  durch  diese  die  Anwartschaft 
erhielt,  Milch  und  H.  aber  ein  Bild  der 
geistigen  Giiter,  welche  die  Kirche  spen- 
det  und  durch  welche  der  Christ  vor  dem 
Riickfall  in  die  SGnde  gewamt  und  be- 
wahrt  und  zur  Erlangung  der  ewigen  Se- 
ligkeit  befahigt  wird,  sowie  ein  Bild  der 
ewigen  Wonne  des  Himmels.  ,Sie  nahmen 
Milch  und  H.  zum  Gedachtniss  der  kiinf- 
tigen  Welt  und  der  Sussigkeit  der  Giiter, 
welche  durch  diese  Zeichen  angedeutet  wer- 
den,  so  dass  sie  nicht  zur  Bitterkeit  zurtick- 
kehren  und  zertheilt  werden'  (HippoL  Ca- 
non, arab.  c.  19,  n.  15  u.  16).  Ebenso  findet 
Clemens  Alex.  1.  c.  in  der  Darreichung  von 
Milch  (und  H.)  an  die  divaYewr^devTsc  eine 
Erinnerung  an  t^c  dvaTtao^ewc  t^v  iXr^a, 
TfjV  avo)  'kpouoaXfjix  ...  h  '^  jxeXt  xal  7aXa 
dfippsTv  dr^aYEYpaTCTaf  5ta  xrjc  ivuXoo  xal  t^jv 
dqfiav  |i,v7)<JTeuo|jLev  Tpotpi^v.  2)  Eine  andere 
Bedeutung  war  nahegelegt  durch  die  Worte 
I  Petr.  2,  2 :'  sicut  modo  geniti  infantes  ra- 
tionabile,  sine  dolo  lac  concupiscite ,  ut  in 
eo  crescatis  in  salutem:  si  tamen  gustastis, 
quoniam  dulcis  est  Dominus.  Wie  hier  die 
Giiter,  zu  deren  Theilnahme  die  Gottes- 
kindschaft,  und  sie  allein,  berechtigt,  als 
geistige  (rationabile,  vgl.  Rom.  12,  1)  Milch 
bezeichnet  wird,  so  wird  man  auch  Milch 
und  H.  bei  der  Taufe  als  Sinnbilder  dieser 
fibematurlichen  Giiter,  deren  Genuss  uns 
erkennen  lasst,  quoniam  dulcis  est  Dominus, 
an  erster  Stelle  die  hi.  Eucharistie  (favus: 
Christus,  Melito  [mit  Bezugnahme  auf  Luc. 
24,  42]  Clavis  spicil.  Solesm.  Ill  40)  be- 
trachtet  haben.  Ein  ausdriickliches  Zeug- 
niss  dafiir  haben  wir  freilich  erst  aus 
dem  10.  Jahrh.  in  dem  schon  erwahnten 
Briefe  des  Johannes  Diaconus  an  den  Erz- 
bischof  Senarius :  baptizatis  ergo  hoc  sacra- 
menti  genus  offertur,  ut  intelligant,  quia 
non  alii,  sed  ipsi  qui  participes  fiant  cor- 
poris et  sanguinis  Domini,  terram  repro- 
missionis accipient,   cuius   iter  inchoantes, 


tamquam  parvuli  lacte  nutriuntur  et  melle, 
ut  incipiant  decantare:  quam  dulcia  fauci- 
bus  meis  eloquia  tua,  Domine,  super  mel 
et  favum.  Lac  ergo  et  mel  potuntur  novi 
homines  post  amara  delicta,  ut  qui  in  prima 
nativitate  corruptionis  lacte  nutriti  sunt  et 
amaritudinis  lacrimas  inchoarunt,  secunda 
generatione  lactis  et  mollis  dulcedinem  in 
ecclesiae  visceribus  sumant,  ut  nutriti  tali- 
bus  sacramentis  incorriiptionis  perpetuae 
mysteriis  consecrentur  {Mabillon  Mus.  Ital. 
I,  p.  2,  75).  Eine  Andeutung  dieses  Sinnes 
kann  man  in  den  Worten  der  hi.  Agnes 
(mel  et  lac  ex  ore  eius  suscepi,  et  sanguis 
eius  omavit  genas  meas)  finden,  die  wol 
aus  ihren  Acten  in  ihr  Officium  gekommen 
sind. 

2)  Dem  H.  schrieb  das  'Alterthum  eine 
die  Verwesung  aufhaltende  Kraft  zu  {Plin, 
Hist.  nat.  XXII  50).  Wie  Alexanders  d.  Gr. 
und  des  spartanischen  Konigs  Agesipolis, 
so  wurde  in  der  christlichen  Zeit  der  Leich- 
nam  des  hi.  Epiphanius,  der  auf  einer  See- 
fahrt  starb,  mit  H.  iibergossen,  um  ihn  bis 
zur  Ankunft  in  Cypem  zu  erhalten  (Nice- 
phor.  X  46). 

3)  Als  symbolische  Bedeutungen  des  Ho- 
nigs  finden  sich  bei  Melito  Clavis  de  best. 
(Spicil.  Solesm.  Ill  40)  folgende  angegeben : 
XXIV  Mel:  1)  dulcedo  divini  eloquii  (Ps. 
118,  103);  2)  dulcedo  Christi  (Deut.  32,  13; 
Ps.  80,  17);  3)  dulcedo  peccati  et  vita  vo- 
luptuosa  (Levit.  2,  11);  4)  gratia  spiritualis 
(EccH.  24,  17);  XXV  Favus:  1)  Christus 
(Luc.  24,  42);  2)  scriptura  divina  (Cantic. 
5,  1);   3)  illecebrosa  deceptio  haereticorum 

(PrOV.   5,   3).  HEUSER. 

HONOR  CATHEDRAE,  ist  der  technische 
Ausdruck  fiir  die  Art  und  Weise,  wie 
sich  der  Vorrang  des  hohem  Klerus  in 
der  Gemeinde  vor  den  iibrigen  ausserte. 
Cathedra  bezeichnet  hier  nicht  wie  sonst 
wol  den  bischoflichen  Stuhl  ausschliesslich 
oder  die  Lehrgewalt,  sondern  die  Sitzplatze, 
welche  der  Klerus  in  der  Kirche  wahrend 
des  Gottesdienstes  einnahm  (Cone.  Nicaen. 
c.  18).  Er  sass  namlich  in  einem  mit  durch- 
brochenen  Schranken  (xt-ptXtesc,  cancelli)  ab- 
gesonderten  und  eingefriedigten  Raume. 
Dieser  hervorstechende  Ehrenplatz  gab  fiir 
die  gesammte  aussere  Stellung  des  Klerus 
den  Namen  her  imd  umfasst  H.  c.  also  die 
Ehre,  die  ihm  von  den  Glaubigen  erwiesen 
wird  (t)  lEto&ev  xtjnj*  Cone.  Antioch.  c.  1), 
die  Titulatui;  t)  xX^atc,  die  Vorrechte  und 
Standeskleidnng  eines  Klerikers.  Alles  die- 
ses ging  mit  der  durch  einen  giltigen  Rich- 
terspruch  erfolgte  Ausstossung  aus  dem 
Klerus  verloren  (vgl.  Cone.  Sardic.  c.  20, 
Hippon.  c.  37,  Agath.  c.  49;  Balsam,  zu 
Antioch.  cone. ;  Basil.  Ep.  c.  27 ;  Cypr.  Ep. 
59).    Ausnahmsweise  jedoct,  wenn  man  be- 
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sondere  Milde  ubte,  kam  es  zuweilen  vor, 
dass  man  sonst  vollig  vom  Amte  entsetzten, 
der  Ausubimg  der  Weihe  und  der  Juris- 
diction beraubten  Klerikem  die  aussere 
Standesehre  beliess.  Ballad,  Vit.  Chrysost. 
ed.  Bicotius  136.  Vgl.  Monnus  Exercit. 
eccl.  II 13 ;  Kellner  Buss-  u.  Strafverf.  gegen 
Kleriker,  Trier  1863,  37  u.  44.    kellner. 

HOROLOOION  y  bei  den  Griechen  das 
Buch,  in  welchem  preces  et  carmina  septem 
horarum  enthalten  sind.  Es  enthalt  auch 
das  Menologium  fur  die  grosseren  Feste  des 
Jahres.  Ausgaben  Venet.  1831,  1850;  Rom. 
1876.  Vgl.  Christ  und  Paranikas  Anthol. 
gr.  p.  LXXII;  Killes  Kalendar.  manuale 
XLV. 

HORTULANUS,  der  Gartner  in  den  Be- 
nedictinerklostem.  Beg,  s,  Bened,  c.  31; 
Bened,  Anian.  LXXI,  17,  7. 

HOSIANNAH  (Hosanna,  Osanna)  ist  eine 
liturgisehe  Formel,  welche  aus  Ps.  118  (117 
Vulg.)  stammt  (s.  dort:  ^5  n?^r-.n  nin-;  n;n) 
und  die  Bedeutung  von  ,Rette  ihn  doch, 
bilf  ihm  doch'  u.  dgl.  hat,  wie  denn  auch 
die  Septuag.  obige  Stelle  mit  <w  xupie  uZ- 
uov  8t)  iibersetzt.  Die  Lateiner  schreiben 
geme  nach  dem  gracisirten  oxjowa  (Matth. 
21,  9;  Joh.  12,  13),  Osanna  (seltener  Osi- 
anna),  obschon  Hieron.  Ep.  145  ad  Damas. 
nachgewiesen  hat,  dass  nach  dem  Hebrai- 
schen  die  Schreibweise  ,Ho8ianna'  (Hoschiah- 
na)  die  richtige  sei.  Im  N.  Test,  horen 
wir  diesen  Ruf  zuerst  aus  dem  Munde  der 
Volksschaaren  bei  dem  feierlichen  Einzuge 
Jesu  in  Jerusalem.  Nicht  ohne  Zusammen- 
hang  diirfte  die  Wahl  dieses  Zurufes  mit 
den  nahen  jtidischen  Ostern  stehen,  an  wel- 
chen  das  grosse  Hallel  gesimgen  wurde, 
woven  gerade  der  oben  erwahnte  Ps.  118 
(117)  einen  Bestandtheil  bildete.  Seinem 
Ursprunge  nach  ein  Bittgebet,  scheint  das 
Wort  H.  schon  bei  dem  Einzuge  Jesu  in 
Jerusalem  mehr  die  Bedeutung  einer  Doxo- 
logie  angenommen  zu  haben.  Diese  letz- 
tere  Bedeutung  wurde  auch  bald  in  der 
christlichen  Kirche  die  vorherrschende ;  so 
schon  bei  Gelegenheit  des  Martyriums  des 
Apostels  Jakobus  (Euseb.  Hist.  eccl.  II  23), 
dann  in  den  Constit,  Apost.  VIII  13,  wo- 
selbst  gedachte  Formel  zum  erstenmal  in 
die  Liturgie  eingefuhrt  erscheint,  ebenso  in 
den  meisten  anderen  Liturgieen  des  Orients 
und  Occidents.  Goar  giebt  in  seinem  Eu- 
cholog.  graec.  dem  H.  geradezu  den  Namen 
eines  Hymnus  triumphalis.  Von  den  Com- 
mentatoren  halten  Origenes  und  Hieronymus 
noch  an  der  ursprunglichen  Bedeutung  au*- 
<yov  6i5»  salvum  fac,  obsecro,  salutem  praesta 
fest,  wahrend  schon  bei  Theophylact.  Comm. 
in  Marc.  c.  11  die  zweite  Interpretation 
durch  ujJLvoc  ne'ben   der  ersten  Aufnahme 


findet.  August i  Denkw.  V  218  meint,  die 
Feier  des  Palmfestes  (festum  Hosiannae) 
scheine  am  meisten  dazu  beigetragen  zu 
haben,  das  Wort  als  eine  oratio  und  laeta 
acclamatio  zu  gebrauchen.  Gewiss  nicht 
richtig  ist  die  Meinung  des  hi.  Augustinm 
Tract.  50  in  loan,  in  fine,  wonach  H.  ledig- 
lich  ein  Empfindungswort  ware,  das  eine 
pure  Gemfithsbewegung  ausdruckt.  In  der 
Liturgie  wurde  das  H.  bei  den  Doxologieen 
yerwendet,  so  namentlich  am  Schlusse  der 
Prafation  in  der  Messe.  In  einigen  alten 
Sequenzen  und  in  manchen  Formularen  des 
gallicanischen  Benedictionale  findet  sich  das 
Zeitwort  ,hosannare^  oder  ,oiannare^  der 
Bedeutung  nach  synonym  mit  ^^udare^ 
Das  H.  pflegte  nach  Hieronymus  bisweilen 
von  den  Glaubigen  den  Bisch5fen  zugemfen 
zu  werden,  was  aber  jener  nicht  billigt,  in- 
dem  er  Comm.  in  Matth.  21  schreibt:  ,Yi- 
deant  ergo  episcopi  et  quantumlibet  sancti 
homines,  cum  quanto  periculo  dici  ista  sibi 
patiantur,  si  Domino,  cui  vere  hoc  dieebator 
(quia  necdum  erat  solida  credentium  fides), 
pro  crimine  impingitur.'  Hiezu  gehort  ein 
Citat  des  Valesim  Not.  in  Euseb.  II  23  aus 
dem  Itinerarium  eines  Monches  Antoninns 
mit  der  Begriissungsformel :  ,benedieti  roe 
a  Domino  benedictusque  adventus  vester, 
Osanna  in  excelsis'.  Schliesslich  woUen  wir 
noch  auf  eine  Vergleichung  der  Feierlich- 
keiten  zwischen  Dom.  in  Palmis  und  dem 
judischen  Laubhiittenfeste  aufmerksam  ma- 
chen;  bei  beiden  ist  neben  dem  Gebrauche 
der  Palmen  auch  das  H.  aus  Ps.  118  (117) 
in  hervorragender  Weise  vertreten.    KRf  ll. 

HOSPITlLEB^  siehe  Wohlthatigkeitsan- 
stalten. 

HOSPITALITXT,  8.  denselben  Art. 

HOSTIE.  Indem  wir  betreffs  der  Materie 
der  Hostien  auf  S.  173  f.  verweisen,  soil 
hier  im  Nachtrag  zu  dem  S.  174  Gesagten 
noch  eingehender  Ton  Gestalt  und  Grosse 
derselben,  sowie  von  den  Zeichen  die  Rede 
sein,  welche  ihnen  aufgedrQckt  wurden. 
Auf  den  Monumenten  erscheinen  die  eucha- 
ristischen  Brode  durchgehends  rund  und  ab- 
geplattet,  wie  wir  es  z.  B.  auf  den  Dar- 
stellungen  in  den  sog.  Sacramentenkapellen 
in  S.  Callisto  sehen.  Damit  stimmen  die 
Angaben  der  Vater  ttberein.  Epiphanius 
(Anachor.  n.  57)  nennt  das  Brod  orpo-n^ 
XoeiSsc,  von  runder  Gestalt;  CaesariuSy  der 
Bruder  des  hi.  Gregor  von  Nazianz,  sagt 
(Dialog.  Ill  9,  169):  wahrend  der  Leib  des 
Herrn  aus  Gliedern  bestehe,  sei  das  con- 
secrirte  Brod  rund.  Eine  abweichende  Form 
der  Brode  erbUcken  wir  auf  einem  Gemalde 
im  Coemeterium  der  Lucina,  indem  diesel- 
ben  dort  ringartig  sind  und  in  der  Mitte 
eine  Vertiefung  oder  ein  Loch  haben.  Der- 
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artige  Erode  in  Form  von  Kranzen  werden 
noch  heute  in  Italian  gebacken,  und  neben 
den  oben  besprochenen  Broden  miissen  auch 
solche  in  Gestalt  Ton  Reifen  oder  Kranzen 
in  der  alten  Kirche  angewendet  worden 
sein.  In  der  That  gebraucht  Papst  Zephy- 
rinus  ftir  die  Eucharistie  den  Ausdruck  co- 
rona, und  dieselbe  Bezeichnung  (oblationum 
coronae)  findet  sich  bei  Gregor  d,  Gr,  (Dial. 
IV  54).  Diese  Form  der  eucharistischen 
Brode  hat  sich  bis  in  das  MA.  erhalten, 
wie  sich  aus  der  Regula  monach.  c.  19  er- 
giebt,  wo  dieselben  als  coronae  und  rotulae 
bezeichnet  worden;  auch  der  um  1100  in 
Constanz  lebende  Bemoldus  (vgl.  Bingham 
Lib.  XV,  c.  3,  §  6)  sagt:  oblatae  . .  .  fieri 
iubentur  ad  speciem  coronae,  quod  est  tor- 
turn  panis. 

Was  die  Grosse  anbetrifft,  so  erscheinen 
die  auf  dem  Opfertische  in  den  Katakom- 
ben  abgebildeten  Brode  ausserordentlich 
gross,  z.  B.  auf  einem  Fresco  in  S.  Callisto 
fast  dreimal  grosser,  als  der  Kopf  des  neben- 
stehenden  Priesters.  In  den  Korben  der 
Brodvermehrung  sind  nicht  Stiicke,  sondern 
stets  ganze  Brode,  aber  von  viel  kleinerer 
Form,  abgebildet.  In  der  alten  Kirche  wurde 
nicht,  wie  es  jetzt  Brauch  ist,  eine  grossere 
H.  far  den  Priester  und  fttr  das  Volk  klei- 
nere  bereitet,  sondern  von  Einem  Brode 
wurde  Allen  ausgetheilt.  ,Illud,'  sagt  der 
hi.  Augustin  (Ep.  149,  16),  ,quod  in  mensa 
Domini  benedicitur,  ad  distribuendum  com- 
roinuitur.^  Das  Gleiche  bezeugt  fiir  noch 
viel  spHtere  Zeit,  fiir  das  11.  Jahrh.,  der 
Cardinal  Humbert:  Romana  ecclesia  usque 
nunc  observat:  panem  integrum  benedicit 
et  fractum  singulis  particulatim  distribuit. 
Zur  Austheilung  an  das  Volk  bedurfte  es 
daher  grosser  urid  weiter  Patenen  oder 
Schiisseln.  Gregor  von  Tours  spricht  von 
einer  solchen  patena  argentea  sacrosancti 
altaris,  welche  so  gross  war,  dass  sie  frevel- 
haft  zum  Fusswaschen  missbraucht  wurde 
(Mirac.  85).  Von  den  grossen  Glaspatenen 
der  altesten  Zeit  sind  uns  noch  manche 
Bruchstilcke  erhalten  (s.  d.  A.  Goldglaser). 

Die  Partikel,  welche  die  Glaubigen  com- 
municirten,  waren  so  gross,  dass  sie  zum 
Genusse  mit  den  Zahnen  zerkaut  werden 
mussten.  Gregor  von  Tours  (Mirac.  87)  er- 
zahlt  von  einem  Priester,  der,  obgleich  er 
bis  post  gallicantum  an  einem  Gelage  theil- 
genommen  hatte,  dennoch  zu  celebriren 
wagte.  Verum  ubi  confracto  corporis  do- 
minici  sacramento  et  ipse  sumpsit  et  aliis 
distribuit  ad  edendum,  mox  ad  terram  venit, 
ac  spumas  cum  ipsa  mysterii  sacri  parti- 
cula,  quam  dentibus  comminuere  non  valuit 
etc.  Agnelli  in  seiner  Vita  Pont.  Ravenn. 
unterscheidet  zwischen  panes  (communes) 
und  oblatae;  beide  wurden  von  den  Glau- 
bigen in  ihren  Backofen  bereitet,   und  er 


gebraucht  in  Bezug  auf  letztere  die  Wen- 
dung:  oblationes  discerpere.  Und  wenn 
nach  Martene  am  Griindonnerstage  den  Ar- 
men  hostiae  non  consecratae,  sed  benedictae, 
loco  panis  benedicti  ausgetheilt  wurden,  so 
mussten  diese  Hostien  von  einigem  Umfange 
sein,  da  sie  die  Armen  nahren  sollten. 
Berengar  von  Tours  legte  auf  dem  Concil 
zu  Rom  1069  ein  Glaubensbekenntniss  ab, 
in  welchem  er  ebenfalls  von  dem  Zermal- 
men  der  sacramentalen  Gestalten  mit  den 
Zahnen  redet.  Petrus  Cluniacensis,  der  um 
die  Mitte  des  12.  Jahrh.  lebte,  berichtet 
(Mirac.  I  5)  von  Jemand,  der  unwiirdig 
communicirt  habe  und  der  desshalb  frusta 
omnia  comminuti  corporis  Christi  .  .  .  re- 
fundere  coactus  est. 

Uebrigens  erhielten  schon  friihe  die  Ho- 
stien die  Form  von  platten  Brodkuchen 
(placenta),  von  nicht  zu  grossem  Umfange. 
Bereits  dem  Papste  Alexander  I  wird  eine 
Verf&gung  zugeschrieben :  ut  oblatio  fieret 
in  azymo  et  in  modica  quantitate,  dicens: 
haec  oblatio  quanto  potior,  tanto  parcior. 
Thatsache  ist,  dass  das  Concil  von  Toledo 
693  {Hefele  C.-Gesch.  HI  321)  vorschrieb, 
es  sollten  zur  Messe  mit  Sorgfalt  praparirte 
ganze  Brode,  nicht  zu  gross,  sondern  eine 
modica  oblata  zur  Consecration  auf  den 
Altar  gelegt  werden.  Im  Orient  wurde  es 
Brauch,  aus  einem  solchen  Brodkuchen  ein 
passendes  Stiick  besonders  fur  die  Opfenmg 
des  Priesters  auszuschneiden.  Sophronius 
von  Jerusalem  (um  630)  sagt,  die  H.  ix 
TOO  S^oo  apToo  Ttap^  too  6tax6voo  y)  xat 
TOO  tepecoc  StaTejjLvsTat  (Comment,  liturg.  ap. 
Mai  Spicileg.  IV  37),  indem  er  weiter  hin- 
zufiigt,  die  TCpoa<popot  werde  nach  der  Zahl 
der  Anwesenden  in  Stiicke  getheilt;  mehre 
sich  die  Menge,  so  m^se  man  die  Theile 
wieder  zerlegen.  Was  im  Orient  Sitte  war, 
erschien  den  Vatem  des  vorhin  genannten 
Concils  zu  Toledo  durch  den  besondem 
Umstand  verwerflich,  dass  Priester  de  pa- 
nibus  suis  usibus  praeparatis  ein  rundes 
Stiick  ausschnitten  und  zum  hi.  Opfer  ge- 
brauchten. 

Etwa  gegen  das  11.  Jahrh.  kam  die  Sitte 
auf,  die  Hostien  nicht  mehr  im  Backofen, 
sondern  in  einem  ferramentum  caracteratum 
zu  backen.  Honorius  Augustod.,  der  um 
1130  lebte,  sagt  in  seiner  Gemma  animae 
I  66:  quia  populo  non  communicante  non 
erat  necesse,  panem  tam  magnum  fieri,  sta- 
tutum  est,  eum  in  modum  denarii  formari. 
Aber  um  wenige  Jahre  fruher  tadelt  noch 
Bemold  von  Constanz  die  damals  in  einigen 
Kirchen  entstandene  Sitte,  Hostien  ad  imagi- 
nem  nummorum  et  ad  tenuissimam  quandam 
et  levissimam  formam,  a  veri  panis  specie 
alienam  zu  bereiten,  die  daher  indignae  seien 
panis  vocabulo  pro  sua  tenuitate  (Bingham 
XV,   III  6).    Uebrigens   zeigen   uns   bild- 
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liche  Darstellungen  selbst  noch  aus  dem 
14.  Jahrh.  die  Hostien  bedeutend  grosser, 
als  sie  gegenwartig  gebraucht  werden  (vgl. 
d'Agincourt  Tav.  CXX  u.  CXXIII). 

In  Kreuzform  gekerbtes  Brod  batten  auch 
die  Romer,  und  so  finden  wir  es  wiederholt 
auf  antiken  Sculpturen.  Wenn  die  Christen 
gleichfalls  das  zur  Eucharistie  bestimmte 
Brod  mit  zwei  oder  drei  sich  kreuzenden 
Linien  durchfurchten ,  so  leitete  sie  dabei 
nicht  allein  die  praktische  Riicksicht,  das- 
selbe  leichter  brechen  zu  konnen,  sondern 
jene  Linien  waren  ihnen  Symbole  und  hi. 
Zeichen,  indem  die  zwei  sich  schneidenden 
Linien  sie  an  das  Kreuz,  die  drei  sie  an  die 
Anfangsbuchstaben  I  X,  Jesus  Christus, 
erinnerten.  Der  hi.  Chrt/sosfomus  sagt  in 
seiner  Homilie  Quod  Christus  sit  Deus: 
in  mensa  sacra  crux,  in  precibus  crux,  in 
purpuris  crux  ...  in  mysticis  coenis  cum 
corpore  Christi  crux  Christi  resplendeat. 
Sophronius  von  Jerusalem  (1.  c),  fuhrt  das 
<j<ppa7tt£<j&ai  T?;v  irpoj<popav  auf  eine  Vor- 
schrift  des  hi.  Basilius  d.  Gr.  zuriick.  Allein 
wie  die  Gemalde  und  Sculpturen  der  Kata- 
komben  lehren,  ist  das  mit  besonderer  christ- 
licher  Intention  auf  das  eucharistische  Brod 
gemachte  Kreuz  aus  viel  alterer  kirchlicher 
Anordnung  herzuleiten.  Und  dies  lag  auch 
urn  so  naher,  als  selbst  die  Heiden  eigens 
geformte  Opferkuchen  (libum  oder  strues) 
hatten  (Marquardt  Heiligthiimer  198)  und 
z.  B.  unter  lulian  dem  Apostaten  ein  heid- 
nischer  Richter  panem  signaculo  suo  signa- 
bat,  also  ein  idololatrisches  Symbol  oder 
Bild  in  das  Brod  einbacken  liess,  das  er 
dann  verhungernden  Martyrern  vorsetzte 
(Rtdnart  III  368).  Die  Aegypter  buken  im 
Monat  Perijni  zum  Andenken  der  Ueber- 
windung  des  bosen  Gottes  Typhon  durch 
Osiris  Opferkuchen  mit  der  Figur  eines  ge- 
bundenen  Esels  (Dollinget'  Heidenthum  u. 
Judenthum  437);  Gregor  von  Tours  (De 
glor.  confess.  2)  berichtet  uns  iiber  eine 
heidnische  Sitte  seiner  Zeit,  den  Gotzen 
formas  casei  ac  cerae  vel  panis  zu  opfem, 
welche  Gabon  nach  Erbauung  der  Basilika 
des  hi.  Hilarius  diesem  dargebracht  wurden. 
In  der  That  finden  wir  in  den  Katakomben 
Darstellungen  der  eucharistischen  Brode, 
welche  uber  die  mit  Fleiss  darauf  ange- 
brachten  Zeichen  keinen  Zweifel  lassen.  De 
Bossi  (Bull.  1873,  66)  giebt  den  Grabstein 
eines  Agatopus  aus  dem  Coemeterium  Tra- 
sonis  aus  der  vorconstantinischen  Zeit,  wo 
ein  Lamm  (?)  ein  mit  einem  Kreuze  bezeich- 
netes  Brod  im  Munde  tragt,  das  der  Her- 
ausgeber  unbedenklich  als  eucharistisches 
Brod  erklart.  Die  Arme  erweitern  sich  nach 
den  Enden.  Ein  in  den  Katakomben  des 
Hermes  gefundener  Grabstein  zeigt  uns  die 
funf  Brode  und  zwei  Fische  der  wunder- 
baren    Brodvermehrung ;    die    Brode    sind 


Fig.  247.    Keleb 
mit  BrodeiL 


!  sammtlich  durch  drei  sich  kreuzende  Linien 
getheilt  (Pcrret  XLVII  18).  lyAgincourt 
(Scult.  tav.  VIII  *^)  veroffentlicht  eine  alt- 
christliche  Darstellung  eines  Mahles,  wo  wir 
in  der  Mitte  auf  einer  Schtissel  den  sym- 
bolischen  Fisch  erblicken;  daneben  liegen 
zwei  Brode,  von  denen  das  eine  durch  vier 
Linien  in  acht  Theile  gekerbt  ist,  das  an- 
dere  in  der  Mitte  ein  Kreuz  mit  abgestumpf- 
ten  Armen  zeigt.  Auch  der  von  Bosio  216 
publicirte  Grabstein,  wo  ein  Fisch  einen 
Kreis  im  Munde  halt,  tiber  welchem  ein 
Kreuzanker  steht,  diirfte  uns  das  Bild  des 
eucharistischen  Brodes  vorfilhren  (vgl.  den 
von  Cavedoni  publicirten  Grabstein  des  Syn- 
trophion ;  die  iiber  und  unter  dem  den  Kreis 
halbirenden  Strich  stehenden  Zeichen  lassen 
sich  schwer  erklaren).  Aus  spaterer  Zeit 
geben  wir  zwei  hierher  gehorige  Darstel- 
lungen :  einen  Kelch  (s.  Fig. 
247),  auf  welchem  drei  Brode 
Uegen,  die  je  mit  zwei  sich 
kreuzenden  Linien  bezeich- 
net  sind,  und  von  einer  Mi- 
niatur  der  Bibliothek  S.  Ger- 
main-des-Pr6s  (s.  unsere  Fig. 
78  S.  174),  einen  Altar  mit 
einem  Kelch  und  neben  dem- 
selben  sechs  Brode,  jedes 
mit  einem  kleinen  Kreuze 
darauf. 

Ausser  dem  Zeichen  der 
Erlosung  oder  dem  Monogramm  Christi 
wurde  auch  wol  mit  einem  Stempel  in  den 
Teig  der  Namenszug  desjenigen  Glaubigen 
eingedriickt ,  der  das  Brod  zur  Feier  der 
hi.  Geheimnisse  darbrachte.  Einen  solchen 
Stempel  glaubt  de  Rossi  (Bull.  1865,  80)  in 
einem  Siegel  zu  erkennen^  das  in  den  Kata- 
komben gefunden  wurde  und  auf  welchem 
die  Worte  stehen:  ETAOFIA  |  ETnOPlCO. 

Im  MA.  finden  wir  im  Orient  die  eucha- 
ristischen Brode  bald  mit  dem  einfachen 
Kreuze,  bald  mit  dem  Kreuze  und  zwischen 

den  vier  Armen  die  Buchstaben  IC  XP  N  K, 
bald  mit  zwolf  Kreuzen  bezeichnet,  die  sich 
um  ein  grosseres  gruppiren.  Oder  die  eine 
Seite  zeigt  das  AQ  mit  einem  Kreuze  da- 
riiber,  die  andere  die  Buchstaben  XPC. 
Manchmal  laufen  um  den  Rand  als  Um- 
schrift  die  Worte:  ATIOC  ICXYPOC  oder 
AFIOC  AFIOC  AFIOC  KTPIOC  CABECOF  {Ber- 
lendi  Delia  oblazioni  9,  10,  15). 

In  der  abendlandischen  Kirche  wird  das 
Bildniss  dos  Herm  auf  den  Hostien  von 
Honorius  Augtistod,  (1.  c.)  im  Anfang  des 
12.  Jahrh.  erwahnt:  imago  Domini  cum  lit- 
teris  in  hoc  pane  exprimitur,  quia  et  in 
denario  imago  et  nomen  imperatoris  scribi- 
tur.  Spater  wurden  die  verschiedenen  Ge- 
heimnisse des  Lebens  und  Leidens  Christi 
in  die  Hostien  eingedruckt,   z.  B.  virgo  in 
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sede  residens  infantcmque  in  sinu  servans, 
oder  die  schmerzhafte  Mutter  mit  der  Um- 
schrift:  ecce  factus  sum  obediens  patri 
usque  ad  crucem  (Berlendi  1.  c).  In  der 
Reformationszeit  liessen  einzelne  Landes- 
herren  sogar  ihre  Wappen  in  die  Hostien 
backen.  de  waal. 

HUMIPROSTATRIO,  s.  Busse. 

HUNBEHALTEN.  Das  Cone.  Agath.  (a. 
544)  c.  55  verbietet  Klerikern,  Jagdhunde 
und  Falken  zu  halten :  episcopis,  presbyteris, 
diaconibus  canes  ad  venandum  aut  accipitres 
habere  non  liceat.  Quod  si  quis  talium  per- 
sonarum  in  hac  voluntate  detectus  fuerit,  si 
episcopus  est,  tribus  mensibus  se  suspendat 
a  communione ;  presbyter  duobus  mensibus 
se  abstineat ;  diaconus  vero  ab  omni  officio 
vel  communione  cessabit.  Aehnlich  Cone, 
Matisc,  n,  c.  13  und  mittelalterliche  Syno- 
den;  vgl.  Bingham  VIII  86  f.;  Smith  Diet. 
I  800. 

HYDROMANTIA,  eine  Gattung  von  Ne- 
kromantie,  schreibt  Augusiin  De  civ.  Dei 
VII  35  dem  Numa  zu.  Sie  kommt  sptiter 
noch  bei  Rhaban.  Maur,  De  magorum  prae- 
stigiis  und  bei  Gratian.  (Decret.  cans.  26, 
qu.  5,  c.  14,  §  3)  vor. 

HYDROMYSTA  (u5po|x6<jTT)c),  der  mit  der 
Bcsorgung  und  Darreichung  des  Weihwas- 
sers  in  der  Kirche  betraute  Kirchendiener. 
Synes.  Epist.  CXXI. 

HTDROPARASTATAE,  s.  Aquarii. 

UTMNARIUM  und  HTMNOLOOIUM,  das 

Buch,  welches  die  in  der  kirchlichen  Litur- 
gie  zu  singenden  Hymnen  enthielt,  wie 
deren  eines  von  Paulinus  von  Nola  zusam- 
mengcstellt  wurde  (Gmnad.  De  script,  eccl. 
c.  49).  Das  Hymnarion  entsprach  also  den 
spiiteren  Cantionalien  und  Libri  chorales 
einigermfwsen  {Pelliccia  I  159),  ohne  dass 
der  Begriff  sich  ganz  deckt. 

HYMNEN,  HYMNOLOeiE.  Obgleich  der 
Erloser  selbst  den  hi.  Gesang  als  Bestand- 
theil  der  Liturgie  autorisirte  (Matth.  26,  30) 
und  der  Apostel  Paulus  unzweifelhaft  da- 
fur  zeugt  (Ephes.  5,  19;  Col.  3,  16),  dass 
schon  zu  seiner  Zeit  specifisch  christliche 
Gesange  existirten,  so  erstreckte  sich  gleich- 
wol  der  liturgische  Gesang  nur  auf  die 
Psalmodie  und  wol  auch  bald  auf  die  dieser 
gleichgewertheten  alt-  und  neutestament- 
lichen  Cantica,  wie  dies  u.  a.  ein  alter  ale- 
xandrinischer  Psalmencodex,  der  ausser  den 
Psalmen  jene  Cantica  enth&lt,  zu  erweisen 
scheint.  D«r  gewichtigste  Zeuge  fur  die 
Liturgie  der  ersten  Jalu'hunderte,  die  Apo- 
Htoliscfim  Constitutionen,  kennt  nur  Psal- 
mengesang  beim  Gottesdienst  (II  57,  59). 

Real-F.ncyklopudie. 


Dem  widerspricht  allerdings  eine  Nachricht 
bei  Eusebius  (Hist.  cccl.  VII  30),  wonach 
Paul  von  Samosata,  Bischof  von  Antiochien 
(260—272),  die  dort  ,zur  Ehre  unseres 
Herm  Jesu  Christi  iiblichen  Psalmen  als  zu 
neu  und  als  Werke  von  Neulingen*  abge- 
schafiPt  und  dafiir  am  Osterfeste  mitten  in 
der  Kirche  Psalmen  auf  sich  selbst  durch 
Weiber  babe  singen  lassen.  Mag  sonach 
auch  die  sanglustige  Kirche  von  Syrien 
eine  Ausnahme  gemacht  haben,  die  Kegel 
steht  gleichwol  fest,  und  die  Synode  von 
Laodicea  (zwischen  343  und  381),  welche 
c.  59  mit  den  nichtcanonischen  Schriften 
auch  den  Gebrauch  der  tewoTixol  <|/aX(iol  in 
der  Kirche  verbot,  dilrfte  hierin  ein  letzter 
Zeuge  der  alten  Tradition  sein.  Indeesen 
blieb  das  Bestreben  der  Synode  erfolglos. 
Am  Anfang  des  5.  Jahrh.  war  der  Hymnen- 
gesang  beim  Gottesdienst  in  der  griechi- 
schen  Kirche  allgemein;  das  Beispiel  der 
Syrer,  die  Uebung  der  Haretiker,  endlich 
die  Absicht,  den  Glaubigen  die  angefoch- 
tenen  Glaubenswahrheiten  in  gottesdienst- 
lichen  Gesangen  einzupragen  und  sie  da- 
durch  wirksam  vor  VerfUhrung  zu  schQtzen, 
mag  jedes  seinen  Theil  hiezu  beigetragen 
haben  (Theodoret.  Hist.  eccl.  II  24,  IV  29; 
Sozom.  Hist.  eccl.  IV  16,  Vin  8). 

Zahlreich  sind  aber  die  Zeugnisse  fQr 
den  Privatgebrauch  der  Hymnen  bei 
den  Christen  der  ersten  Zeit.  Schon  Pli- 
nius  weiss  (X,  ep.  97),  dass  sie  Christo  als 
ihrem  Gotte  Loblieder  singen.  Weitere 
Zeugnisse  enthalten  das  Martyrium  des  hi. 
Ignatius  (c.  7,  wenn  es  echt  ist!),  Clemens 
von  AlexandHen  (Strom.  Vn^6,  7:  Yetop- 
Youfxev  a^vouvrec,  icX^ofxev  ofi-vouvrec  und  an 
anderen  Orten),  Origenes  (C.  Cels.  VIII  67) 
und  Spatere  zahlreich.  Etisebius  lasst  schon 
gegen  Artemon  (um  200)  versichem,  dass 
dem  Erloser  in  christlichen  Psalmen  und 
Liedern  die  Gottheit  zugesprochen  werde 
(H.  e.  V  32),  und  ebendaselbst  lobt  Dionys 
von  Alexandrien  den  agyptischen  Bischof 
Nepos  wegen  der  vielen  von  ihm  verfassten 
Hymnen  (VII  24).  Besonders  waren  es  die 
Haretiker,  welche  die  Hymnologie  pflegten. 
Nach  den  Philosophumena  (V  1)  waren  der 
Gnostiker  Hymnen  icoXXol  xal  irotxftot.  Schon 
Bardesanes  hatte  nach  Davids  Vorbild  150 
Lieder  gedichtet  und  durch  dieselben  seine 
Lehre  verbreitet,  wie  Rphraem  sagt,  ,die 
Pest  des  Verderbens  in  die  Decken  musi- 
kalischer  Schonheit  hiillend^  (Hahn  Bard, 
gnostic.  Syrorum  primus  hymnologus,  Lips. 
1819).  Sein  Sohn  Harmonius  setzte  als 
Hymnendichter  die  Bestrebungen  des  Va- 
ters  fort  (Theodoret.  H.  e.  IV  29).  Dem 
Beispiele  beider  folgten  Apollinarii^  (Soz, 
VI  25)  und  besonders  die  Ai*ianer  (Socrat. 
I  9,  VI  8;  Soz.  Vm  8;  PhUostorg,  II  2), 
aber  auch  auf  der  andem  Seite  Chrysosto- 
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mus  (Socr.  u.  Soz.  1.  c.)  und  Augtistinus  (Ps. 
contr.  part.  Donati;  cfr.  Retract.  I  20). 

Darum  ist  es  mindestens  ungenau,  wenn 
Synesius  von  Cyrene  sich  selbst  den  Ersten 
nennt,  der  Jesu  einen  Hymnus  gesungen 


Fig.  248.    Titelblatt  aas  des  Bisohofi  Maximns  von  Cy- 

there  (Cypern)   Triodium,   Tenet.  1601   (Papebrocb. 

Act.  88.  Apr.  in  788). 


(Hymn.  7).  Leider  8ind  una  dieee  ersten 
Lieder  sammtlich  verloren,  wenn  wir  sie 
nicht  mit  MUnter  (Offenb.  Job.,  Eopenh. 
1806)  in  einzelnen  Abschnitten  der  Apo- 
kalypse  oder  mit  Smith  und  Cheetam  in  ein- 
zelnen Stellen  der  paulinischen  Briefe  (£ph. 
5,  14;  I  Tim.  6,  15.  16;  U  Tim.  11—13) 
wenigstens  fragmentarisch  erkennen  wollen. 
Der  alteste  unter  den  noch  vorhandenen 
Hymnen  wird  der  8(i.voc  xou  acox^poc  am 
Schlu88e  des  Padagog8  von  Clemens  von 
Alexandrien  (f  um  217)  sein.  In  knapper 
Fassung  des  Ausdrucks  ist  der  Inhalt  echt 
alexandrinisch  fast  nur  dorch  Bilder  ange- 
deutet,  das  Metrum  noch  heute  controvers 
(Thierf elder  De  christ.  psahn.  et  hymn., 
Lips.  1868,  21  sqq.).  Den  gleichen  Titel 
wie  die  kostbare  Reliqoie  des  Alexandriners 
fuhrt  eines  der  schonsten  Lieder  des  auch 
in  der  Poesie  eines  Ehrennamens  wiirdigen 
hi.  Gregor  von  Nazianz  (t  390).  £iner 
der  umfangreichsten  unter  den  christlichen 
Dichtem  griechischer  Herkunft,  versteht  es 
Gregor  namentlich  bei  dogmatischen  Stoffen, 
die  Resultate  seiner  Speculation  in  warm 
poetischen  Ausdruck  zu  kleiden  und  die 
abstracte  Wahrheit  durch  vortrefflich  ge- 
wahlte  Bilder  reizvoll  darzustellen.  Wie 
sehr  bleibt  hinter  dieser  Glaubensgluth  ein 
Si/nesius  zunick  (f  um  414)  mit  seinen  un- 
klaren  Begriffen  und  dem  Syncretismus  Ton 
Christenthum  und  neuplatonischer  Philo- 
sophie,  der  er  huldigt  (vgl.  Kraus  Studien 
iiber  Synesius  in  Tiib.  theol.  Quartalschr. 
1865,  neueste  Edition  seiner  zehn  Tjivoi  in 
Christ  u.  Paranikas  Anthol.  graoca,  Lips. 
1871).'  Des  Martyrers  Methodius  (t  311) 
alphabetische  Strophen  zum  Lobe  der  Keusch- 
heit  (2o|i.Tc6(jtov  tj  icepl  ^TveCac)  schliessen 
ofFenbar  an  Theokrit  und  Catull  an.  Die 
einfach  lieblichen  Lieder  des  Patriarchen 
Sophronius  von  Jerusalem  (f  um  637)  auf 
den  Heiland,  die  Heiligen  und  ihre  Feste 
zeigen  schon  durch  den  Titel  ('Avoxpeovtswt), 
wem  sie  nachgebildet  sind.  Von  eigener 
Art  ist  der  von  Pitra  wieder  zu  Ehren  ge- 
brachte  Romanus  (um  500),  dessen  Gesange 
biblische  Stoffe  vielfach  in  Form  des  Dia- 
logs behandeln  und  dadurch  ein  dramati- 
sches  Geprage  an  sich  tragen.  Erwahnt  sei 
noch  derTjjLvoc  dbta&ujxoc  (so  genannt,  weil 
er  stehend  gesungen  wurde)  auf  die  seligste 
Jungfrau,  angeblich  vom  Patriarchen  §«•- 
gius  von  Constantinopel  nach  gldcklicher 
Errettung  der  bedrohten  Hauptstadt  (626) 
verfasst.  Von  alien  aufgezahlten  Hymnen 
(ausgenommen  die  des  Romanus)  ist  dieser 
allein  in  die  griechische  Liturgie  uberge- 
gangen  und  kann  fuglich  das  griechische 
Te  Deum  genannt  werden.  Er  steht  an 
Kraft  und  Majestat  seinem  lateinischen  Sei- 
tenstiick  entschieden  nach,  ilbertrifft  es  aber 
auch  durch  die   kunstvollere  Form,    den 
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Reichthum  der  Bilder  iind  den  poetischen 
Reiz  im  Ausdruck  und  Rhythmus.  Der 
Grand,  warum  die  alteren  Hymnen,  selbst 
die  eines  Gregor  von  Nazianz,  keine  Auf- 
nahme  in  der  Liturgie  .fanden ,  dlirfte  mit 
in  der  Fonn  liegen,  nach  welcher  sie  theils 
geradezu  an  die  heidnischen  Lieder  an- 
schliessen,  theils  erst  in  einem  Uebergangs- 
stadium  zu  den  spateren  Hymnologen  der 
griechischen  Kirche  stehen,  welche  ihre 
Strophen  nicht  mehr  nach  den  antiken 
Kunstformen  iind  den  Regeln  der  Quantitat, 
sondem  auf  numerischer  Silbengleichheit 
und  Harmonie  des  Accents  aufbauten.  — 
Zur  Litteratur :  Daniel  Thesaur.  hymnolog. 
t.  in.  Lips.  1855 ;  Christ  u.  Paranikas  An- 
tholog.  graec.  carm.  christ,  Lips.  1871  (mit 
werthvoUen  Prolegomena);  Pitra  Analects 
sacra  spicil.  Solesm.  parata,  Paris  1876; 
alle  drei  Sammlungen  leider  immer  noch 
nur  Anthologieen.  Pitra  Hymnographie  de 
r^glise  grecque,  Rome  1867;  Stevenson  Du 
rhythme  dans  Thymnogr.  de  T^gl.  grecque, 
Paris  1876. 

Aelter  als  die  griechische  ist  die  Hymno- 
logie in  der  syrischen  Kirche.  Fuhrt 
doch  die  Kirche  von  Antiochien  ihre  San- 
gesweise  auf  den  hi.  Ignatius  zurilck,  der 
in  einer  Vision  den  Gesang  der  Engel  ge- 
schaut  und  danach  den  Gebrauch  antipho- 
nischer  Hymnen  eingefiihrt  habe  (Socrat, 
H.  e.  VI  8).  Gegen  Bardesanes,  Marcion 
und  andere  Haretiker  entwickelte  sich  dann 
gleichzeitig  mit  Gregor  von  Nazianz  der 
hi.  Ephraem  (f  nach  379)  zum  classischen 
Hymnologen  der  Syrer.  Voll  Begeisterung 
fiir  Orthodoxie  und  christliche  Tugend  be- 
singt  er  in  unzahligen  Oden  die  Geheim- 
nisse  des  Glaubens,  verherrlicht  die  Feste, 
preist  die  Martyrer,  mahnt  zur  Busse,  zum 
Fasten,  zu  sittlichem  Leben;  in  Hymnen 
betet  er  fiir  die  Todten,  und  nicht  wenige 
von  ihnen  dienen  zum  apologetischen  Kampf 
gegen  Unglaube  und  Zweifel.  Ist  bei  einer 
iiberaus  grossen  Fruchtbarkeit  der  poetische 
Worth  mancher  Stficke  gering,  die  Nation, 
die  an  versificirten  Predigten  Geschmack 
fand,  storte  sich  daran  nicht,  die  Glaubens- 
gluth,  die  aus  alien  weht,  und  der  Eifer, 
mit  dem  der  hi.  Dichter  sogar  selber  die 
Chore  einiibte,  welche  in  seinen  Liedern 
die  Orthodoxie  vertheidigen  sollten,  recht- 
fertigen  die  Ehrennamen,  welche  ihm  die 
Zeitgenossen  gaben  und  die  ein  grosser 
Theil  seiner  Hymnen  auch  durch  ihren  poeti- 
schen Worth  ihrem  Verfasser  sichem.  Die 
spateren  syrischei^  Hymnologen :  Jakob  von 
Sarug  (f  521,  die  ,F16te  des  hi.  Geistes, 
Harfe  der  Kirche'),  Babtdas  von  Edessa, 
Isaak  d,  Crr.  u.  A.  schliessen  nach  Form 
und  Inhalt  an  Ephraem  an;  die  Hynmen 
der  syrischen  Liturgie  sind  ausschliesslich 
Ephraem  und  seinen  Schiilem  entnommen. 


Assemani  Biblioth.  orient,  t.  I  u.  HI;  Da- 
niel t.  lEE;  Overbeck  S.  Ephraem  Syr.,  Ra- 
bulae  ep.  Edess.  Balaei  aliorumque  opera 
selecta,  Oxon.  1865;  Bickell  S.  Ephr.  Syr. 
carm.  nisibena.  Lips.  1866;  dess.  S.  Isaaci 
Antioch.  opera,  Gissae  1873  (vgl.  dess.  Con- 
spectus rei  literar.  Syr.).  Deutsche  Ueber- 
setzungen  aus  Ephraem  von  Zingerle  (Bd. 
4  u.  5  der  ausgewahlten  Schriften,  Innsbr. 
1833),  aus  dem  Sacerdotale  der  Maroniten 
von  demselben  (Tiib.  Quartalschr.  1873),  aus 
dem  Brevier  der  Nestorianer  von  Schon- 
f elder  (Tub.  Quartalschr.  1866). 

In  der  lateinischen  Kirche  ist  der 
Privatgebrauch  der  Hymnen  schon  von 
den  altesten  Zeiten  her  bezeugt.  Schon 
Tertullian  nennt  unter  den  hauslichen  Tu- 
genden  frommer  Eheleute  den  Wetteifer  im 
Absingen  von  Psalmen  und  Hymnen  (Ad 
uxor,  n  9:  sonant  inter  duos  psalmi  et 
hymni  et  mutuo  provocant,  quis  melius  Deo 
suo  cantet).  Dagegen  befindet  sich  Bing- 
hum  ohne  Zweifel  im  Irrthum  mit  der  Be- 
hauptung,  als  ob  auch  die  Hymnodie  seit 
den  altesten  Zeiten  ein  Bestandtheil  des 
offentlichen  Gottesdienstes  gewesen  sei  (lib. 
XIV,  c.  1,  t.  VI  25).  Seme  Beweise  (lib. 
Xm,  c.  5)  sind  nur  fur  die  Psalmen  und 
solche  Theile  der  Liturgie  zwingend,  die, 
wie  die  grosse  Doxologie  und  die  Prafation, 
wol  gesungen  wurden,  aber  ametrisch  wa- 
ren  und  darum  mit  den  fibrigen  Gebeten 
auf  die  vermeintlichen  Urheber  der  Litur- 
gieen  zuriickgefilhrt  wurden.  Wenn  auch 
die  Stelle  bei  Augustinus  (Conf.  IX  7)  dem 
hi.  Ambrosius  nicht  die  EinfQhrung  der 
Hymnodie  iiberhaupt,  sondern  nur  der  orien- 
talischen  Art  des  Wechselgesangs  der  Hym- 
nen zuschreibt,  so  wird  doch  auch  die  er- 
stere  von  Ambrosius  selbst  angedeutet  (Or. 
contr.  Auxent. :  hymnorum  quoque  meorum 
carminibus  deceptum  populum  ferunt)  und 
von  Anderen  geradezu  oehauptet  {Paulin, 
Vit.  s.  Ambros.  13:  hoc  in  tempore  pri- 
mum  antiphonae,  hymni  ac  vigiliae  in  eccle- 
sia  Mediolanensi  celebrari  coeperunt;  Isid, 
Hisp.  De  eccl.  offic.  I  6:  inde  hymni  Am- 
brosiani  vocantur,  quia  eius  tempore  primi 
in  ecclesia  Mediolanensi  celebrari  coeperunt, 
cuius  celebritatis  devotis  dehinc  per  totius 
occidentis  ecclesias  observatur).  Endlich 
steht  Binghams  Ansicht  nicht  nur  mit  dem 
Concil  von  Laodicea,  sondem  auch  mit  zwei 
abendlandischen  Synoden  im  Widerspruch, 
namlich  mit  dem  Concil  von  Braga  (563), 
welches  mit  Berufung  auf  die  Kanones  alle 
metrischen  Gesange  verbot  (c.  12:  nil  poe- 
tice  compositum  in  ecclesia  psallatur,  sicut 
et  sancti  praecipiunt  canones)  und  dem 
vierten  Concil  von  Toledo  (633),  welches 
zwar  den  Hymnengesang  vorschrieb,  aber 
ausdriicklich  anerkannte,  dass  er  in  der 
apostolischen  Tradition  nicht  enthalten  sei 


Digitized  by 


Google 


676 


Hymnen,  Hymnologie. 


(c.  13:  quos,  sc.  hymnos,  reprobant,  pro 
eo  quod  do  scripturis,  sanctorum  canonum 
vel  apostolica  traditione  non  existunt).  Die 
Androhung  der  Excommunication  fiir  die 
Hymnenverachter  zeigt,  dass  es  letzteren 
weder  an  Zahl,  noch  an  Ansehen  mangelte. 
Ware  die  Hymnodie  beim  Gottesdienst  stets 
in  Uebung  gewesen,  so  wfirden  Manner, 
wie  Ambrosius  und  Gregor  d.  Gr.  schwcr- 
lich  so  yiel  und  so  lange  Opposition  erfah- 
ren  haben. 

Als  erster  Hymnode,  dessen  Lieder  uns 
erhalten  sind,  gilt  in  der  lateinischen  Kircho 
seit  Isidor  der  hi.  Hilarius  von  Poitm^s 
(t  366).  Vielleicht  hat  das  Exil  unter  Con- 
stantius  ihm  mit  der  Kenntniss  der  orien- 
talischen  Hymnodie  auch  Veranlassung  zu 
ahnlichen  Schopfungen  gegeben.  Die  we- 
nigen  Reste,  die  uns  yon  seinem  Buch  der 
Hymnen  geblieben  sind,  zeigen  im  Inhalt 
die  dichterische  Anlage,  in  der  Form  die 
Selbstandigkeit  des  Dichters.  Die  vierzeilige 
Strophe  mit  der  iambischen  vierfussigen 
Verszeile  (Dimeter)  und  Anklangen  an  den 
Reim  bietet  bereits  die  Grundform  des  Kir- 
chenliedes.  Der  herrliche  Pfin^thynmus 
(Beata  nobis  gaudia)  wird  die  Perle  der 
Ueberreste  des  hi.  Hilarius  soin.  Papst 
DamcLSUs  (f  384)  fiir  alles  Gute  begeistert, 
zeigt  wie  im  Epigramm,  so  auch  im  Hym- 
nus  poetisches  Geschick.  Das  daktylische 
Lied  auf  die  hi.  Agatha  fuhrt  bereits  den 
Reim  regelrecht  durch.  Mit  dem  hi.  Am- 
hrosius  (f  397)  erreicht  das  Kirchenlied 
seine  Bliite.  Dass  er  Dichter  des  Te  Deum 
sei,  ist  wol  nicht  zu  erweisen,  ebenso  wenig 
aber  auch  das  Gegentheil  {Bone  Das  Te 
Deum,  Frankf.  [Broschurenverein]  1880). 
Die  (wol  zu  strenge)  Kritik  der  Mauriner 
erkennt  nur  noch  12  ambrosianische  Hym- 
nen als  echt  an.  Die  Form  ist,  wie  bei 
Hilarius,  mit  unregelmassiger  Anwendung 
des  Reims.  Die  hochsten  Wahrheiten,  tief 
empfunden  und  wenn  auch  in  einfacher 
Sprache,  doch  voU  Hoheit  und  Wfirde  vor- 
getragen,  verleihen  diesen  Liedem  fur  im- 
mer  hohen  poetischen  Werth.  Vgl.  z.  B. 
nur  die  Hymnen  Aeteme  rerum  conditor, 
oder  Splendor  patemae  gloriae,  oder  den 
im  Brevier  leider  nicht  berflcksichtigten 
Adventshymnus  Veni  redemptor  gentium. 
Wie  sehr  aber  Ambrosius  dem  kirchlichen 
Gemeindelied  die  Wege  gewiesen,  erhellt 
aus  der  grossen  Zahl  der  sog.  Ambrosianen, 
die  alsbald  nach  seinen  Vorbildem  allent- 
halben  entstehen;  sein  Name  verwachst  so 
mit  dem  Kirchenlied,  dass  schon  die  Bene- 
dictinerregel  (c.  17)  das  Wort  Ambrosianum 
gleichbedeutend  mit  Hynmus  gebraucht  und 
dessen  Begriff  nach  den  Liedem  des  Am- 
brosius festgestellt  wird.  Rufin,  (?)  In  Ps. 
72:  hymni  sunt  cantus,  continentes  laudem 
Dei  ...  si  sit  laus  et  non  sit  Dei,  non  est 


hymnus ;  si  sit  laus  et  Dei  et  non  cantetur, 
non  est  hymnus;  oportet  ergo,  ut  habeat 
haec  tria:  laudem  et  Dei  et  canticum;  cfr. 
Augustin,  In  Ps.  148.  Die  moisten  iambi- 
schen Hymnen  des.Breyiers  und  viele  an- 
dere  gehoren  den  Ambrosianen  an.  Sind 
sie  auch  nach  Sprache  und  Inhalt  sehr  ver- 
schieden,  so  diirften  doch  die  Uebersetzun- 
gen  Schlossef's  den  hohen  poetischen  Werth 
einer  grossen  Zahl  derselben  aufs  neue  er- 
wiesen  haben. 

Kach  Ambrosius    erlangte    der   Spanier 
AureMus  Pmdentius  (f  413)  hohen   Rohm 
als  Hymnode,  wie  als  Dichter  uberhaupt 
Unter  seinen  ,taglichen'  Liedem  (Liber  xarfij- 
fjieptvwv)  ragen  naraentlich  die  MorgenHeder 
durch  treffende  Naturschilderungen  und  pas- 
send    angeknupfte   ethische   Anwendungen 
hervor.     Das  sfidlich  feurige  Temperament 
des  Dichters  fand  aber  in  den  Leiden  und 
dem  Heroismus  der  Martyrer   die  trefflich- 
sten  Motive.    Reinheit  der  Sprache,  hoher 
dichterischer  Schwung  und   zarte  lieblich- 
keit  der  Diction  zeichnen  diese  Lieder  aufs 
vortrefflichste  aus  (vgl.  z.  B.  Salvete  flores 
martyrum).  Ein  hubsches  Marienlied  (Hym- 
num  Mariae  virginis)  ist  auch  um  desswillen 
bemerkenswerth,    dass   der  Dichter   darin 
kein  Bedenken  mehr  tragt,  wiederholt  gegen 
die  Quantitatsregeln  scharf  zu  verstossen, 
ein  Markstein  in  der  Uebergangsgeschichte 
der  poetischen  Form  von  den  altclassischen 
Vorschriften  zu  Rhythmus  und  Reim.    Das 
auch  in  derLiturgiegebrauchteanapastische 
Todtenlied  unseres  Dichters  (lam  moesta 
quiesce  querela)  ist,  abgesehen  von  seinem 
drastisch-realistischen  und  doch  so  mild  tro- 
stenden  Inhalt,  schon  durch  das  regelrecht 
cingehaltene  Metrum  ausserst  wirkungsYoll 
(0pp.   ed.  Dressd,  Lips.  1860).    Mit  Pru- 
dentius  gait  Codius  Sedulttis  (f  imi   450) 
wahrend  des  Mittelalters  vorzugsweise   als 
Poeta  christianissimus.    Yon  seinem  kunst- 
voUen   Hymnus    abcdarius    (die   Strophen, 
aus  je   vier  jambischen  Zeilen  bestehend, 
beginnen  der  Reihe  nach  mit  den  Buchsta- 
ben  des  Alphabets)  auf  den  Erloser,  in  wel- 
chem  erhabene  Gedanken  so  anmuthig  ab- 
wechseln  mit  den  zarten  Schilderungen  from- 
mer  Empfindung  eines  gottinnigen  Gemiithes, 
hat  die  Kirche  zwei  Abschnitte  (A  solis  ortos 
cardine  und  Crudelis  [hostis]  Herodes  [Deum]) 
in  den  Weihnachtsofficien  verwendet  und 
den  Dichter  durch  Aufnahme  einer  Stelle 
in  den  Introitus  der  Messe  (Salve  sancta 
parens  etc.)  hoch  geehrt  (0pp.  ed.  Loosham^ 
Monast.  1879).    Die  Hymnen  des  Ennodius 
bleiben,  insbesondere  waa  poetische  Diction 
angeht,  weit  hinter  ihren  Vorbildem  in  der 
Form  zuruck.    Dagegen  verdanken  wir  der 
angeblichen  Gattin  des  Boethius,  Mpis,  ein 
geistvolles  Gedicht  auf  die  Apostelfiirsten 
im  senarischen  Yersmasse  (Aurea  luce  et 
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decore  roseo).  Alle  Zeitgenossen  ubcrragt 
aber  als  Dichter  und  Hymnensan^cr  Ve- 
nantius  FortunattiSy  Bischof  von  Poitiers 
(t  um  603).  Der  Weihnachtshymnus  (Ag- 
noscat  omne  saeculum)  wie  das  Lied  auf 
die  hi.  Jungfrau  (Quem  terra  pontus  aethera), 
beide  in  jambischen  Strophen  mit  unregel- 
massig  wiederkehrendem  Reim,  8ind  voll 
poetischen  Duftes;  die  zwei  tief  empfun- 
denen  Hymnen  auf  das  hi.  Kreuz  (Vexilla 
regis  prodeunt  und  Pango  lingua  gloriosi 
proelium  certaminis,  letzterer  imtrochiiischon 
Septenar)  gehoren  zu  dem  Ergreifendsten, 
was  die  christliche  Lyrik  hervorgebracht 
hat.  Damit  sind  wir  bei  Gregor  d.  Gr, 
selbst  angekommen.  Um  Liturgie  und  Ge- 
sang  gleich  hochverdient,  hat  der  Praktiker 
unter  den  Kirchenvatem  als  Hymnodo  wie 
als  Theologe  grossere  Vorbilder  nicht  er- 
reicht.  Der  Sapphikus  Eccc  iam  noctis  te- 
nuatur  umbra  dUrfte  unter  seinen  Hymnen 
nach  Form  und  Inhalt  der  beste  sein. 

Zur  Litteratur:  ludocus  Clichtoveus  Elu- 
cidatorium  ecclesiasticum,  Par.  1515;  Daniel 
Thesaur.  hymnolog.  1. 1,  Hal.  1841  (wo  die 
altere  Litteratur  angegeben  ist) ;  Mone  Lat. 
Hymnen  des  MA.s,  3  Bde.,  Freiburg  1853; 
MoreU  Lat.  Hymnen  des  MA.s,  Einsiedeln 
1866;  Wackemagel  Das  deutsche  Kirchen- 
lied,  Bd.  I,  Lpz.  1864 ;  Schlosser  Die  Kirche 
in  ihren  Liedern,  2  Bde.,  Freiburg  1863 
(Originaltexte  mit  vortreflTlichen  metrischcn 
tJebersetzungen) ;  Konigsfeld  Lat.  Hymnen 
u.  Gcsango,  Bonn  1865;  Kayser  Antholog. 
hymn,  lat,  Paderb.  1865;  Rambach  Anthol. 
christl.  Gesange,  Altona  1817,  Bd.  I;  Au- 
giisfi  Denkw.  aus  der  christl.  Archaol.,  Lpz. 
1822,  Bd.  V;  Buctiegger  De  orig.  sacrae 
Christ,  poeseos,  Frib.  1827;  Kodi  Gesch. 
des  Kirchenliedes ,  Stuttg.  1856;  Kayser 
Beitr.  u.  Erkl.  d.  Kirchcnhymnen,  Paderb. 
1866  ff.;  Huemer  Unters.  fiber  die  altesten 
lat.-christl.  Rhythmen,  Wien  1879.     schill. 

HYMNISTA  losen  die  alteren  Ausgabon 
bei  Prudent,  Peristoph.  I  118  (,8tate  nunc, 
hymnistae   matres   pro   receptis   parvulis'), 


doch  ist  die  Lesart  nicht  gewahrleistet. 
Obbaruis  z.  St.  vermuthet  hymuite.  Auch 
fehlt  es  an  weiteren  Bezeugungen  des  Aus- 
drucks. 

HTMNOLOOU  (u|ivoXo7(a),^  bei  Dionys, 
Areop.  (Hierarch.  eccl.  IH  2 :  t)  xa&oXtx^  G.) 
soviel  wie  die  Abbetung  des  Glaubensbe- 
kenntnisses  in  der  hi.  Messe,  wie  Pachy- 
meres  in  seinem  Commentar  zu  der  Stelle 
es  erklart:  iia&YjjiaTt  xal  cjofjLfi.dt{h)|ia  ictorscDC 
Bei  Greg,  Turon,  Hist.  Rem.  c.  25  kommt 
es  fur  Stundengebet ,  Officium  vor:  Remi- 
gius  mit  den  Briidern  horam  laudes  per- 
solvebat  hymnologiarum. 

'TOAKOH,  bei  den  Lateinern  respotiso- 
riitm,  die  genaue  Ucbersetzung,  wie  schon 
Gerbert  De  re  musica  I  47  gesohen  hat. 
Die  Schlussverse  eines  Liedes  wurden  von 
dem  Volke  wiederholt,  wesshalb  sie  Eiiseb. 
H.  e.  II  17  dxporeXeoTta  nannte  (s.  d.  A.). 
Vgl.  liber  die  mittelalterliche  Uebung  und 
den  jetzigen  Gebrauch  von  uiraxo9)  bei  den 
Griechen  Pitra  Hymnogr.  50  und  Christ 
u.  Paranikas  Anth.  gr.  LXIX.  Die  von 
Goar  Euchol.  46  gegebene  und  von  Daniel 
Cod.  IV  723  und  Smith  Diet.  I  805  aufge- 
nommenc  Erkliirung  ist  damit  beseitigt. 

HYPAPANTE  {Hypante\  Begegnung  der 
Jungfrau  Maria,  namlich  mit  Simeon  und 
Anna  im  Terapel,  s.  Feste. 

HYPERDULIA  (GirepSooXeCa) ,  ein  relativ 
neuer  Name  fiir  eino  sehr  alte  Sache.  Wiih- 
rend  mit  Xatpeia  der  nur  Gott  gewidmete 
Cult  der  Anbetung  bezeichnet  wird  (Theo- 
prageia),  wendet  man  fiooXfiia  auf  den  Cult 
der  lleiligen,  6:tep8ooXe(a  auf  den  der  hi. 
Jungfrau  an.   Vgl.  Macri  Hierolexicon  i.  v. 

HYPJ}DIACONI,  8.  Subdiakonen. 

HYPOPSALMA,  vgl.  die  Art.  Antiphon 
und  Diapsalma,  dazu  Cotistit,  Apost,  II 
57,  §  5. 

'rnOniCOSIS  (prostmtio),  s.  Busse. 
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